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ॐ सह नाववतु । सद्‌ नौ भुनक्तु । सद वोयै करवावे 
तेजखि नावधीतमस्तु मा विद्विषबिद्ै ॥ 


तन्बन्‌ श्रीश्रुतिसिद्धसन्मतमहाअन्थम्रकाशमथाम्‌ , 
न्रह्माद्रेतसमिद्धशक्करगिरां माधुर्य्यसुदूभावयन्‌ । 
अज्ञानान्धतमिसरुद्धनयनान्‌ दिव्यां दशै छम्भयन्‌, 
भक्तिज्ञानपथे स्थितो विजयतामाकल्पमेषो5च्युतः ॥ 
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भद्रं कर्णेभिः शृणुयाम देवा | 
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। भद्रं पश्येमाक्षभिर्यजत्राः । [ 
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TITTIES न्य्बल्न्स्य्स्ल्श्म्स्स्् 
भाष्य क 7 
इति सामयसुखनिराकरणेन ब्रह्मैव सुखं भूमानं दर्शयति। योक मा 
तदमृतम्‌’ इत्यमृतत्वमपीह श्ूयमाणं परमकारणं गमयति, विकाराणाम- 
सृतत्वस्याऽऽपेक्षिकत्वात्‌, 'अतोऽन्यदार्तम्‌' (वृ० ३।४।२) इति 
च शरृत्यन्तरात्‌ । तथा च सत्यत्वं खमहिमप्रतिष्ठितत्यं सर्वगतत्वं सर्चात्म- 
स्वमिति चेते धमाः श्रूयमाणाः परमात्मन्येचोपपचचन्ते, नाऽन्यत्र । तस्माद्‌ 
भूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ ९ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 
भूमा ही सुख है ) इस प्रकार सामय सुखके निराकरणसे व्रह्म ही सुखरूप भूमा 
है, ऐसा [ श्रुति | दिखळाती दै। 'यो वै भूमा०' ( निश्चय जो भूमा दै, वह 
अमृत है ) इस श्रतिमें प्रतिपादित अम्रतत्व भी परम कारणका ज्ञान कराता है, 
क्योंकि चिकारका अमृतत्व किसीकी अपेक्षासे होता है क्योंकि' अतोऽन्य०' (इससे 
अन्य नश्वर है) ऐसी दूसरी श्रुति है। इस प्रकार शृतिप्रतिपादित सत्त्व, अपनी 
महिमामें प्रतिष्ठा, सर्वगतत्व और सवौत्मत्व थे धर्म परमात्माम ही उपपन्न होते 
हैं, दूसरेसें उपपन्न नहीं होते । इससे सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा ही दै ॥९॥ 


ee 


रलममा 
तत्सहितं सामयम्‌ । आर्तम्‌--नश्चरम्‌ | “स एवाधसात्‌ स उपरिष्टात्‌” [ छा० 
७।२५।१ ] इति सर्वगतत्वम, “स एवेदं सरम्‌” [छा० ७२५१] इति सर्वाः 
तत्वं च श्रुतम्‌ । तस्माद्‌ भूमाध्यायो निर्गुणे समन्वित इति सिद्धम्‌ ॥९॥ (२) ॥ 
रत्नमभाका अनुवाद 
भर्थोत्‌ नाश आदि दोष, उन दोपेसि जो युक्त हो वह सामय कद्दलाता है । आते--विनाशी, 
नश्वर । स एवाध०' ( वह नीचे है और ब्दी ऊपर है ) इस प्रकार आत्माका सर्वेगतत्व और “स 
ऐंवेदं०? ( वही यइ सव है ) से सर्वोत्मत्व धुतिप्रतिपादित है । इससे सिद्ध हुआ कि भूमाध्याय 
निगुण ब्रह्मम समन्वित हे ॥ ५ ॥ 


५७६ - हतर [ अ० १ पा० हे 
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[ ३ अक्षराधिकरण छू० १०-१२ ] 
अक्षरं म्रणव किं वा त्रह्म लोके5क्षरासिधा ! 
वर्ण प्रसिद्धा तेवाऽत्र णवः स्यादुपास्तये ॥१॥ 
जव्याकृताधारतोक्ते:ः सर्वधर्माविपेधतः । 
शासनाद्‌ ह्दृतादेश बहोवाडक्षरमुच्यते* ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 

सन्देह--“एतद्वै तदक्षरं गानि नराणा अभिवदन्त्यस्थूल्मनण्वहस्वम्‌ इत्यादि वाक्यभे 
पठित “अक्षर” पद ऑँकारका वाचक है अथवा ब्रह्मका ? 

ूर्वपक्ष-च्लेकमें “अक्षरः पद वर्ण--औकारसे प्रसिद्ध है, इससे शात होता है कि 
उक्त वाक्यभे "अक्षरः से आकार ही उपास्यरूपसे कहा गया है | 

सिद्धान्त--“अक्षर' अच्याकंत--आकाशका आधार, सब धमाँसे अन्य, सकल जगतका 
शासक एवं द्रष्टा कहा गया है, इससे प्रतीत होत है कि अक्षर ब्रह्मका ही 
वाचक है । 


# निष्कषे यह है कि इहृदारण्यकके पांचवे अध्यायमें नाके प्रति थाशवल्त्यनने कहा हे--'पतदै 
तदक्षरम्‌ ०? अर्थात्‌ हे यार्गि यह वहो अकषर है जिसे ब्राह्मण न स्थूल कहते हे, न सकस कहते हैं और न 
इत्व। यहां पर सन्देह होता दै कि उक्त क्षतिमें पाठित अक्षरशन्द ओंकारका प्रातिपादन करता दै 
अथवा महाका १ 


पूदंपक्की कहता है कि अक्षरशब्द्से ओकारका ही दोष होता है, क्योंकि 'येनाक्षरतमाक्ताय- 
मधिगग्य महेशवराव्‌ इत्यादि स्यमि अक्षरशब्दकों वर्षमे हो प्रसिद्धि देखो जाती दहे और यहांपर 
ओंकार उपास्यरूपसे कहा गया ह । 

.सिद्धान्दी कहते हे--अक्षरशव्द ऋद्गाका हो वाचक है, क्योंकि "पतस्मित्रक्षेरे गागि आकाश 
ओतश्च' ( हे गार्गि ! इस अक्रमे आकारा--अब्याङ्त ओत-प्रोत्त है ) इस तिमे अक्षर’ जाकाश- 
शब्दवाच्य अन्याक्षका आधार कहा गया हे । ओंकार--वण उसका आधार नहीं हो सकता। 
'अल्थूड्मनण्वहस्वन्‌' श्रुतिते जक्षरमें सांसारिक सव घमोका निषेध किया गया है, “तस्यैवाक्षरस्य 
प्रशासने गार्गि चर्याचन्द्रमसौ विशृती तिछत:? (हे यामि ! सूर्य और चन्द्रमा उसी अक्षरके शासन-- 
आडामें विशिषरूपसे स्थित रहते हे ) इस तरइ सारे जगत्के ऊपर शासन करतेवाला भी वढी 
अक्षर काडा गया है एवं “तहा एतदक्षर यार्यं द्रष्टु अक्ुतं ए? ( हे गायि ! वह अक्षर दश दै, 
किन्तु उसे कोई देख नही पाता, वह ओता है परन्तु उसे कोई उन नही पाता ) इत्यादि क्षुति से 
वह दृष्टा, ओता और प्रत्वक्षादि प्रमाणोंसे पर कहा गया है। यदि अक्षरको ऑकारका दाच मोते. 
तो उसमें पूर्वोक्त कोई मी धर्म संगत नहीं होगा । इससे सिड हुआ कि न्रह्म हो अक्षर है। . 
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अक्षरमम्बरान्तशतेः ॥ १० ॥ 
पदच्छेद--अक्षरम्‌, अम्वरान्तधृतेः । 
पदार्थोक्ति--अक्षरम्‌--“एतद्वै तदक्षरं गार्गिः इति श्रुत्युक्तमक्षरं [ हमव, 
कुतः ] अम्बरान्तशृतेः--प्थिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌ । 
भाषार्थ--'एतद्वै तदक्षरं०! ( हे गार्गि ! यह वही अक्षर है, जो न स्थूल 
' है, न अणु है ) इस श्रृतिमें उक्त अक्षर ब्रह्म ही है, क्योंकि बही पृथिवीसे 
लेकर आकाशतक सब विकारोंको धारण करता है । 


A 
भाष्य 


'कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति । स होवाचेतद्वे तदक्षरं 
गामि ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमनणु' (बृ० २।८।७,८) इत्यादि श्रूयते । 
तत्र संशयः--किमक्षरशब्देन वर्ण उच्यते किं वा परमेश्वर इति । 

भाष्यका अनुवाद 

'कस्मिन्छु खल्बाकाश०? ( गार्गी पूछती है--आकाइ किसमें ओत-प्रोत है ? 
याज्ञवल्क्य उत्तर देते हैं, हे गार्गि ! जिसे तू पूछती है, उसीको ब्रह्मवेत्ता अक्षर 
कहते हैं, वह ने स्थूळ है, न सूक्ष्म है ) इत्यादि श्रुति है | यहांपर संशय होता है 
कि अक्ष्रशब्द्रसे वर्णका कथन है या परमेश्वरका ? 


रत्रम्रभा 


अक्षरमम्परान्तश्टतेः । इहदारण्यकं पठति--कस्मित्निति । “यद्‌ भूतं च 
भवञ्च भविष्यञ्च” [ ब्रू. ३।८।३ ] तत्‌ सर्वे कर्मिन्‌ ओतमिति गार्ग्य प्ृष्ठेन 
मुनिना याज्ञवल्क्येन अव्याकृताकाशः कार्यमात्राश्रय उक्तः । आकाशः कस्मिन्‌ 
ओत इति द्वितीयप्रइने सः मुनिरुवाच । तत्‌--अव्याङ्कतस्याऽधिकरणम्‌ , 
एतदक्षरम्‌--अस्थूलादिरूपमित्यर्थः । उमयत्र अक्षरशन्दमयोगात्‌ संशयः । यथा 

रत्वप्रभाका अनुवाद 
“कृस्मिन्तु” इत्यादि यृहददारण्यकवाक्यकों उद्धृत करते हैं। जो भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ 
पदार्थ हैं, वे सव किसमें ओत-आश्रित हैं, गार्गीके इस प्ररनके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने कहा कि सब 
कार्यीके आश्रय, अव्याङृत--भाकाशमें वे सव आश्रित हैं । फिर गार्गने प्रश्न किया कि अव्या- 
कुतसंज्ञक आकाश किसमें आश्रित दें? इसपर याज्ञवल्क्य कहते हैं कि हे गार्गि ! अव्याकृत-- 
आकाशका अधिकरण बह अक्षर है, जो न स्थूल है; न सूक्ष्म है। वर्ण और परमात्मा दोनोंमें 


ष्छ्टं ब्रह्मद ` { अ० १ पा० ३ 


माष्य 

तत्राऽक्षरसमाम्ताय इत्यादावक्षरशब्दस्य वर्ण प्रसिद्धत्वात्‌, प्रसिद्ध धति 
क्रमस्य चाञ्युक्तखात्‌) ॐकार एवेदं सर्वम्‌’ ( छा० २।२३।३ ) इत्यादी 
च श्रुत्यन्तरे वर्णस्या$प्युपास्थत्वेन सर्वात्मकत्वावधारणात्‌, वर्ण एचाऽक्षरः 
शब्द इति । 

एवं प्राप्त उच्यते--पर एवाऽऽत्माऽक्षरशब्दवाच्यः । कस्मात्‌ ¦ 

भाष्यका अनुवाद 

पूर्वपक्षी --“अक्षरसमास्नाय' इत्यादिसें अक्षरहव्द वर्णे प्रसिद्ध है. 
प्रसिद्धिका उल्लंघन करना ठीक नहीं है ओर “आकार एवेदं०' यह्‌ सव ओंकार 
ही है ) इयादि अन्य श्रतियोंसें वर्ण उपास्य कहा गया है, इससे प्रतीत होता 
है कि वह सबोत्मक दै, इसलिए अक्षरशव्द वर्णवाचक ही है । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते ह-परमात्मा ही अक्षर शब्दवाच्य 

रत्त्रसा | 

सत्यशव्दो ब्रह्मणि रूढ इति ब्रह्म भूमा इत्युक्तर्‌ , तथा अक्षरशब्दो वर्णे रूढ इति 
इृष्टान्तेन पूर्चैपक्षः । तत्र ओङ्कारोपास्तिः फलम्‌, सिद्धान्ते निर्युणन्नह्मधीरिति 
विवेकः । ननु न क्षरतीति-अचरत्वानाशित्वयोगाद्‌ ब्रह्मण्यपि अक्षरशब्दो 
मुख्य इत्यत आह--मसिद्यतिक्रमस्येति । “रूढियोंगसपहरति” इति न्याया- 
दित्यर्थः । वणैस्य--ओङ्कारस्य सर्वाश्रयत्वं कथमित्याशङक्य ध्यानार्थमिदम , 
यथा श्रुलन्तरे सवोत्मत्वमित्याह--अ^क्कार इति । म्चप्रतिवचनाभ्याम्‌ आका- 


शान्तजगदाधारत्वे तात्पयनिश्वयात्‌ न ध्यानाथेता, अतः तहिङङ्गबलाद्‌ रूढि 
रत्वम्रभाका अनुवाद 


अक्षरशच्दके अयोगसे संशय होता हे । जेसे सत्यशब्दके ब्रह्मे रूढ़ दोनेके कारण सूमा ब्रह्म 


हे, यह कहा गया है, उसी अकार अश्रशब्दके वणमें रूढ़ होनेसे प्रकृतमें वर्ण ही अक्षरपदवाच्य 
है, इस भकार इृथन्तसे पूवपक्ष करते ई। पूवपक्षसं ओंकारकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें 
निशुण अह्मका ज्ञान फल इं, ऐसा समझना चाहिए। यदि कोई कहे कि “न क्षरति’ (जो न 
विचलित होता है और न चष्ट होता है) इस अकार अचलत्व और अविनाशित्वके योगसे 
अक्षर शब्दका ब्रह्म भी मुख्य अथ हो सकता हे, इसपर कहते हें---'प्रसिद्यतिकरम स्य 
इत्यादिस । क्योंकि “रुढियौग०' ( रूढ़ि योगसे चलवती है ) ऐसा न्याय है! झंकार वर्ण 
सवाश्षय केसे हा सकता ह यह आशङ्का करके “ओंकारः” इत्यादिसे कहते हैं कि ध्यानके 
लिए जेसे दूसरी शुतिमे सवोत्मत्व कहा गया है, वैसे हो यहां भी स्वोश्नयत्व कहा गया है । 
प्रश्न और अतिवचनसे ब्रद्यमें आकाशान्त जगतके आधारत्वका तात्पर्यनिश्चय होता-है,. इससे 
भरतात हाता ह कि आकारन सवाश्रयत्व ध्यानकें लिए नहों हैं, अतः तात्पर्यानिचयरप लिङ्गके 
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NS ee ४, 


भाष्य 

अम्बरान्तशतेः-एथिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌ । तत्र 
हि एथिव्यादेः समस्तचिकारजातस्य कालत्रयविभक्तस्य आकाश एव 
तदोतं च प्रोतं च' इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्वञ्चकत्वा 'कस्मिन्चु खत्वाकाश 
ओतश्च प्रोतश्च' इत्यनेन प्रञनेनेदमक्षरमवतारितस्‌ । तथा चोपसंहृतम्‌- 
एतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च' इति । न चेयमम्बरान्त- 
शृतिन्रह्मणोऽन्यत्र सम्भवति । यदपि-'उ्कार एवेदं सर्वम्‌’ इति, तदपि 
रह्मप्रतिपत्तिसाथनत्वात्‌ स्तुत्यर्थं द्रएव्यस्‌ । तस्मान्न क्षरत्यश्चुते चेति 
नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामक्षरं परमेव ब्रह्म ॥ १० ॥ 

स्यादेतत्‌ कार्यस्य चेत्‌ कारणाधीनत्वमम्बरान्तश्वतिरभ्युपगम्यते, 
ग्रधानकारणवादिनोऽपीयसुपपच्चते, कथमम्वरान्तश्वतेवह्मत्वग्रतिपत्तिरिति, 
अत उत्तरं पठति-- 

भाप्यका अनुवाद 

है, क्योंकि वह आकाइापर्येन्तको धारण करता है अथात्‌ एथिवीसे लेकर आकाश- 
तक सव विकारसमूहको धारण करता है । तीन काळोंमें विभक्त हुए प्रथिवी 
आदि समस्त विकारसमूहको “आकाश एव०' ( आकाशमें ही वह ओत-प्रोत 
है) इससे आकाइमें प्रतिष्टित कहकर 'कस्मिन्छु खल्बाकाश०' ( आकाश 
किसमें ओत-श्रोत है ) इस प्रश्नसे इस अक्षरका उपनिपदूमें अवतरण किया है 
और “एतस्मिन्डु०' ( हे गार्गि ! इस अक्षरमें आकाश ओतप्रोत है ) इस प्रकार 
उपसंहार किया है । इस आकारपर्यन्तको धारण करना त्रह्मको छोड़कर दूसरेमें 
संभव नहीं है। “ओंकार एवेदं०' ( ओंकार ही यह सव है ) यह कथन भी ओम्‌ 
प्रद्यज्ञाकका साधन है, इसलिए उसकी स्तुतिके लिए है, ऐसा तात्पये है । 
इसलिए “न क्षरत्मश्नुते! ( नष्ट नहीं होता और सर्वव्यापक है ) इस व्युत्पत्तिसे 
निश्चित होता है कि नित्य और व्यापक दोनेके कारण अक्षर परब्रह्म ही है ॥१०॥ 

कारणके अधीन कार्यका रहना ही यदि अम्वरान्त शृतिका ( आकाझान्त- 
घारणका ) अर्थ है यह स्वीकार किया जाय, तो प्रधानकारणवादियाके 
प्रधानमै भी अम्वरान्तश्वृति उपपन्न हो सकती है। आकाशान्तधारणसे अक्षर 
ब्रह्म ही है, यह कैसे समझा जाय ? इस झंकाका समाधान करते हैं-- 

रत्नमा 
वाधित्वा योगवृत्तिः ्राह्मा इति सिद्धान्तयति--एवमित्यादिना ॥ १० ॥ 
रत्नमभाका अनुवाद 


बलसे रूढिका चाध करके योगद्रतिका ग्रहण करना ही ठीक हैं, ऐसा सिद्धान्त करते हुना 
“एवम्‌” इत्यादिस्ते ॥१०॥ 
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सा च प्रशासनात्‌ ॥ ११ ॥. 

पदच्छेद--सा, च, प्रशासनात्‌ । 

पदार्थोक्ति--सा च-अम्बरान्तधृतिश्व [ परमेश्वरस्थैव कर्म नाञ्चेतनस्य, 
कुतः ] प्रशासनातू--एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि | सूर्याचन्द्रमसौ विधृती 
तिष्ठत? इत्यादिना प्रशासनश्रवणात्‌ । 

भाषार्थे--आकाशान्त पदार्थोका धारण 'करना तो परमेश्‍वरका ही कमै है, 
अचेतन प्रधान आदिका नहीं, क्योंकि 'एतस्य वा'० ( इसी अक्षर परमात्माके 
प्रशासन--आज्ञामें सूये और चन्द्रमा विशेषरूपसे स्थित रहते हैं ) इत्यादि श्रतिभे 
प्रशासनका कथन है । 

०१०४५१४५७४ ६००-३-४- 
भाव्य 


सा चाऽम्बरान्तशतिः परमेश्वरस्यैव कर्म । कस्मात्‌ ? प्रशासनात्‌ | 
प्रशासन हीह भरूयते-'एतस्य वा अक्षरस प्रशासने गामि सर्याचन्द्रमसौ 
बिशती तिष्ठत? ( १० २।८।९ ) इत्यादि । प्रशासन च पारमेश्वरं कर्म, 
माष्यका अनुवाद 
यह्‌ आकाइपयेन्तका धारण करना परमेश्वरका ही कर्म है। किससे ? 
प्रझासनसे । क्योकि एतस्य वा अक्षरस्य०? ( हे गार्गि ! इस अक्षरके अनुझा- 
सनभें सूये ओर चन्द्रमा रहते हैँ और बही उनका धारण करता है ) इत्यादि 
प्रशासनकी श्रुति है । प्रशासन परमेश्वरका कर्म है । अचेतन शासक नहीं हो 
रत्वप्रभा 
आकाश भूतं कृत्वा शङ्कते--स्यादेतदिति । चेतनकर्तृकशिक्षाया अत्र 
तेः मेवमित्याह--सा चेति । सूत्र व्याचष्टे--सा चेति । चकार आकाशस्य 
भूतस्वनिरासार्थः । भूताकाशस्य कार्यान्तःपातिनः युतसवेकार्याश्रयत्वायोगाद्‌ 
रज्रमभाका अनुवाद 
आकाशको भूताकाश मानकर शङ्का करते हे--“स्यादेतत” इत्यादिसे । श्रतिमें उक्त 
थिका क्तौ चेतन है इसलिए अचेतन अधानमें अम्बरान्तधृति संभव नहीं दे यह कहते ` 
इसा इत्यादिसे । सूज़का व्याख्यान करते हँ--“सा च” इत्यादिसे । | सूत्रस्थ च- | | 
कारका तात्पर्य यह है कि “आकाशपद्से भूताकाशका मण नही करना चाहिए', क्योंकि कार्यवर्गके 
मातर रहनयाला भूताकाश श्रृतिके कथनानुसार सब कार्योंका आश्रय नहीं हो सकता, इसालिए 
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नाऽचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासनं संभवति । नद्यवेतनानां घटादिकारणानां 
मृदादीनां घटादिविषयं प्रशासनमस्ति ॥ ११ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 
सकता, क्योंकि घट आदिके कारण अचेतन मृत्तिका आदि घट आदिके शासक 
नहीं देखें जाते ॥११॥ 

रत्वमभा 

अव्याकृतम्‌--अङ्ञानमेव आकाशः प्रधानशब्दित इति तदाश्रयत्वा्च अक्षरं न 
प्रधानमित्यर्थः । विधृती--विषयत्वेन श्तौ ।।११॥ 

रल्नप्रमाका अनवाद 


प्रधानसंशक अव्याकृत अज्ञान हो आकाश है । उसका आश्रय होनेसे अक्षर प्रधान नहीं है, 
ऐसा अर्थ है ! “विधृतौ” अर्थात्‌ विपयरुपसे धारण किये गये ॥११॥ 


अन्यभावव्यावृत्तेश्च ॥ १२ ॥ 
पदच्छेद--अन्यभावव्यावृत्ते', च । 
पदार्थोक्ति--अन्यमावव्यावृत्ः--प्रधानादिधर्म मूताचेतनत्वरहितत्वात्‌, च- 
अपि [ न अक्षरं प्रधानादि, किन्तु ब्रह्मेव ] । 
भाषार्थ--अक्षरमें प्रधान आदिका धर्म अचेतनत्व नहीं है । इससे मी अक्षर 
प्रधान आदि नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही है । 


- भाष्यः 
` अन्यभावव्यावृत्तेश्र कारणाद्‌ अक्षेवा5क्षरशब्दवाच्यम्‌, तस्येवा5म्ब- 
रान्तधृतिः कर्म, नाऽन्यस्य कस्यचित्‌ | किमिदमन्यभावव्यावृत्तेरिति ? 
अन्यस्य भानोऽन्यभावस्तस्माद व्यावत्तिरन्यभावव्यावृत्तिरिति तस्याः । 
साष्यका अनुवाद 
अन्यभावच्यावृत्तिरूप कारणसे भी. ब्रह्म ही अक्षरशव्दवाच्य है। 
आकाश्ञान्त धारण उसीका कमे है, दूसरेका नहीं । यह अन्यभावव्याऱृत्ति क्या 
है? अन्यका भाव अन्यभाव दै, उससे जो भेद दै, उसे अन्यभावव्यावृचि 


~ 


भाष्य 


एतदुक्तं पर्रति--यद्‌न्म्मणोऽक्षरशब्दवाच्यमिहाऽऽशङ्कघते तद्भावादिः 
दमम्रान्तविधारणमक्षरं व्यावर्तयति शतिः तद्वा एतदक्षरं गाग्येदई 
दष्दश्रुत॑ श्रोत्रमतं मन्त्रविज्ञातं विज्ञादः (० ३८११ ) इति। 
तत्रऽदष्टत्वादिव्यपदेशः ग्रधानस्माऽपि संभवति, द्रष्ट्खादिव्यपदेशस्तु 
न संभवत्यचेतनत्वात । तथा “नान्यदतोऽस्ति 'द्रष्टु 'नान्यदतोस्ति भरोत 
नान्यदतोञस्ति सन्त्‌ नान्यदतोऽस्ति बिज्ञात' इत्यात्मभेदप्रतिपेधात्‌ । न 
शरीरा पप्युपाधिमतो5क्षरशब्दवाच्यत्वसू, 'अचक्षुष्कमथोत्रमवागमन;' 
भाष्यका अनुवाद fe 6 
कहते हैँ । तात्पय यह है कि अक्षरशब्द्‌ न्रद्मसे अन्य अर्थ--प्रधानमें प्रयुक्त है, 
ऐसी जो यहां आशङ्का की जाती दै, श्रुति उसके--प्रधानके स्वरूपसे उस 
आकाशान्तका धारण करनेवाले अक्षरमें भेद दिखळाती है--'तद्ठा एतदक्षरं 
गाम्पैद्ष्ट” ( दे गार्गि ! बह अक्षर किसीसे मी दृष्ट नहीं है परन्तु खे द्रष्ट है, 
किसीसे शुत नहीं है किन्तु खयं श्रोता दै, उसका कोई मनन नहीं कर सका 
परन्तु खयं सननकती है. और किसीसे विज्ञात नहीं है परन्तु खयं विज्ञाता दै ) 
इनमें अदृष्टल्व आदि धै प्रधानमें भी संभव हैं, परन्तु द्रष्दृत्व आदि धमे 
उससे संभव नहीं हैं, क्योंकि वह अचेतन है । उसी प्रकार “नान्यदतोऽस्ति द्र्ष्ट्० 
( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है, उससे अन्य श्रोता नहीं है, उससे . अन्य मननकतों 
नहीं है. और उससे अन्य विज्ञाता नहीं है.) यह श्रुति आंत्सासे भिन्न . वस्तुका 
प्रतिषेध करती है, इसलिए उपाधियुक्त जीव भी अंक्षरशव्दवाच्य. नहीं दै; 
क्योंकि 'अचघुष्क० ( उसके आंख नही है, शरोत् नहीं है, वाणी नही है र 
रत्नप्रभा 

प्रपूरक सूत्र व्याकरोति--किमिदसिति । घरत्वाद्‌ व्यादृत्तिरिति आन्ति 
निरखति--एतदिति । अम्बरान्तस्य आधारम्‌ अक्षरं श्रुतिरचेतनत्वात्‌ व्यावर्त- 
यतीत्यथेः । जीवनिरासपरत्वेनाऽपि सूत्रं योजयति---तथेति.। अन्यभावः-- मेदः+ 
तन्निषेधादिति सूत्राथैः । तर्हि शोषितो जीव एव अक्षरं न पर इत्यत आह-- 
रत्तमभाका अनुवाद | हु 
प्रश्नपूवेक सूत्नरका विवरण करते हैं--“किमिदम” इत्यादिसे । अन्यभावव्यादतिपदका 
“घटत्वसे व्यावृत्तिः थह भी अर्थ हो सकता है, इस आन्तिका निराकरण करते हैं--एतद” 
इत्यादिसे । श्रुति आकाशान्तके घारण करनेवाले अक्षरमें अचेतनसे' भेद दिखलाती है, यह 
तात्पर्य हे । जीवनिरास पक्षमें भी सूत्रकी योजना करते हैं--““तथा” इत्यादिसे । अन्यभाव 
अर्यात्‌ भेद, उसके निषेधसे, यह सून्नका अर्थ दै । तब शोधित जीव हो.अक्षर है,. परमात्मा 
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भाष्य 
(बू० ३।८।८) इति चोपाधिमत्ताप्रतिपेधात्‌ । नहि निरुपाधिकः शारीरो 
नाम भवति । तस्मात्‌ परमेव ब्रह्म अक्षरमिति निश्चय; ॥ १२॥ 
साष्यका अनुवाद 
मन नहीं है.) इस प्रकार अक्चरमें उपाधिका प्रतिषेध किया है। उपाधिके 
चिना जीवत्व संभव नहीं है। इससे निश्चित होता है कि अक्षरशव्दवाच्य 
परन्रहझ ही है ॥ १२ ॥ 


रत्वम्रभा 
नहीति । शोधिते जीवत्वं नारतीत्यर्थः । तस्माद्‌ गार्गि्राह्मण निर्गुणाक्षरे 


समन्वितमिति सिद्धम्‌ ॥१२॥ ( ३ ) ॥ 

रत्नभभाका अनुवाद 
नहीं, इसपर कहते हैं--“नहि” इत्यादि । शोधितमें जीवत्व ही नहीं हे अथात्‌ जाव 
उपाधिरदित नहीं है और जो शोधित--निरुपाधिक है, वह जीव नहीं दें। इससे सिद्ध हुआ 
कि गार्मित्राक्मण निर्गुण अक्षरमें समन्वित है ॥१२॥ 
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[ ४ इक्षतिकर्मच्यपदेशाधिकरण सू० १३] 
तिमात्रभणवे ध्येयसपरं बह्म वा परम्‌। 
` ब्रह्मलोकफलोक्तचादेरपरं ब्रह्म गम्यते ॥१॥ 
इक्षितव्यो जीवघनात्परस्तत्मत्यामिज्ञया । 
मवेद्धधेयं परं बह्म क्रममुक्तिः फालिष्यति# ॥२॥ -. 

[ अधिकरणसार ] 
सन्द्े-'यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेनैवाक्षरेण परं पुरुपमभिध्यायीतः इस भृतिमे 
उक्त तीन मात्रावाले आकारका अपरन्रझरूपसे ध्यान करना चाहिए या 


परब्रह्मरूपसे १ आ. | 
पूर्व पक्ष--ब्रह्मलोकगसनरूप सीमित फलके कथनसे प्रतीत होता है कि यहाँपर अपर 
ब्रह्म ध्येय है । 


सिद्धान्त--वाक्यके अन्तर्मे सर्वोत्कृष्ट विराट्रूप हिरण्यगर्भल भी उत्कृष्ट साक्षात्करणीय 
कहा गया है, पर और पुरुष शब्दोंसे उसीकी प्रत्यभिशा होती है । ब्रह्मध्यान- 


का ब्रह्मलोकप्रातैमाच फल नहीं है, किन्तु अन्तमैँ मुक्ति होती है। 
इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्म ही ध्येय है ! 


न असर तल onside 


* तात्पर्य यह कि प्रश्‍नोपनिषदर्मे वाक्य दै--“यः पुनरेतं जरिभात्रेणोसित्येतेनेवाक्षरेण परं पुरषः 
ममिध्यायीत? अर्थात्‌ जो इस तीन मात्रावाले ऑकारका परपुरुषरूपसे ध्यान करता हे। यहांपर 
सन्देइ होता है कि इस वाक्यमें ध्येयरूपसे जो कहा गया है, वह अपर त्रह्ा--हिरण्ययर्भं दै अथवा 
पर ब्रह्म १ 

पूर्व पक्षी कहता दै कि उक्त वाक्यमें अपर ब्रह्मा ध्येय कहा गया है, क्योंकि धस सामाभेरत्ीयते 
नझलोकम्‌' ( वह-~उपासक प्रामद्वारा महालेकमें पहुँचाया जाता है ) इस श्रुतिमें उपासकके प्रति 
बगालोकप्रापिूप फर कहा गया है। परन्रह्वाका ध्यान परमपुरुषाथैरूप है, उसका फल केवर 


मस्ठोकमाि हो यह सम्भव नहीं है... और श्रुतिमै उक्त पर? विशेषण भो अपर ब्रहम संगत 
हो सकता है, क्योकि वह औरोंको अपेश्ञा पर है । 


सिद्धान्तो कइते है--यहां परजह्म ही ध्येय हे, 
घ्येयरूपसे अत्यभिज्ञा होती है । वाक्यके अन्तमें कहा 
पुरुषमाक्ष्ते' इसका अर्भ है कि जो उपासक उपासनाद्वारा 
जीवसमष्टिस्प सबसे उत्कृष्ट हिरण्यगभेसे मो उत्कृष्ट 
परमात्माको देखता है। इससे प्रतीत होता है कि वाक्यके अन्तमें जो परमात्मा साक्षात्करणीय कहा 


गया है, चावयके आरम्भे उसीका ध्येयरूपसे कथन है । पर और पुरुष शब्दोंसे उसीकी अत्यमिश्चा 
होती दै । केवल महालोकप्राप्तिमात्र 


हो उसका फल नहों है, क्योंकि 
१ न ? क्योंकि उसके अनन्तर क्रममुक्तिकी 
संभावना दै । इससे सिद्ध हुआ कि नदा ही ध्येय है | | 


क्योंकि जो साक्षात्करणीय कहा गया है, उसीकी 
गया है--'स एतसाज्योवधनात्परातपरै पुरिशयं 
द्वारा जह्मलोकमम पहुँचता है, वह विराट्रूप-- 
कृष्ट ओर सबके घट २झै वास करनेवाठे 
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ईक्षातिकर्मव्यपर्देशांत्‌ सः ॥ १३ ॥ 


` पदच्छेदे-<ईक्षतिकर्मव्यपदेद्यातू, सः । 
पदार्थोक्ति--सः-'थः पुनरेतं त्रिमत्रेणोमित्येतेनैवाक्षरेण परं पुरुषमभिंध्या- 
यीत' इति श्रुती ध्येयत्वेनोपदिष्टः [ परमात्मेव, नापर ब्रह्म, कुतः ] ईक्षतिकर्म- 
व्यपदेशात्‌-“परात्‌ परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ इति वाक्यरोषे ध्येयस्य दर्शनविषय- 
त्वेन व्यपदेशात्‌ [ कल्पितस्य दर्शनविषयत्वासम्भवात्‌-] । 
` ' भाषार्थ--यः पुनरेतं०? ( जो तीन मात्रावाले ओंकारका परपुरुषरूपसे 
ध्यान करता है ) इस श्रृतिमें ध्येयरूपसे उपदिष्ट पर ब्रह्म ही है, अपर ब्रह्म 
नहीं है, क्योंकि “परात्‌ परं०? ( परसे पर, शरीरम्रविष्ट पुरुषको देखता है) इस 
वाक्यशेषृमें ध्येय दशनविषय कहा. गृया.है, कल्पित पदार्थ. दृष्टिगोचर नहीं 
हो, सकता.है । त 
r= सिल्क डक 8, 
_ , भाष्य 
एतद्वै सत्यकाम:परं चापरं घ. त्रझ्ल यदोङ्कारसतस्माद्िद्वानेतेनैवाय- 
तनेनेकतरमन्वेति' इति प्रकृत्य श्रूयते---'यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेने- 
,.. भाष्यका अनुवाद 
“एतद्ढै सद्यकाम०” ( हे सत्यकाम ! जो ओंकार है, वह पर ओर अपर ब्रह्म 


है, इसलिंए विद्वान्‌ इसी ऑओंकारध्यानरूप प्राप्तिसाधनसे दोनोंमेंसे एकको प्राप्त 
करता है ) इस तरह उपक्रम करके श्रुति कहती है--यः पुनरेतं०? ( तीन 


+ १ es» 
१० `, 


, रत्नमभा ,, .. 

ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्‌ सः । अइनोपनिषदमुदाहरति-- एतदिति । पिप्प- 
छादो गुरुः सत्यकामेन पृष्टो ब्रते--हे सत्यकाम | परमृ-निगुणस्‌, अपरम्‌--सशुणं 
च ब्रह्म एतदेव योऽयमोङ्कारः । स हि प्रतिमेव विण्णोस्तस्य प्रतीकः, तस्माद्‌ 
प्रणवं ब्रह्मामना विद्वान्‌ एतेनैव ओङ्कारध्यानेन, आयतनेन--प्राप्तिसाधनेन 

+- अ गली रत्मम्रभाका भववाद्‌ ~+ 

“एतद्‌” इत्यादिसे प्रइनापनिपद्के वाक्यको उद्धृत'-करते' हे । गुरु' पिप्पलाद सत्यः 
कामके प्रश्‍नका उत्तर देते. हे--हे सत्यकाम | पर अथोत्‌-निगुण आर अपर अथाव सशुण ब्रह्म 


-वही है जो कि यह ओंकार है, क्योंकि ओंकार विष्णुकी प्रतिमाके समान पर ब्रह्मका प्रतीक हूँ, 
इसलिए ऑकारको त्रवास्वरूपसे जाननेवाला इसी ओंकारध्यानर्य आयतन--त्रातिसाधन द्वारा 
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भाष्य 
वाक्ष्रेण परं पुरुषममिध्यायीत' (प्र ५२,५) इति । किमस्मिन्‌ वाक्ये 
परं ब्रह्माभिध्यातव्यम्ुपदिध्यते, आहोस्विदपरमिति | एतेनैवा5ञ्यतनेन 
परमपरं वेकतरमन्वेतीति प्रकृतत्वात्‌ संशयः । 
भाप्यका अनुवाद 
सात्नाचाले इसी अक्षरका जो परपुरुषरुपसे ध्यान करता है.) | क्या इस 
वाक्यमें परत्रह्मका ध्येयरूपसे उपदेश किया गया है अथवा अपर बरहदाका ! 


यहांपर प्रकरण यह है कि इसी प्राप्तिसाधनद्वारा पर और अपर दोनोंमेंसे एक 
्ह्मको प्राप्त करता है, इसलिए संशय होता है । 


रत्नमा 


यथाध्यानं परमपरं वा अन्वेति-प्राप्नोतीति प्रकृत्य मध्ये एकमात्रद्विमात्रोङ्कारयोः 
ध्यानमुक्खा ब्रवीति--थः पुनरिति। इत्थम्भावे तृतीया, ज्रक्षोङ्कारयोर- 
भेदोपक्रमात्‌ । यो ह्यकारादिमात्रात्रये एकस्या मात्राया अकारस्य ऋष्यादि 
जाग्रदादिविभूति च जानाति, तेन सम्यग्‌ ज्ञाता एका मात्रा यस्य ओङ्कारस 
स एकमात्रः । एवं मात्राह्रयस्य सम्यग्विभूतिज्ञाने द्विमात्रः तथा त्रिमात्रः | 
तमोङ्कारं पुरुषं योऽभिध्यायीत, स ॐन्कारविभूतित्वेन ध्यातैः सामभिः 
सूर्दवारा ब्रह्मळोकं गरवा परमात्मानं पुरुषस्‌ हैक्षते इत्यर्थः । संशयं तद्बीचं 
चा5४ह--किमित्यादिना । अस्मिन्‌-त्रिमात्रवाक्ये इत्यर्थः । पूर्पेत्र पूर्व 


रत्वमभाका अनुवाद 
ष्यानाचुसार पर या अपर ब्रह्माको प्राप्त होता है । 
और द्विमात्र ओंकारके ध्यानका वर्णन करते है--“यः पुनः” इश्यादिसे । तृतीया इत्थम्भाव 


¢ अभेदमें 2३ क ` ५ 
अर्थात्‌ अभेदमें है, क्योंकि आरम्भमें ब्रह्म और ओंकारका अभेद दशाया गया हे । जो अकार 
आदि तीन मात्राओमे अकाररूप एक मात्राके ऋषि आदि और जाग्रद्‌ आदि विभूतियाको 
जानता इ, उसके 


द्वारा जिसकी एक मात्रा अच्छे प्रकार जानी गई वह एक मात्रावालो ओंकार 
कहळाता है । इसौ अकार जिसकी दो मात्रा विभूति आदिके जञानपूर्वक भजी भाति जानी गई 
वह द्विमात्रक ओंकार कहलाता है, इसी प्रकार त्रिमात्रकको भी जानना चाहिए । जो तीन 
मात्रावाठे ऑकारका परमपुरुपरूपसे ध्यान करता है, वह आओंकारकी विभूतिरूपसे भ्यास किये 
हुए सामसे सूर्यद्वारा अद्यालोकमें जाकर परम पुरुषको देखता है, ऐसा अर्थ है। संशय और 
सदायके देतुको कहते है---“किम्‌” इत्यादिसे । इस वाक्यमें--तरिमात्रचाक्यसे । पूर्वे अधि- 


इस प्रकार ओंकारके प्रकरणमें एकमात्र 


88094 Reopen त RR [५ ९ हु र. 
९ यहां “लिड्‌? लटके अथेमे हे । 
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माष्य 
तत्राऽपरमिदं ब्रह्मेति प्राप्तम्‌। कस्मात्‌ ? 'स तेजसि सूर्य सम्पन्नः 
'स सामभिरुन्नीयते त्रह्वलोकम्‌ इति च तद्विदो देशपरिच्छिन्नस्य फलस्यो- 
च्यमानत्यात्‌ । नहि परत्रह्मविद्‌ देशपरिच्छिन्नं फलमञ्चुवीतेति युक्तम्‌, 
भाष्यका अनुवाद 
पूर्वपक्षी--ऐसा संशय होनेपर प्रतीत होता है कि यह ओंकार अपर ब्रह्म 
है। किससे? 'स तेजसि०' ( उपासक सूयैळोकमें पहुंचता है) और 'स 
साममि०? ( वहांसे वह सामद्दारा अ्रह्मलोकमें पहुँचाया जाता है ) इस प्रकार 
ओंकारको जाननेबाळेके लिए सूयेछोक और बरह्मलोकगमनरूप सीमित फल 
कहा गया है, इसलिए [ ओंकार अपर ब्रह्म है ]। पर प्रह्मको जाननेवाला 
रत्नमसा दन ति 
पक्षत्वेन उक्ते 3“कारे बुद्धिस्थं ध्यातव्यं निश्चीयते इति प्रसंगसंगतिः । यद्वा, 
पूर्वत्र वर्णे रूढस्य अक्षरशब्दस्य लिङ्गाद्‌ ब्रह्मणि इपरिरुक्ता, तद्वदत्राऽपि त्रह्मलोक- 
प्रापिलिङ्गात्‌ परशब्दस्य हिरण्यगर्भे वृत्तिरिति दृष्टान्तेन पूर्वपक्षयति--तत्रापर- 
मिति । कार्यपरब्रह्मणोः उपास्तिः उभयत्र फलम्‌ | सः--उपासकः | सूर्य 
सम्पन्नः--प्रविष्टः । ननु वसुदान ईश्‍वर इति ध्यानाद्‌ “विन्दते वसु? 
(बृ० ४ । ४ । २४ ) इति अल्पमपि फळं ब्रह्मोपासकस्य श्रुतमित्यत आह-- 
नहीति । अन्यत्र तथात्वेऽपि अत्र परवित्‌ परम्‌ अपरविदपरमन्वेतीति उप 
क्रमात्‌ परविदोऽपरभ्रापिरयुक्ता, उपक्रमविरोधात्‌ । न चाऽत्र परमातिरेवोक्तिति 
वाच्यम्‌, परस्य सर्वगतत्वात्‌ अत्रैव प्राप्तिसम्भवेन सूर्यद्वारा गतिवैयर्थ्यात्‌ | तस्मादू 
| रत्नभमाकाः अनुवाद 
करणमें पूर्वपक्षरूपसे उक्त ओंकारमें घुद्धिस्थ परमात्माका ध्यान करना चाहिए, ऐसा इस अधि- 
करणमें निश्चय होता है, अतः इसकी पूर्व अधिकरणके साथ प्रसंगसंगति हे । अथवा पूर्व अधि- 
करणम अक्षरराव्द्‌ वणेमें रूढ था, तो भी जगदायतनत्वरूप ।लगस योगबतिका आश्रय करक 
उसकी ब्रह्ममें वृत्ति कही थी, उसी प्रकार यहां देशपरिच्छिन्नफलश्षुतिरूप ठिंगसे परशब्दकी 
दिरण्यगर्भमें इत्ति है, इस प्रकार इृष्टान्तसे पूर्वेपक्ष करते हैं---“तम्रापरम्‌” इत्यादिसे । पूवपक्षमँ 
कायम्रह्मकी उपासना आर सिद्धान्तम पर ब्रह्मकं उपासना फल ह । सः१--उपासंक संयम 
सपन्न अर्थात्‌ सूयैलोकमें पहुंचता है । यादि कोई शंका करे कि इश्वर ऐश्‍वर्य देनेवाला हे 
ऐसी भावनासे उपासना करनेवाळेके लिए 'विन्दते०” (धन पाता है) इस प्रकार धनश्राप्तिरूप 
अल्प फल कहा गया है, इसपर कहते हें-~'नहि” इत्यादि । दूसरे स्थलाँमे भळे ही एसा हो 
किन्तु यहां तो परको जाननेवाला परको प्राप्त होता दै, अपरको जानेवाला अपरको प्राप्त होता दै 
पुसा उपक्रम हं, अतः परवत्ता अपरको प्राप्त द्वोता इं, यहद कहना अयुक्त ६, क्योंकि ऐसा 


ee 
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सर्वगतत्वात्‌ परस्य ब्रणः । नत्वपरत्रह्मपरिग्रहे परं पुरुपमिति विशेषण 
नोपपच्चते । नेष दोषः, पिण्डापेक्षया प्राणस्य परत्वोपपत्तेः । 
इत्येवं प्राप्लेऽभिधीयते-- परमेव नहोहाभिच्यातव्यग्रुपदिश्यते । कस्मात्‌? 
ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्‌ । ईक्षतिर्द्शनम्‌, दशैनव्याप्यसीक्षतिकर्म, ईक्षतिः 
कर्मखेनाऽस्याऽभिष्यातव्यस्य पुरुषस्य वाक्यरेपे व्यपदेशो भवति--'स 
एतस्मा्जीवघनात्‌ परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ इति । तत्राऽभिध्यायतेरः 
साष्यका अनुवाद 
देशपरिच्छिन्न फळका भोग करे यह युक्त नहीं है, क्योंकि पर ब्रह्म सर्वव्यापक है । 
यदि अपर ब्रह्मका ग्रहण करें तो परं पुरुषम्‌ यह विशेषण संगत नहीं होगा ? 
यह दोप नहीं है, क्‍योंकि पिण्डकी अपेक्षासे प्राण भी पर है, इस प्रकार 
उपयुक्त विशेषण संगत हो सकता है । 
सिद्धान्ती-एऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-पर जह्मका ही यहां ध्येयरूपसे 
उपदेश किया गया है, क्योंकि वह ईक्षणका कसै कहा गया है । 'ईक्षति'अथीत्‌ 
दहन । ईक्षतिकमै अथोत्‌ दशीनविषय है । इस ध्येय पुरुषका वाक्यशेषमें दशेन- 
विपयरूपसे व्यपदेश है--स एतस्माजीव०' ( उपासक इस .जीवघन-- 
हिरण्यगभेरूप परसे पर, शरीरें प्रविष्ठ हुए पुरुष--परसात्माको देखता है ) । 
Mr . २” नि 
उपक्रमानुग्रहीतात्‌ अपरप्राधिरूपात्‌ लिङ्गात्‌ परं पुरुषमिति परश्रुतिः बाघ्या इत्यः! 
परश्रुतेः गतिं एच्छति--नन्विति । पिण्डः--स्थूळो विराट्‌ । तदपेक्षया सूत्रस्य 
परत्वमिति समाध्यर्थः | सूत्रे सशब्द ईश्वरपर इति प्रतिज्ञातत्वेत तं व्याचष्टे-- 
परमेवेति | सः--उपासक एतस्मादू--हिरण्यगर्भीत्‌ परं पुरुषं ब्रह्म अहमिती- 
क्षते इत्यर्थेः । ननु ईक्षणविषयोऽपि अपरोऽस्तु तत्राह--तत्राऽसिध्यायतेरिति | 
(त्वमसाका अनुवाद 

साननेपर उपक्रमसे विरोध होगा । यहांपर ब्रह्मकी प्राप्ति हो कही गई है, ऐसा नहीं 
कह सकते, क्योकि पर ब्रह्म सर्वगत होनेके कारण यहीं प्राप्त दै, तो सूमैद्वारा गमन व्यर्थ 
है fn उपक्रमसे अचुगुहीत अपरप्राप्तिरुप छिंगसे "परं पुरुषः यह परश्रुति बाध्य 
हॅ, ऐसा अथ हैं। परशुतिक्री गति पूछते हे--“नजु” इत्यादिसे । पिण्ड--स्थूलदेह-- 
विराद्‌, उसकी अपेक्षा सूजात्मा पर है, ऐसा समाधानका आशय है । सूत्रसें 'सः शब्द 
इश्वरपरक है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है, उसकी व्याख्या "करते हैं---"परमेव” इत्यादिसे । 
शृतिका अथ यह है कि "उपासक इस. हिरण्यगर्ससे पर. पुरुषको 'मैं जहा हैं! इस 
प्रकार देखता है । यदि कोई, शंका करे “कि इक्षणका कमै---बिषय अपर जहा क्यों नहीं 


। 
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तथाभूतमपि वस्तु कमे -भवति, -मनोरथफटिपितस्याऽप्यभिष्यायतिकर्म- 
स्वात्‌. ईक्षतेस्तु: तथाभूतमेव वस्तु लोके कर्म दृष्टमित्यतः परमास्मैवायं 
सम्यग्दर्शनविषयभूत ईक्षतिकर्षस्वेन व्यपदि्ट इति गम्यते । स एव चेह 
परपुरुपशब्दाभ्यामभिध्यातव्यः प्रत्यमिज्ञायतेः। क . ३ 
: नन्वभिध्याने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु परात्परः, कथमिवर इतरत्र 
प्रत्यभिज्ञायत इति । अत्रोच्यते-परपुरुषशञ्दौ तावदुमयत्र साधारणो । न 
, .... . , ..  :ैसाष्यका,अबुवाद्‌... णि 
अतथाभूत--कल्पित वस्तु भी ध्यानविषय होती है, क्‍योंकि मनोरथसे कल्पित 
वस्तुका भी ध्यान किया जाता है, परन्तु ईक्षणका कमे सत्य पदार्थ ही होता 
है, यह लोकमें प्रसिद्ध है। इसलिए प्रतीत होता है. कि साक्षात्करणीय परमात्मा 
ही दशैसकसैरूपसे कहा गया है। . और वही यहां 'पर? ओर “पुरुष” शब्दोंसे 
ध्येय कहा गया है । 
परन्तु अभिध्यानमें पर पुरुष कहा गया है और दशनमें परसे पर कहा 
गया है, ऐसी अवस्थामें एककी अन्यत्र प्रत्ममिज्ञा केसे हो सकेगी ? इसपर कहते 


की 


हूँ-..-पर और पुरुष शब्द दोनों .वाक्योंमिं समान हैं । यहां 'जीवधन! शब्दसे 


ms "रत्नमा ... - प. 
ननु ईक्षणं प्रमात्वात्‌..विषयसत्यतामपेक्षते इति भवतु सत्यः पर ईक्षणीयः, ध्यातव्य- 
स्तु असत्योऽपरः किं न स्यादित्यत आह--स एवेति । श्रृतिभ्याँ प्रत्यभिज्ञानात्‌ स 
एंवाऽयमिति सौत्रः सशब्दो व्याख्यातः। अत्रैवं सूत्र्‍रयोजना--३/कारे यो ध्येयः 
सः पर एव आत्मा, वाक्यशेषे ईक्षणीयत्वोक्तेः, अत्र च श्रुतिप्रत्यभिज्ञानात्‌ स 
एवाऽयमिति। ननु शव्दमेदान' प्रत्यमिज्ञा' इति शक्कते--नन्विति । परात्पर 
इति शब्दभेदम अङ्गीकृत्य ' श्वृतिभ्याम्‌ उक्तमत्यमिञ्चाया अविरोधमाह- 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
है, इसपर कहते है--“तत्राभिध्यायतेः” - इत्यादिसे । कोई कहे -कि ईक्षण़- अमा दोनेखे सत्य 
विषयकी अपेक्षा रखता है, इसलिए : सत्य. परब्रह्म इक्षणका विषय दो, असत्य अपर बरह्म घ्यान- 
का विषय क्यों नहीं है? इसपर कहते हैं--“स एव? इत्यादि । श्रृतियोसे प्रत्यभिज्ञा होती दै, 
इसलिए वह यही है, इस प्रकार सूत्रके 'सः शब्दका व्याख्यान किया है । यहां सूज्रकी योजना 
ऐसी करनी चाहिए--ऑकारमे जो ध्येय हैं, वह परमात्मा ही है, क्योकि वाक्यशेषमेँ बही 
साक्षात्करणीय 'कद्दा गया दे *और-यद्दा* धुतियोसे अत्यभिज्ञा होती है, ' अतः. व ` येह है। 
शब्दभेदसे प्रत्यभिज्ञा. नहीं होती. ढे, ऐसीः शंका करते है--विबु” इत्यादिसे॥--- “परः 
और (परात्पर? अब्दोंमें भेदका अंगीकार करके श्रुतियोसे कंदी हुई. प्रत्यभिज्ञाका अविरोध 'कढृते 
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भाष्य 

चाऽत्र जीवधनशव्देन प्रकृतोऽभिष्यातञ्यः परः पुरुष; प्रास्यते, येन 
तस्मात्‌ परात्परोज्यसीक्षितव्यः पुरुपो$न्यः स्यात्‌ । कस्तर्हि जीवघन इति 
उच्यते ! धनो भूतिः, जीवलक्षणो घनो जीवघनः, सेत्धवखिल्यवद्‌ 
यः परमात्मनो जीवरूपः सिल्यभावः उपाधिकृतः परश्च विषये- 
न्दरियेभ्यः सोऽत्र जीवघन इति । अपर आह--स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलो- 

भाष्यका अनुवाद 

प्रकृत ध्येय पर पुरुषका परामझे नहीं होता, जिससे कि उस परसे पर--यह 
ईक्षणीय पुरुष भिन्न हो । तव जीवघन कोन है ? कहते हँ---घन अथोत्‌ मूर्ति । 
जीवलक्षण घन जीवघन । ळवणपिण्डके समान परमात्माका उपाधिसे किया हुआ 
जीवरूप अल्पभाव जो विषय और इन्द्रियाँसे पर है, वही यहां जीवघन कहलाता 
है। दूसरा कहता है--'स साममिरु० (वह सामद्वारा न्रहलोकमें पहुँचाया जाता 
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रतलग्रभा 


अत्रेति । ननु एतस्मात्‌ जीवधनात्‌ परात्‌ इत्येतस्पदेन उपक्रान्तध्यातव्यपरा- 
मर्शात्‌ ईक्षणीयः परात्मा ध्येयात्‌ अन्य इत्यत आह--न चाज्तरेति । ध्यानस्य 
तरफलेक्षणस्य च लोके समानविषयत्वादू ध्येय एव ईक्षणीयः | एवं चोपक्रमो- 
पसंहारयोः एकवाक्यता भवतीति भावः । “स सामभिरुन्नीयते ब्रह्महोकं स 
एतस्माज्ीवघनाद्‌” [ प्र ५ । ५ ] इत्येतत्पदेन सन्निहिततरो ब्रह्मलोकस्वामी 
परामृश्यते इति प्रशनपू्वक व्याचष्टे--कस्तहींत्यादिना । “मूर्ती घनः” 
[ पा० सू० २।४।७७ ] इति सूत्रादिति भावः। सैन्धवखिस्यः---रुवणपिण्डः, 
खिल्यवत्‌ अल्पो भावः परिच्छेदो यस्य सः खिल्यभावः | एतत्पदेन ब्रह्मलोको 
रत्नभभाका अनुवाद 
है--“अन” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि “एतस्माञ्जीवघनात्परात? इसमें "एतत्‌? पदसे 
उपक्रान्त ध्येय पढाधेका परामश होता है, अतः साक्षात्करणीय परमात्मा ध्येयसे भिन्न है, इसपर 
कहते हैं“न चान” इत्यादि । आशय यह है छि ध्यान और ध्यानके फल ईक्षणका विषय लोकमें 
समान होता हैं, इसालेए जो घ्यानका विषय है वही इंक्षणका विषय है। इसी प्रकार उपक्रम 
और उपसहारकी एकवाक्यता होती है! 'स सामभिः० इसमें एतत्पद्स निकटवर्ती 
जीवधन, त्रह्मलेकस्वामाका परामर्श होता है, ऐसा अश्नपूर्वक व्याख्यान करते है 
“कसति” इत्यादिसे । “सूतौँ धनः? इस सून्नसे घनका अर्थ मूर्ति समझना चाहिए । सैन्धव- 
'िल्य--लवणपिण्ड । पिण्डके समान अल्पभाव--परिमाण है जिसका" वह खिल्यभाव 
कहलाता है । अथवा “एतत? पद्से प्रह्मलेक॒का परामर्श होता है, ऐसा कहते हैं--“'अपरः” 
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भाष्य 
कम्‌” इत्यतीतानन्तरवाक्यनिर्दिशे यो ब्रह्मलोकः परश्च: लोकान्तरेभ्यः 
सोऽत्र जीवघन इत्युच्यते.। जीवानां हि सर्वेषां करणपरिवृतानां सर्वकर- 
णात्मनि हिरण्यगर्भ ब्रह्मतोकनिवासिनि संघातोपपत्तेभवति ब्रह्मलोको जीव- 
घनः | तस्मात्‌ परो यः पुरुषः परमात्मेक्षणकर्मभूतः स॒ एवाऽभिभ्या- 
नेऽपि कर्मभूत इति गम्यते । परं पुरुषमिति च विशेषण॑ परमात्मपरिग्रह 
एवाऽचकर्पते । परो हि पुरुपः परमात्मैव भवति यस्मात्‌ परं किंचिद- 
न्यक्नास्ते, “पुरुपान्न परं किंचित्सा काष्ठा सा परा गतिः” इति च 
श्रुत्यन्तरात्‌ । "परं चापरं च ब्रह्म यदोङ्कारः’ इति च विभञ्याऽनन्तर- 
भाष्यका अनुवाद 
है ) इस अव्यवहित पूर्ववाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मलोक जो अन्य छोकोंसे पर है, वही 
यहां जीवघन कहलाता है । त्रह्मलोकनिवासी सर्वेन्द्रियात्मक हिरिण्यगभे इन्द्रियॉसे 
घिरे हुए सभी जीवोंका समष्टिरूप है, इसलिए ब्लोक जीवघन है ! उससे 
पर जो परमात्मा दरीनक्रियाका कमै है, वही अमिध्यानक्रियाका भी कमे है, 
ऐसा जाना जाता है। और “परं पुरुषम्‌? ( पर पुरुष ) यह विशेषण परमात्माका 
ग्रहण करनेसे ही संगत होता है, क्योंकि पर पुरुष परमात्मा ही दै, जिससे पर 
कुछ नहीं दै, “पुरुषान्न परं० (पुरुषसे पर कुछ नहीं है बह परम अवधि है, 
बह परम गति है) ऐसी दूसरी श्रुति है। “परं चापरं च०? ( जो ओंकार है, 
रत्नप्रभा 
वा परामृश्यत इत्याह--अपर इति । जीवघनशब्दस्य ब्रह्मलोके लक्षणां दर्श- 
यति--जीवानां हीति । व्यष्टिकरणाभिमानिनां जीवानां घनः संघातो यस्मिन्‌ 
सर्वकरणाभिमानिनि स जीवघनः तत्स्वामिकलात्‌ परम्परासम्बन्धेन लोको लक्ष्य 
इत्यर्थः । तस्मात्‌ परः--सर्वलोकातीतः शुद्ध इत्यर्थः । परपुरुषशब्दस्य 
परमात्मनि मुख्यत्वाच स एव ध्येय इत्याह--परमिति । यस्मात्‌ परं नाऽपर- 
मस्ति किंचित्स एव मुख्यः परः, न तु पिण्डात्‌ परः सूत्रातमेत्यर्थः । किंच, 
रत्नमभाका अनुवाद 
इव्यादिसे । जीवधनशब्दकी ब्रह्मलेकमे लक्षणा दिखलाते हं--“जीवानां हि” इत्यादिस । 
व्यष्टिक्प इन्द्रियॉके अभिमानी जीवॉके घन अथात्‌ संघात सव इन्द्रियोके अभिमानी जिस 
हिरण्ययर्भमें हे, वद्द जीवघन हे और ब्रह्मलोकका खामी दोनस परम्परासवन्धस खाक 
लक्ष्यायै हे । उससे पर--सव लोकेसि अतीत अर्थात्‌ झुद्ध । पर पुरुपशान्दका परमात्मा दा 
मुख्य आर्थ दै, इसलिए वही ध्येय है, ऐसा कहते दें--““परम्‌'” इत्यादिसे । नात्पय यद कि 
जिससे पर दूसरा काइ न दा, वढा सुख्य पर हृ पिण्डस पर जा सूत्रात्मा ह, बह पर नदः 


गे 


५९२ - ब्ुल्लुप्रूत्र [ भ०0१ पा० है | 


भाष्य 
सोङ्कारेण परं पुरुपमभिध्यातव्य ब्रवन्‌ परमेव ब्रह्म परं पुरुषं गमयति । 
यथा पादोदरस्त्वचा विनिर्भुच्यते एवं ह बै स पाप्मना विनिमुच्यते' इति. 
पाप्मविनिर्मोकफलवचर्न परसात्मानमिहामिध्यातव्य . सूचयति । अथ 
यदुक्तम--परमात्मासिध्यायिनों न देशपरिच्छिन्ने फरल युज्यत इति। 
अत्रोच्यते--त्रिसात्रेणोङ्कारेणाऽऽरम्वनेन परमात्मानसभिध्यायतः फलं 
ब्रह्मलोकपाप्तिः क्रमेण च सस्यग्दर्शनोत्पत्तिरिति क्रसघुकत्यमिप्रायमेतत्‌ ` 
भविष्यतीत्यदोष। ॥ १३ ॥ | 
भाष्यका अनुवाद | 
वह पर और अपर ब्रह्म है) ऐसा विभाग करके ओंकारड्ारा पर पुरुषका 
असिध्यान करना चाहिए, ऐसा कहती हुई श्रुति पर ब्रह्मको ही पर पुरुष कहती 
है। यथा पादोदरस्त्वचा०' ( जैसे सप केंचुळसे विनिसुक्त होता है, इसी प्रकार | 
वह पापसे छुटकारा पा जाता है), इस प्रकार पापसे विनिसुक्तिरूप फलका 
कथन यहां परमात्मा ध्येय है ऐसा सूचित करता हे । परमात्माका ध्यान करने- 
वालेके लिए देशपरिच्छिन्न फळ युक्त नहीं है, यह जो पीछे कहा गया है, उसपर. 
कहते हँ--तीन सात्रावाले आँकाररूप आलस्बनसे परमात्माका असिध्यान करने- 
वालेको ऋह्मछोकप्राप्ति और कमसे सम्यग्दशनकी उत्पत्ति फळ मिलता है, ऐसा 
ऋममुक्तिमें यहां असिप्राय है, इसलिए कोई दोष नहीं है ॥ १३॥ , 


रत्रमसा 

परशव्देन उपक्रमे निश्चित परं ब्र्मेवाउत्र वाक्यशेंषे ध्यातव्यमित्याह--परं चापरं 
चेति। पापविवृतिलिङ्गाच्च इत्याह--यथेति । पादोदरः--सपैः | ॐकारे 
परन्झ्ोपासनया सूर्यद्वारा बह्मळोकं गत्वा परन्रह्म ईक्षित्वा तदेव शान्तस्‌ अभयं 
परं प्राप्नोतीति अविरोषमाह--अत्रोच्यते इति । एवम्‌ एकवाक्यतासमर्थैत 
श्रुतिभ्यां परजह्मप्रत्यमिज्ञया ब्रह्मलोकमाप्तिलिङ्ग बावित्वा . 
वाक्यं प्रणवध्येये ब्रह्मणि समन्वितमिति सिद्धस्‌ ॥ १३ ॥ ( ४ ) ॥ 
रत्वप्रभाका अनवाद द 0 

है। और पर शब्दसे उपकममें निश्चित हुआ पर म्रह्म ही वाक्यरोषमें ध्यातव्य हे, ऐसा कहते 
ह--"'पर चापरं च” इत्यादिसे । पापनिज्ञत्तिरूप लिंगसे भी वाक्यशेषमें पर बरह्म ही ध्यातव्य 
इं ऐसा कहते है---“यधा" इत्यादिसे । पादादर--सप । ऑकारसं पर ब्रह्मकी उपासनासं स्‌े 
छारा मझलोकर्स जाकर, पर ब्रह्मका दरोन करके उसी शान्त अभय परको ग्राप्त करता हे; ' 
ऐसा अविरोध दिखळाते हे--“'अन्रोच्यते” इत्यादिसे । इस तरह जिसमें एकचाक्यताका समथन ' 
हैं, उस मकरणस अनुग्रहात पर ओर पुरुषशब्दकी श्रुति--श्रवण द्वारा पर ब्रह्मकी अत्यमिज्ञा 
होने बरह्मलकश्रासिङप लिंगका वाथ करके वाक्यका प्रणवध्येय ब्रहममें समन्वय सिद्ध हुआ॥१३॥ 


चल 


ब 


CI 
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[ ५ दहराधिकरण सू० १४-२१ | 
दहरः को वियज्जीवो बह्म वा55काशशब्दतः । 
वियत्यादथवाऽत्पत्वश्रुतेरजीवो भविप्यति ॥ १ ॥ 


वाह्याकाशोपमानेन युभूम्यादिसमाहितेः । 
आत्मापहतपाप्मत्वात्सेतुताच परश्चरः# ॥ २ ॥ 
[ अधिकरणसार ] 


सन्देह---'अथ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डर्राकं वेश्म' इस श्ुतिमें उक्त ददर 
भूताकाश्व है या जीव है अथवा ब्रह्म है ! 
पूर्वपक्ष--दहर भूताकाश हो सकता दै, क्योंकि श्ुतिमें “आकाश” शब्द पढ़ा गया है 
और आकाडादव्द भूताकाशे रूढ हे । अथवा परिच्छिन्न जीव दहर 
हो सकता है, क्योंकि श्रृतिमें वह अव्य कहा गया दे । 
सिद्धान्त---ाह्मं आकाशके साथ उपमा देने, यु, भू आदिका आधार कहने, आत्मत्व, 
पापराहित्य आदि धर्मोंसे एवं लोकमर्यादाका संस्थापक दोनेसे दहर 
परमेश्वर ही है) 
+ तात यह कि छान्दोग्य उपनिषदे आठवें अध्यायमै श्रुति दै--यदिदमसिन्‌ त्रक्षपुरे दहरं 
पुण्डरीकं बेइम दइरो5सिन्नन्त राकाशसतसिन्यदन्तसदन्वेष्ठव्यम्‌ तद्वाव विजिश्वसितव्यम्‌)! अर्थात्‌ इस 
अक्षपुरम जो छोटा-सा ढदयकमलरूप गृह दै, उसमें छोटा-सा आकाश है, उसके मध्यमे जो है, उसका 
अन्वपण करना चाहिए और विशेषरूपसे जिज्ञासा करनी चादिए। ब्रक्षकी उपलब्धिका स्थान दोनेसे 
शरीर अद्वापर कद्दलाता है, उसमें ढृस्यकमछरूप छोटा धर है, उस घरमें छोटा-सा आकाश है। उक्त 
आकाशमै सन्देद होता दे कि वइ भूताकाश दे या नीव दे अथवा बरहम दै ! 
पूर्वपक्षी कहता है कि बह भूताकाश दी हे, क्योंकि आकाश शब्द भूताकाशमें रू दै । अथवा 
दइरशब्दसे उक्त आकाशमै अश्पताके कथनसे वह परिच्छिक्न जीय हो सकता है, ब्रह्म तो 
कदापि नीं हो सकता । 
सिद्धान्ती कहते हैं कि जद्य ही आकाशशब्दवाच्य है क्योंकि “यावान्‌ वा अवमाकार सा” 
बानेषोडन्तदिदूय आकाशः” ( जितना बढा“यह वाख आकाश है उतना दी बढ़ा मौतरका आकाश 
द्दे ) ड्स श्वुतिर्मे प्रसिद्ध वाद्य आकाशसे उसकी उपमा दी गई है। आकाशको दी आकाशस 
उपमा दी जाय यइ संभव नहों है। परिच्छिन्न ( छोटे-से ) जीवको भी विशालतम आकाशसे 
उपमा नहीं दी जा सकती । जो यह कति हो कि आकाश शब्द भूताकाशमें रूढं दे, उक्त लोकिक 
रूढ़िका श्रुतिप्रसिद्धिसे परिद्दार दो जाता है। और दूसरी वात यदद भी दे कि “उभे अस्मिन्‌ चावौ- 
पृथिवी अन्तरेव समाहिते” इत्यादि श्रुविद्वारा ददराकाश धू, पृथिबी आदि सकळ जगदा bo 
कहा गया दै, ““अभैप आत्मापहतपाप्मा”? इत्यादि श्रुतिसे उसर्मे आत्मत्न और पापराहित्य धर्म कहे 
गये हैं और “य आत्मा सेहुविधृतिः” इत्यादि शुतिदारा बह जगती ' मर्यादाको तइसन्नददस न 
होने देनक लिए घारणकता सेतु कहा गया है । ` उक्त देतुओति प्रतीत . होता है कि दहराकाश 
परमात्मा हो है । 


५९४ र्मत्र ` [ थ० है पा» रे 
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दहर उत्तरेभ्यः ॥ १४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--दहरः, उत्तरेभ्यः । 

पदार्थाक्ति--दहरः--““अथ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेशम 
दहरोऽस्मिन्चन्तराकाशःः इत्यादिश्रृता प्रतीयमानो दहराकाशः [परमात्मेव, कुतः 
उत्तरेभ्यः--वाक्यशेषगतेभ्य आकाशोपमानत्वचावाएथिव्यविष्ठानत्वात्मत्वापहत- 
पाप्मस्वादिहेतुभ्यः । | 

सापार्थ--/अथ यदिदमस्मिन्‌' ( इस बअह्पुर--शरीरम स्थित अल्प 
हृदयकमल्के अन्दर जो दहराकाश है ) इत्यादि श्रुविम प्रतीत हेनेवाल दहरा- 
काश परमात्मा ही है, क्योंकि वाक्यशेषमें आकाशका उपमेय हाना, धुलोक 
और एथिवीका अधिष्ठान हाना; आत्मा हाना और सकलपापश्रून्य हाना आदि 
्रह्मके लिङ्ग हैं । 


च्छे 
साष्य | ॒ 
अथ यदिदमस्मिन्‌ त्रह्मपुरे दहरं एण्डरीकं वेशम दहरोऽस्मिन्नन्तर 
काशस्तस्मिन्‌ यदन्तस्तदन्वेष्टव्य तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌' (छा० ८1१1१) 
भाष्यका अनुवाद 
अथ यदिद्सस्मिन्‌ न्रह्मपुरे०' ( इस ब्रह्मपुर-शरीरमें जो अल्प हृदय- 
कमलखूप घर है, उसमें अल्प अन्तराकाश है, उस आकाइमें जो है उसकी 
खोज करनी चाहिए, उसका ही विशेष ज्ञान प्राप्त करता चाहिए ) श्रुतिमें 


are oe Ae NS 


रत्वप्रभा 
दहर उत्तरेम्पः। छान्दोग्यस्‌ उदाहरति--अधेति । भूमविद्यानन्तरं 
दहरविद्याप्रारम्भाथोंडथशब्दः । ब्रह्मणोऽसिव्यक्तिस्थानत्वादू ब्रह्मपुरे शरीरस । 
अस्मिन्‌ यत्‌ प्रसिद्ध दहरम्‌ अस्पं हृरपञ्च तस्मिन्‌ हृदये यदू अन्तराकाशशंड्दित 
ब्रह्म तद्‌ अन्वेषटव्यस्‌--विचार्यं ज्ञेयम्‌ इत्यर्थः । अत्र आकाशो जिज्ञास्य 
रत्वमभाळा अवराद 


छान्दोग्यवाक्यको उद्इत करते हँं--“अच इसादिसे । अथदाच्द्‌ भूसविद्याके बाद 
दहरविद्याके आरम्भक सूचित करता हैं। ब्रह्मकी अभिव्यक्तिका स्थान होनेके कारण शरीर. 
ब्रह्मपुर हं । इसमें जो प्रसिद्ध अल्प हृदयकमल इ, उस हृद्यमें जो अन्तराकाहनामक बह 


इ, उसका (वचारपूवक ज्ञान प्राप्त करना चाहिए, ऐसा श्रतिका अथ हे! यद्दां पहले 
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भाष्य 
इत्यादिवाक्यं समाम्नायते । तत्र योऽयं दहरे हृदयपुण्डरीके दहर आकाशः 
श्रुतः, स किं भूताकाशोऽथ विज्ञानात्मा5ञ्थवा परमात्मेति संशय्यते | 
कुतः संशयः ? आकाशत्रह्मपुरशव्दाभ्यास्‌ । आकाशशब्दो ह्ययं भूताकाशे 
परस्मिथ्र ब्रह्मणि प्रयुज्यमानो दृश्यते | तत्र किं भूताकाश एवं दहरः 
स्यात्‌, किंवा पर इति संशय; । तथा ब्रह्मपुरमिति किं जीवो त्रक्ष- 
नामा तस्पेद पुरं शरीरं ब्रह्मपुरम, अथवा परस्यैव ब्रह्मणः पुरं ब्ह्मपुरमिति। 
तत्र जीवस्य परस्य वाऽन्यतरस्य पुरखामिनो दहराकाशत्वे संशयः | 
तत्राऽऽकाशशव्दस्य भूताकाशे रूढत्वाद्‌ भूताकाश एव दहर 
भाष्यका अनुवाद 
इत्यादि वाक्य है । यहांपर अल्प हृदयकसळमें जो यह अल्प आकाश कहा गया 
है, बह क्या भूताकाश है या विज्ञानात्मा है अथवा परमात्मा है, ऐसा संशय 
होता है। संशय क्यों होता है ? इससे कि श्रुतिमें आकाश ओर ब्रह्मपुर शब्द 
कद गये हैं। आकाइशव्दका भूताकाश और परब्रह्ममें प्रयोग देखा जाता है. । 
इससे संशय होता है कि दहर भूताकाश है या परत्रह्म। उसी प्रकार “ब्रह्मपुर” 
सें त्रद्दा जीववाचक है, उसका पुर होनेसे यह शरीर ब्रह्मपुर कहलाता है या पर- 
न्ह्मका पुर होनेसे ब्रह्मपुर है । ऐसा संशय होता है। उक्त संशय होनेपर यह 
संशय होता है कि जीव और परन्र्मेंसे कौन दहराकाझ है ? 


- रत्वमभा 
तदन्तःस्थं वेति प्रथम संशयः कल्प्यः । तत्र यदि आकाशः, तदा संशयद्वयम्‌ | 
तत्र आकाशशब्दादेकं संशयम्‌ उक्त्वा न्रह्मपुरशाब्दात्‌ संशयान्तरमाह--तथा 
्रह्मपुरमितीति । अन्न--शब्दे । जीवस्य त्रह्मणो वा पुरमिति संशयः । तत्र 
तस्मिन्‌ संशये सतीति योजना । परपुरुषशब्दस्य ब्रह्मणि मुख्यत्वाद्‌ ब्रह्म ध्येयस्‌ 
इत्युक्तम्‌, तथेहापि आकाशपदस्य भूताकारो रूढत्वादू भूताकाशो ध्येय इति 

रल्रमभाका अनुवाद 
इस संशयकी कल्पना करनी चाहिए कि दहराकाश जिज्ञास्य हैं या उसके भीतर रदनेवाला 
अन्य पदार्थ जिज्ञास्य है । यदि आकाश जिज्ञास्यं हो तव दो संशय उपस्थित होते हैं। उनमें 
*भाकाशशब्दसे एक संशय कहकर ब्रह्मपुरश्दसे दूसरा संशय कहते ह--"तथा बह्मपुरमिंति?” 
इत्यादिसे । 'यहाँ'-अहापुरशब्दमं जीवका पुर या ब्रह्मका पुर ऐसा संशय होता है। पत्र" 
उस संशयके होनेपर, ऐसी योजना करनी चाहिए । परपुरुषशब्द ब्रहममें रूढ होनेक कारण ब्रहम 
दवी ध्यय है, एसा पूर्वाधिकरणमें कहा गया हूं, उसा प्रकार यह्दा भी आकाश पद भूताकाशम रूढ 


५९६ रसच . पूअ०१पा०.३ 
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भाष्य 


शब्द इति भाप्तत । तस्य च दहरायतनापेक्षया दहरत्वस्‌ । “यावान्वा 
अयमाकाशस्ावानेपोऽन्तदृदय आकाश) इति च वाह्याभ्यन्तरभावळृत- 
शेदस्योपमानोपमेयभावः घावाएथिव्यादि च तस्मिन्नन्तः समाहितंगू, 
भाष्यका अनुवाद | | 

पूर्वपक्षी-भाकाशशब्द भूताकाशमें रूढ है, अतः दहरशब्द भूताकाशका ही वाचक 

है, ऐसा प्राप्त होता है। उसका स्थान अल्प होनेसे वह दहर कहलांता है । 'यावान्‌ 
वा० (जितना भूताकाश है, उतना ही हृदयके भीतर यह दहराकाश है) इस प्रकार 
बाह्य और आभ्यन्तर भेदकी कल्पनासे भेद मानकर उपमानोपसेयभाव 


रत्नममा क 
इष्टान्तेन पूर्वपक्षयति-तत्राकाशेत्यादिना । दहरवाक्यस्य अनन्तरप्रंजापति- 
वाक्यस्य च सगुणे निगुणे च समन्वयोक्तेः श्रत्यादिसंगतयः । पूर्वपक्षे भूता- 
काशायुपारितः, सिद्धान्ते सणुणब्रह्मोपास्त्या निर्भुणधीरिति फलभेदः । i नच 
“आकाशस्तल्लिज्ञाद” ( १।१।२२ ) इत्यनेन अस्य पुनरुक्तता शङ्कनीया | 
अत्र “तस्मिन्यदन्तस्तदन्वेष्टव्यम” (छा० ८।१।१) इत्याकाशान्तःस्थस्याडन्वेष्ट- ` 
व्यत्वादिकिङ्गान्वयेन दहराकाशस्य ब्रह्मत्वे स्पष्टलिज्ञाभावात्‌ । ननु भूताः 
काशस्याउश्पत्व॑ कथस्‌ ¦ एकस्य उपमानत्वस्‌ उपमेयत्वं च कथम्‌? “उभे अस्मिन्‌ . 
चावाष्टथिवी अन्तरेव समाहिते उभावझ्िश्च वायुश्च” (छा० ८।१।३) इत्यादिना 
शरुतसर्वाश्रयत्वं च कथम्‌? इत्याशङ्कय क्रमेण परिहरति--तस्येत्यादिना। . 
हृदयापेक्षया अल्पत्वम्‌ ध्यानाथै कश्पितमेदात्‌ साइश्यस्‌ , स्वत एकत्वात्‌ सर्वा- 
रलप्रभाका अनुवाद 

है, अतः भूताकाश ही ध्येय हैं, इस मकार इशान्तसे पूर्वपक्ष करते हैं--“तत्नाकाश” 
इत्यादिसे । दददरवाक्यका सयुण ब्रह्ममें और अनन्तर कथित प्रजापतिवाक्यका निर्युण बरहम 
समन्वय किया गया है, अतः इस अधिकरणकी श्रुति आदिके साथ संगतियाँ हैं । पूर्वपक्षे 
भूताकाश आदिकी उपासना फल हैं, सिद्धन्तमें सगुण अह्मकी उपासनासे निशुण ब्रह्मका ज्ञान 
कल हू । *आकाशस्तल्किङ्गात्‌’ इस सून्नसे गताथ इनिके कारण यह सूत्र 'पुनरुक्त दै, ऐसी 
शंका नहीं करनी चाहिए, क्योंकि यहाँ “तस्मिन्‌ थदन्त०' ( उसमें जो भीतर है, उसका 
अन्वेषण करना चाहिए ) इस प्रकार आकाशके भीतर रहनेवालेका अन्वेष्ठव्यत् आदि लिंगोंके 
साथ अन्वय होनेसे ददर मझ ही है, इसमें स्पष्ट लिंग. नहीं है । परन्तु भूताकाश अल्प किस 
प्रकार ६.३ 'उभ अस्मिन्‌ ययावाष्टाथेवी०' (इसमें स्वगे और प्राथिवी दोनों अन्दर ही रहते हैं एवं . 
अग्नि ओर वायु दोनों अन्दर रहते हैं ) इस तरद आकाश सबका आश्रय किस प्रकार है ' 
ऐसी आशंका करके क्रमशः उसका परिहार करते हैं “तस्य” इत्यादिसे। तात्पर्य यद कि हृदयरूप , 
आश्रयकी अपेक्षासे वह अल्प है, ध्यानके लिए सेदको कल्पना को गई है, अतः साइशय है 


आपि०५ सू० १४) शाहरमाष्य-रत्प्रभा-भापानुवादसहित ५९७ 


भाष्य 

अवकाशात्मना55काशस्येकत्वात्‌ । अथवा जीयो दहर इति प्रापम्‌, जह्म- 
पुरशब्दात्‌ । जीवस्य हीदं पुरं सच्छरीरं अह्मपुरमित्युच्यते, तस्य खकर्मणो- 
पाजितत्वात्‌ । भक्त्या च तस्य ब्रह्मशव्दवाच्यत्वस्‌ । नहि परस्य अह्णः 
शरीरेण खखामिभावः सम्बन्धोऽस्ति | तत्र पुरखासिनः पुरेकदेशेञ्वयाने 
इष्टम्‌, यथा राज्ञः । मनउपाधिकश्च जीवः, मनश्च प्रायेण हृदये प्रतिष्ठित- 
मित्यतो जीवस्यैवेदं हृदयेऽन्तरघस्थानं स्यात्‌ । दृहरत्वमपि तस्यैव आरा- 
ग्रोपमितत्वादवकर्पते | आकाशोपमितत्वादि च ्रह्मामेदविवक्षया भविः 

भाष्यका अनुवाद 

है और आकाश और प्रथिवी आदि उसमें स्थित हैं, क्योंकि अवकाशस्वरुप 
होनेसे आकाश एक है। अथवा जीव दहर है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि त्रह्म- 
पुरशब्द है । जीवका शरीर होनेसे शरीर त्रह्मपुर कहलाता है, क्योंकि जीव 
उसे अपने कर्मसे प्राप्त करता है और गोणीबृत्तिसे जीव जह्मशव्दवाच्य है । पर- 
ब्रह्मका शरीरके साथ- खखामिभावसम्बन्ध नहीं है । व्यवहारमें देखा जाता है 
` कि नगरका खासी नगरके एक भागमें रहता है, जैसे राजा राजधानीके एक भाग 
राजगृहमें रहता है । मन जीवकी उपाधि है ओर मन प्रायः हृदयमें रहता है, 
इसलिए जीवकी ही हृदयमें स्थिति हो सकती है। दहरत्व मी उसीमें घटता 


रत्मभा 


श्रयत्वमित्यर्थः । ननु “एष आत्मा” इत्यात्मशव्दो भूते न युक्त इत्यरुचेराह-- 
अथवेति । भक्त्येति । चैतन्यगुणयोगेन इत्यथः । मुख्य ब्रह्म गृह्यतामित्यत 
आह--नहीति । अस्तु पुरस्वामी जीवः, हृदयस्थाकाशस्तु ब्रह्म इत्यत आह-- 
तत्रेति । पुरस्वामिन एव तदन्तःस्थत्वसम्भवात्‌ न अन्यापेक्षा इत्यर्थः । व्यापिनोऽ- 
न्तःस्थस्वं कथमित्यत आह--मन इति । आकाशपदेन दहरमनुकृष्य उक्तो- 
स्षप्रभाका अनुवाद 
ओर आकाश स्वयं एक होनेसे सवका आश्रय है । परन्तु 'एष आत्मा? इसमें आत्मशच्द 
भूताकाशमें संगत नहीं हो सकता, इस अरुचिसे कहते हैं--“अथवा” इत्यादि । “मक्त्य” 
चैतन्यरूप गुणके सवन्धसे । यदि कोहे कहे कि मुख्य ब्रह्मका अहण करो, इसपर कहते 
हे-“'नहि” इत्यादि । यदि कोई झाका करे कि पुरस्वामी जीव हो, हृदयस्थ आकाश तो 
रहम है, इसपर कहते है--“तत्र” इत्यादि । अर्थात्‌ पुरस्वामीका पुरमें रहना संभव है, 
उससे अंन्यकी अपेक्षा नहीं है । जीवात्मा तो व्यापक हे, वद्द हृदयके भीतर केसे रद्द सकता 
है, इस शङ्घापर कहते हे--''मन” इत्यादि । आकाझपदसे दहरकी अनुर्वरत्त करके कथित 
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साप्य 

ष्यति । न चाऽत्र दहरस्याऽऽाशस्याऽन्वेष्टव्यत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च 
श्रूयते, 'तारिमिव्‌ यदन्तः’ इति परविषयत्वेनोपादानादिति । 

अत उत्तरं ब्रूमः--परसेश्वर एवाऽत्र दहराकाशो भवितुमईति न 

भाष्यका अनुवाद 

है, क्योंकि आरके अग्रसे उसकी उपसा दी गई है। आकाइके साथ उसकी 
उपमा तो ्रह्के साथ अभेदकी बिवक्षासे होगी । श्रुतिमें दहराकाश अन्बेपण- 
योस्य है और विशेषरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है, ऐसा नहीं कहा गया है 
किन्तु 'तस्मिन्‌०' ( उसमें जो है ) इस प्रकार आभ्यन्तर वस्तुके आधाररुपसे 
दृहराकाशका ग्रहण किया गया है । 

सिद्धान्ती-एऐसा प्राप्त होतेपर हम कहते हें--यहां परमेश्वर ही दहराकाश 


रत्वप्रमा 

पमादिकं मह्यामिदविवक्षया भविप्यतीत्याह--आकाशेति । ननु जीवस्य आकाश- 
पदार्थत्वस्‌ अयुक्तमित्याशङ्क्य तहि भूताकाश एव दहरोऽस्ठु तस्मिन्‌ सन्तः 
किंचिद्‌ ध्येयमिति पक्षान्तरमाह--न चात्रेति | परम्‌ - अन्तःस्थे वस्तु, तहिशेषण- 
सेन--आधारत्वेन दहराकाशस्य तच्छव्देन उपादानादित्य्थेः । यद्वा, अन्वेप्य- 
सादिरिक्गाद्‌ दहरस्य ब्रह्मलनिश्रयाद्‌ “आकाशस्तरिशङ्गाद्‌” (१।१।२२) इलनेत 


गताथैत्वमिति शङ्काऽत्र निरसनीया । अन्वेष्यत्वादेः परविशेषणत्वेन अहणात्‌ 
दहरस्य ब्रते रिङ्गं नास्तीत्यर्थः । 


अपहतपाप्मत्वादिकिङ्गोपेतातम्रुत्य। केवळाकाशश्रुतिः बाध्या इति सिद्धान्त" 
यति--परमेइवर इत्यादिना । आकाशस्य आक्षेपपूर्वकमिति सम्बन्धः । 


रत्वश्रभाका अनुवाद 

उपसा आहे महाके साथ अभेदकी विवज्ञासे हो सकते हैं ऐसा कहते हैं--““आकाश” इत्यादिये 
परन्तु नाव आकाशशब्दका अर्थ नहीं हो सकता है, ऐसी आशङ्का करके तव भूताकाश ही दहर 
हो उसके अन्दर रहनेवाला कोई ध्येय है, ऐसा पक्षान्तर कहते हैं--''न चात्र” इत्यादिसे। 


[ विशेषणलेने >. 
[परविशेषणलेनेपादानाद-] पर अर्थात्‌ भोतर रहनेवाळा जो पदार्थ, उसके विशषणरपरे” 
आधाररूपत्च दहराकाशका “तत? शब्दस 


Se > ~ “ ०७ 

जिञ्गसि दहर बह्म हे, यह निश्चय होनेके कारण 
याझा यहाँ निरसनीय है, अतः 
आदिका अन्यके विशेषणरूपसे 


महण होनेके कारण । अथवा अन्वेष्यत्व आदि 

bh रण “आकाश०' सून्नसे यह सूत्र गतार्थ है यई 

'परनिशेषणत्वेनोपादानात्‌' इसका अर्थ यह है कि अन्वेष्यल 
न णरूपसे महण होता है इससे 'दहर ब्रह्म है? इसमें कोई लिङ्ग नहीं दै । 

_ भापराहिलय आदि लिञ्ञोसे युक्त आत्मधुतिसे केवल आकाशश्रतिका बाध करना योग्य दै, 

ऐरा सिद्धान्त करते है--" परमेवरः” इत्यादिसे । “आकाशस्य' का “आशे पूर्वकम्‌? के सा 


| 
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भाष्य 


` भूताकाशो जीयो वा । कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो वाक्यशेपगतेभ्यो हेतुम्यः । 


तथाहि--अन्वेषए्टव्यतयाऽमिहितस्य दहरस्याऽऽकाशस्य 'तं चेद्‌ दवयुः 


' इत्युपक्रम्य कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌’ इत्येव- 


माक्षेपपूर्वकं प्रतिसमाधानवचनं भवति । 'स घ्रयाद्यावान्‌ वा अयमाकाश- 


' स्तावानेपोऽन्तदुद्य आकाश उभे अस्मिन्‌ द्यावाएथिवी अन्तरेव समा हिते' 


 (छा०८।१।३) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकदहरत्वेन प्राप्दहरत्वस्था55काशस्य 
, प्रसिद्धाकाशोपम्येन दहरत्वं निवर्तयन्‌ भूवाकाशर्त दृहरस्याऽऽकाशस्य निव- 


माष्यका अनुवाद 

है, भूताकाश या जीव दहराकाश नहीं है, क्योंकि वाक्यदोषमें कहे गये हेतुओंसे 
यही प्रतीत होता है । अन्वेष्टञ्यरूपसे कहे हुए दहराकाशका ति चेदू न्रयु:! (आचायेसे 
शिष्य यदि कहें ) ऐसा उपक्रम करके “किं तदन्न विद्यते” ( यहां वह क्या है जो 
अन्वेपण करने योग्य है और विशेषरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है) इस प्रकार 


: आक्षेपषूर्वक समाधान करते हैं--“स ब्रूयाद्यावान्‌ वा०? (वह कहे कि जितना बड़ा 


यह बाह्य आकाश है, उतना ही हृदयमें यह्‌ आभ्यन्तर आकाश दै, खगे और 
प्रथिवी दोनों उसके अन्दर स्थित हैं) | इस वाक्यसे प्रतीत होता है कि कमळके 
अह्पत्वसे जिसको अल्पत्व प्राप्त हुआ है, उस आकाशकी प्रसिद्ध आकाशके 


' साथ उपमा देकर उसके अल्पत्वकी निवृत्ति करते हुए आचार्य दहराकाझमें 


रत्वमभा 


; तम्‌--आचार्यं प्रति. यदि ब्रूयुः हृदयमेव तावदर्पम्‌ तत्रत्याकाशो5ल्पतरः, 


किं तदत्र अल्पे विद्यते, यद विचार्य जेयम्‌ इति, तदा स आचायों 
बूयाद आकाशस्य अल्पतानिवृत्तिम्‌ इत्यरथः । वाक्यस्य तात्पर्यमाह 


, तुत्रेति। निवर्तयति आचार्य इति शेषः । ननु आकाशशद्देन खब्या भूता- 
, कारास्य भानात्‌ कथं तज्निवृत्तिः इत्याशङ्कयाऽऽह--यद्यपीति | ननु “रामरावण- 


रत्नभ्रभाका अनुवाद 
सम्बन्ध है । यदि आचायेसे शिष्य पूछें कि पहले तो हृदय हां छोटा दं, उसमें रहनवाला 


। आकाश उससे भी छोटा है, उस आकाशमें कौन-सा तत्त्व है, जिसका विचारपूवक 


शान प्राप्त करना चाहिए ? तंव आचार्य आकाशकी अल्पताको निश्वत्ति करें अथात्‌ आकाश 
अल्प नहीं है, ऐसा कहें । वाक्यका तात्पर्य कहते है--तत्र” इत्यादिसे । 'निवतेयति'के 


¦ पहले- आचार्यः’ इतना शेष समझना चाहिये। यदि कोई कहे कि आकादाशच्दकी 


 भूताकाशामे प्रसिद्धि है, अतः उससे भूताकाशका ही भान होता है, तो ददराकाझमें भूताकाश- 


७६ 


भाष्य 


पयतीति गम्यते। यद्यप्याकाशशब्दो भूताकाशे रूढः, तथापि तेनेव 
तस्योपमा नोपपद्यत इति भूताकाशशङ्का निवर्तिता भवति । 
नन्वेकस्याऽप्याकाशस्य वाह्याभ्यरन्तरत्वकरिपितेन भेदेनीपमानोपमेय- 
भावः सम्भवतीत्युक्तम्‌ । नेवे सम्भवति । अगतिका हीयं गतिः, यत्कारप- 
भाष्यका अनुवाद 
भूताकाशत्वकी मी निवृत्ति करते हैं। यद्यपि आकाशशब्द . भूताकाशमें रूढ है, 
तो भी उसीके साथ उसकी उपमा नहीं बन सकती है, इससे दहर भूताकाश है, 
इस शेकाकी निवृत्ति होती है। 
एक ही आकाशके बाह्य और आभ्यन्तर भेदकी कल्पनासे भेद मानकर 
उपमानोपमेयभाव हो सकता है, ऐसा जो पूर्वपक्षीने कहा है, चह संभव नहीं 


रत्वम्रभा 

योर्युद्ध रामरावणयोरिव” इत्यमेदेऽप्युपमा इष्टा इति चेत्‌, न, अमेदे साहृयर्य 
अनन्वयेन युद्धस्य निरुपमत्वे तारपर्यात्‌ अयमनन्वयालंकार इति काव्यविदः । 

पूर्वोक्तम्‌ अनूद्य निरस्यति--नन्मित्यादिना । “सीताक्िष्ट इवाऽऽमाति को- 
दण्डप्रभया युतः” इत्यादौ प्रमायोगसीताशेषरूपविरोषणमेदाद्‌ भेदाश्रयणम्‌ एकः 
स्यैव श्रीरामस्य उपमानोपमेयमावसिद्धयस्‌ अगत्या कृतमिति अनुदाहरणं द्रष्टव्यम्‌ । 
नेवमन्राऽऽश्रयणं युक्तम्‌, वाक्यस्य अल्पत्वनिवृत्तिपर्वेन गतिसद्भावात्‌ । किश्व, 
हार्दाकाझस्याऽऽन्तरतवात्यागे अल्पत्वेन व्यापकबाह्याकाशसाइश्यं न युक्तमित्याह 


रत्व्रभाका अनुवाद 
त्वकी नितवतत कैसे हो सकती है ऐसी आशङ्का करके कहते हैं--“यद्यपि” इत्यादि । परन्तु 
“रामरावण०' ( राम और रावणका युद्ध राम और रावणके युद्धके सदश है ) इस प्रकार 
अभेदमे-~उपमान और उपमेयभाव देखा गया है, यह शङ्का युक्त नहीं है, क्योंकि 
अभेदमें साइश्यका अन्वय न होनेसे युद्धकी निरुपमतामें तात्पर्य है, अतः उसे काव्यवेत्त 
अनन्वय अलङ्कार कहते हैं । 

पूर्वोक्त विषयका अनुवाद करके निरास करते हैं--.““नज्ञु” इत्यादेसे । 'सीतारिलि्ट इवा०' 
( घनुषकी प्रभासे युक्त राम सीतासे आलिप्नित जैसे माळूम पडते हैं) इत्यादिमें प्रभायोग 
ओर सीताश्छेपरूप विशेषणोंके भेदसे एक ही श्रोरासमें उपमानोपमेयभाव सिद्ध करनेके 
लिए अगत्या भेद माना गया है, यह उदाहरण ठोक नहीं है। इस प्रकार यहाँ भेद मानना 
ठोक नहीं हे, क्योंकि आकाशमें अल्पत्वकी निश्वत्ति करनसे वाकय साथक है। और हृदयस्य 
आकाशके आन्तरत्वका त्याग नहीं हो सकता, इसलिए वह अल्प हे और अल्प हानेसे व्यापक 
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भाष्य 
निकभेदाश्रयणम्‌ । अपि च कब्पयित्वाअपि भेदम्रुपमानोपमेयभाव वर्णयतः 
परिच्छित्नत्वादभ्यल्तराकाशस्य न बाह्याकाशपरिमाणत्वद्चपपद्येत | 
ननु परमेश्वरस्याऽपि 'ज्यायावाकाशात्‌ (श० त्रा० १०।६।३।२) इति 
भ्रुत्यन्तराक्षवा55काशपरिमाणखमुपपद्यते । नेष दोषः। पुण्डरीकवेष्टन- 
ग्राप्तदहरत्वनिवृत्तिपरत्वाद्वाक्यस्य न तावत्वप्रतिपादनपरत्वम्‌ । उभय- 
प्रतिपादने हि वाक्य भिद्येत । न च कल्पितभेदे पुण्डरीकवेष्टिते आकाशैक- 
देशे द्यावाएथिव्यादीनामन्तःसमाधानपुपपद्ते । एप आत्मापहतपाप्मा 
भाष्यका अनुवाद 
है, क्‍योंकि काल्पनिक भेद उपायान्तरके अभावमें ही माना जाता है । ओर दूसरी 
बात यह्‌ मी है कि भेदकी कल्पना करके उपमानोपसेयभावका वर्णन करनेवालेके 
मतमें आभ्यन्तर आकाश परिच्छिन्न होनेसे वाह्य आकाशके बरावर नहीं हो सकेगा। 
परन्तु ज्यायानाकाशात्‌” ( आकाशसे वड़ा ) इत्यादि दूसरी श्रृतिसे परमे- 
खरका भी आकाशके परिमाणके वरावर परिमाण नहीं हो सकता है । यह दोष 
नहीं हे, क्योंकि यह वाक्य पुण्डरीकके वेष्टनसे प्राप्त हुए अह्पत्वकी केवळ निवृत्तिही 
करता है, भूताकाझके बराबर परिमाणका प्रतिपादन नहीं करता । दोनोंके 
प्रतिपादनमें वाक्यभेद हो जायगा । और काल्पनिक भेदवाले पुण्डरीकसे वेष्टित 
आकाशके एकदेइमें खर्ग, थिवी आदिका रहना नहीं घटता । एप आत्मा- 


रलगभा 

अपि चेति। आन्तरत्वत्यागे तु अत्यन्ताभेदात न साहृङ्यमिति भावः | 

ननु हार्दाकाशस्य अल्पत्वनिदृत्ती तावत्त्वे च तात्पये किं न स्यादित्यत आह--- 
उभयेति । अतो5ल्पस्वनिवृत्तावेव तात्पर्यमिति भावः । एवम्‌ आकाशोपमितत्वाद्‌ 
दहराकाशो न भूतमिति उक्तम्‌ | सर्वाश्रयत्वादिलिज्लेभ्यश्च तथेत्याह--न चेत्या- 

रत्नमभाका अनुवाद 

वाह्य आकाशके साथ उसका साइइय ठीक नही दै, ऐसा कहते है--“अपि च” इत्यादिसे 
हृदयस्थ आकाशके आन्तरत्वका त्याग करनेपर दोनों आकाशोंमें अत्यन्त अभेद होनेसे 
साहश्य दी नहीं वन सकता, ऐसा तात्पर्य दे । 

यदि कोई झाका करे कि हृदयस्थ आकाशके अल्पत्वकी निवृत्ति ओर भूताकाशक वरावर 
परिमाण, इन दोनोंमें वाक्यका तात्पर्य क्‍यों न हो ? इसपर कहते ई--उमग्रे” इत्यादि । 
इसलिए अल्पत्वनित्रततिसें ही तात्पर्य हे, ऐसा अथ दें। इस प्रकार वाह्य आकाशके सर 
होनेके कारण दहराकाश भूताकाश नहीं दे, ऐसा कहा गया। अब सर्वाश्रयत्व आद लिट्रोसे 
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भाष्य 
विजरो विश्त्युविशोकी विजिघत्सोऽपिपासः सस्यकामः सत्यसंकल्पः' इति 
चाऽऽत्सत्वापहतपाप्मत्वादयश्च गुणा न भूताकाशे सम्भवन्ति । यद्यप्या- 
त्मशब्दो जीवे सम्भवति तथापीतरेभ्यः कारणेश्यो जीवाशङ्कापि निवतिता 
भवति । नहयुपाथिपरिच्छिन्नस्याऽऽराग्रोपमितस्य जीवस्य एण्डरीकवेष्टनकृतं 
दहरत्वं शक्यं निवर्तयितुम्‌ । ब्रह्मामेद्विवक्षया जीवस्य सर्वगतत्वादि विव- 
इतेति चेत्‌? यदात्सतया जीवस्य सर्वगतत्वादि विवक्ष्येत, तस्यैव ब्रह्मणः 
साक्षात्‌ सर्वगतत्वादि विवक्ष्यताभिति युक्तम्‌। यदप्युक्तम्‌--्रह्मपुरमिति 
जीवेन पुरस्योपलक्षितरवाद्राज्ञ इव जीवस्येवेदं पुरस्वामिनः प्रेकदेशवर्तित्व- 
सस्तु इति-अत्र बूमः परसयैवेदं ब्रह्मणः पुरं सत्‌ शरीरं ब्रहमपुरमित्युच्यते, 
साष्यका अनुवाद 
पढतपाप्सा०' ( यह आत्मा है, पापसे विमुक्त, जरा, मरण और झोकसे रहित, 
भूख और प्याससे मुक्त, सकाम और सत्य संकल्प है ) इस प्रकार आत्मत्व, 
पापराहित्य आदि गुण भूताकाशमें नहीं रह सकते। यद्यपि आत्मशब्दका 
जीवसें प्रयोग हो सकता है, तो भी दूसरे कारणोंसे जीवविपयक आशंका की भी 
निवृत्ति हो जाती है। उपाधिसे परिच्छिन्न और आरके अग्नभावसे उपमित जीवं 
पुण्डरीकके वेष्टनसे प्राप्त हुए अल्पत्वकी निव्वत्ति नहीं की जा सकती । हके 
साथ अशेद्की विवक्षासे जीवके सवेगतत्व आदि धर्मोकी विवक्षा होगी, ऐसा 
यदि कहो, तो न्रहमके साथ ऐक्य सानकर जीवके सवेगवत्व आदि धर्मोकी विवक्षा 
करनेसे यही ठीक है कि साक्षात्‌ ब्रह्मके सवेगतत्व आदि धर्सोकी विवक्षा करो । 
अह्यपुर'में जीवसे पुरका संबन्ध होनेसे राजाके समान पुरस्रामी जीवका ही 
पुरके एक भागमें रहना संभव है, ऐसा जो कहा = ना संभव है, ऐसा जो कहा है, उसपर कहते हं--यह उसपर कहते हँ--यह 
रत्तममा * 
दिना । विगता जिघत्सा--जखुमिच्छा यस्य सोऽ बिजिधत्सः---बुजुक्षाशन्य 
इत्यर्थः । प्रथमश्नुतत्नह्नशब्देन तस्सापेक्षचरमञ्चतपष्ठीबिअक्तयर्थ; सम्बन्धो नेयः, न 
उ ब्रह्मणः पुरमिति मष्ठ्यर्थः खखासिभावो आहः, “निरपेक्षेण तत्सापेक्ष बाध्यम!इति 
(त्वग्रभाका अनुवाद < 
भी दहराकाश भूताकाश नहीं है, ऐसा कहते है---“न च” इत्यादेसे । “विजिधत्सः---जिसको 
खानेकी इच्छा नहीं है अर्थात्‌ बुयुक्षाशूत्य । श्रक्षण: पुरम्‌” इसमें प्रथमश्रुत विरेक 
सह्रसनच्दके अनुसार ब्रह्मशब्दकी अपेक्षा रखनेवाली अनन्तरश्रुत पह्ठोविभक्तिका अर्थ संवन्धः 


मान्य छना चाहिए न कि स्वस्वाभिभावरूप ठ चल्न तियमः क्योंकि निरपेक्षसे सापेक्षका क्योंकि निरपेक्षसे सापेक्षका 
(१) दएराकाश। 
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साष्य 
ब्रह्मशब्दस्य तस्मिन्‌ मुख्यत्वात्‌ । तस्याऽप्यस्ति पुरेणाऽनेन सम्बन्धः, 
उपरुव्ध्यधिष्ठानत्वात्‌ । 'स एतसाजीवधनात्‌ परात्परं पुरिशयं पुरुपमीक्ष- 
ते! (प्र० ५५) 'स वा अयं पुरुषः सर्वासु पूर्ष पुरिशयः (श्बु० २।५।१८) 
इत्यादिश्रृतिभ्यः। अथवा जीवपुर एवाऽस्मिन्‌ ब्रह्म संनिहितसुप- 
लक्ष्यते यथा शालग्रामे विष्णुः सन्निहित इति तद्वत्‌ । 'तद्यथेह कर्मचितो 
लोकः क्षीयत एवमेवाअघुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते’ ( छा० ८।१।६ ) 

माष्यका अनुवाद 

शरीर परत्रह्मका ही पुर होनेसे ब्रह्मपुर कहलाता हे, क्योंकि ब्रह्मशव्द्का परअ्रह्मही 
मुख्य अर्थ है । उसका भी इस पुरके साथ संवन्ध है, क्योंकि उसकी उपलब्धिका 
यह खान दै, कारण कि “स एतस्माज्ीवघनात्‌०' (उपासक इस पर हिरण्यगभैसे मी 
पर उत्कृष्ट और झारीरमें प्रविष्ट हुए परमात्माको देखता है) और 'स वा अयं० (वह 
पुरुप सव शरीरोंमें वतेमान हृदयमें रहनेके कारण पुरुष कहलाता है ) इत्यादि 
श्रुतियाँ हैं। जेसे झालम्राममें विष्णु संनिहित हैं, बैसे इस जीबपुरसें ही रह्म 
संनिहित है, ऐसा उपछक्षित होता है । 'तद्यथेह कर्मचितो०' ( यहां जैसे कर्मसे 
सम्पादित फळ क्षीण दो जाता दै, उसी प्रकार परलोकमें पुण्यसे उपार्जित फल 


रत्नम्रभा 
न्यायादू इत्याह-अत्र ब्रूम इति । शारीरस्य ब्रह्मणा तदुपछब्धिस्थानत्वरूपे 
सम्बन्धे मानम्‌ आह--स इति । पूर्षु शरीरेषु, पुरि हृदये शय इति पुरुषः 
इत्यन्वयः | ननु ब्रह्मशब्दस्य जीवेऽपि अन्नादिना शरीरवृद्धिहेतौ मुख्यत्वात्‌ न 
षष्ठ्यर्थः कर्थचित्‌ नेय इत्यत आह--अथवेति । बरंदयति देहमिति श्रह्म--जीवः, 
च ७ ~ 
तत्स्वामिके पुरे हृदयं ब्रह्मवेइम भवतु, राजपुरे मैत्रसक्षवदित्यर्थः । अनन्तफल- 
| रत्वप्रभाका अनुवाद 
बाध होता है यह न्याय है, ऐसा कहते हैं---“अन्न ब्रूमः” इत्यादिसे । शरीर मह्मकी 
उपलब्धिका स्थान है, इसलिए शरीरका ब्रह्मके साथ संवन्ध है, इसमें प्रमाण कहते हैं-“स” 
इत्यादिसे । 'पूप'--शरीरोंमें, 'पुरिशयः--हृदयमे रहनेवाला पुरुष कहलाता दै, ऐसा अन्वय 
है । यदि कोई कहे कि जीव भी अन्न आदिसे शरीरकी वृद्धि करता है, इसालिए ब्रह्मशब्दका 
मुख्य अर्थ जीव भी हो सकता है, अतः पछ्ठौका अर्थ अपनी मनमानीसे नहीं करना 
चाहिए, इसपर कहते दै--“अथवा” इत्यादि । इंहयति०” जो देहकी झद्धे करता है, वह 
ब्रह्म अर्थात्‌ जीव है, वह जिस घुरका स्वामी है, उसमें हृदय ब्रह्मगृ हो सकता है जैसे 
कि राजाके नगरमें मैत्रका घर होता हे । अनन्त फलहूप लिङ्गसे भी दहर परमात्मा हँ, ऐसा 
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भाष्य 

इति च कर्मणासन्तवदफरुस्त्ुक्वा अथ य इहात्मानमचुविध त्रजन्त्ये- 
तांथ सत्यान्कासांस्तेयां सर्वेषु रोकेषु कामचारो भवति' इति प्रकृतदहरा- - 
काञविज्ञानस्याऽयन्तफरुस्वं वद्‌ परसात्मत्वसस्य सूचयति | यदप्पेत- . 
दुक्तम्‌-न दहरश्याऽऽक्काशस्याऽनबेष्टव्यत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च श्रुतम्‌ , परः ` 
विशेषणत्वेनोपादानात्‌ इति । अत्र ब्रूम:--यथाकाशो ना$न्वेष्टव्यत्वेनोक्तः 
सात्‌ 'यावास्वा अयमाकाशस्तावानेपोऽन्तहृदय आकाशः' इत्याद्याकाशस्ः 
रूपप्रदर्शनं नोपपद्येत । 


भाष्यका अनुवाद 
क्षीण हो जाता है ) इस प्रकार कर्मोका फल नश्वर वतळाकर “अथ य इहात्मानं” 
(जो यहां आत्माका और इन सख कार्मोका आचायेके उपदेशानुसार 
ध्यानसे अनुभव कर परखोकमें जाते हें, उनका सव छोकोंमें स्वेच्छाविहार होता . 
हे ) इस प्रकार प्रकृत ददराकाशक्रे विज्ञानका फल अनन्त कहकर श्रुति दहर 
परमात्मा ही है, ऐसा सूचित करती है । दहराकाश अन्वेषण करने और विशेष" 
रूपसे जिज्ञासा करने योग्य है, ऐसा श्रुतिमें नहीं कहा गया है, क्योंकि परके 
विशेपणरूपसे उसका प्रहण किया गया है, ऐसा जो पीछे कहा है, उसपर कहते 
हैँ । यदि आकाश अन्वेष्टञ्यरूपसे न कहा गया होता, तो 'यावाच्‌ वा०' ( जितना 

बड़ा यह वाह्य आकाश है, उतनाही हृद्यके भीतर यह दहराकाश है) इत्यादि 
आकाराके खरूपका प्रदशन उपयोगी न होता । 

रत्वमभा 

लिज्ञादपि दहरः परमात्मा इत्याह--तद्यथेति । अथ-कर्मफलादू वैराग्यानन्तरम्‌ 
इह-जीवद्दशायास्‌ आत्मानं दहरं तदाश्रितांश्च सत्यकामादिगुणान्‌ आचार्योपदेशर 
अनुविद्--ध्यानेनाअनुभूय ये परळोकं गच्छन्ति, तेषां सर्वलोकेषु अनन्तमेश्वरय 
स्वेच्छया संचरूनादिकं सवति इत्यर्थः । दहरे उत्तकिज्ञानि अन्यथासिद्धानि 
तेपां तदन्तःअणुणखाद्‌ इत्युक्त सारयित्वा दूषयति--यद्पीत्यादिना । 

OE रत्वभभाका अनवाद 
कहते ह--तद्यया” इत्यादिसे । “अथ'--कमेफल्से वैराग्य होनेके अनन्तर, ' इइ 
जोबट्दसामें आत्मा-दहरका और उसके आश्रित सत्यकाम आदि युणोंका आचार्यके 
उपद्शाइुशार ध्यानसे अनुभव करके जो परलोक जाते हैं, उनको सब लोकोंमें अनन्त ' 
ऐश्‍वर्य प्राप्त होता हे और वे स्वेच्छासे सवेत्र विचरण करते हैं, ऐसा अर्थ हे । अन्वेष्यत्व आदि ` 


डिक दरम लागू नहीं दो सकते हें, क्योकि वे दहरमें रहनेवालेके गुण हैं, ऐसा जो कहा | 
गया इ, उनका स्मरण कराकर दूषण देते हे--“यदपि” इत्यादेसे । > 
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भाष्य 
नन्वेतदप्यन्तर्वतिंवस्तुसङ्भावग्रदर्शनायैच प्रदर्श्यते “तं चेद्‌ ब्रयुर्य 
दिदमसित्‌ ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्म दहरोऽसखिन्नन्तराकाशः किं तदत्र 
विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यस्‌’ इत्याक्षिप्य परिहारावसर 
आकाशोपम्योपक्रमेण द्यावापरथिव्यादीनामन्तःसमाहितत्वद्चनात्‌ । नेत- 
देवस्‌ । एवं हि सति यदन्तःसमाहितं द्यावाप्रथिव्यादि तदन्वेष्टव्यं 
विजिज्ञासितव्यं चोक्तं स्यात्‌ तत्र वाक्यशेषो नोपपद्येत | ‘अस्मिन्‌ कामा; 
समाहिताः, एष आत्माऽपहतपाप्मा? इति हि प्रकृतं द्याचाएथिव्यादिसमा- 
भाष्यका अनुवाद 
परन्तु यह भी अन्दर रहनेवाली वस्तुके सद्भावप्रदशनके लिए ही दिखलाया 
गया है, क्योंकि “तं चेदू ब्रृयुरयेदिदमस्मिन्‌०' ( यदि शिष्य आचार्यसे पूछें कि 
इस ब्रह्मपुरमें जो अल्प पुण्डरीकवेश्स हे, उसमें अल्प अन्तराकाश है, उसमें 
बह क्या है कि जो अन्वेपण करने योग्य हें ओर विशेषरुपसे जिज्ञासा करने 
योग्य है ) ऐसा आक्षेप करके परिहार करते समय उपक्रममें आकाशकी उपमा 
देकर खगे, प्रथिवी आदि उसमें स्थित हैं, ऐसा दिखळाया है । नहीं, ऐसा 
नहीं है । यदि ऐसा होता, तो खग पथिवी आदि जो अन्दर स्थित हैँ, उनका 
अन्वेपण करना चाहिए और विशेषरूपसे जिज्ञासा करनी चाहिए, ऐसा अर्थ 
होता । ऐसी स्थितिमें वाक्यशेप संगत नहीं होगा । “अस्मिन्‌ कामाः०? ( इसमें 
अभिलाषाएँ अन्तर्हित हैं ) 'एप आत्मा०' ( यह आत्मा पापविमुक्त है ) इस 
रत्वप्रभा 
` उत्तरत्र आकाशखरूपप्रतिपादनान्यथानुपपत्त्या पूर्व तस्याडन्वेष्यत्वादिक- 
मित्यन्राऽन्यथोपपत्तिं शक्षते--नन्विति । एतद्‌ आकाशखरूपमाक्षेपवीजमाका- 
शस्या5रपत्वमुपमया निरस्या5न्तःस्थवस्तृक्तेः तदन्तःस्थमेव ध्येयमित्यर्थः | तर्हिं 
जगदेव ध्येयं स्यादू इत्याह--नेतदेवमिति । अस्तु को दोषः, तताह-- 
रत्वम्रभाका अनुवाद 


आगि आकाशके स्वरूपका प्रतिपादन किया हे, वह आकाशको ज्ञेय कहनसे ही उपपन्न 
होता हे अन्यथा उपपन्न नहीं होता, इस कारण पहले आक्राशको अन्वेप्य कहना चाहिए, 
इस विषयमै उस प्रतिपादनकी अन्यथा भी उपपत्ति हो सकती है, ऐसी शद्धा करते 
हैं-.नजु” इत्यादिसे । 'यह'--आकाशस्वरूप । तात्पर्य यह कि अक्षेपके कारणभूत 
आकाशके अल्पत्वका साइऱ्य-प्रदशनपूर्वेक निरसन करके आकादाके अन्दर रदनवाला 
पदार्थ कहा गया है, अतः वदद अन्तःस्थ ही घ्येय ह१ तव जगत्‌ ही ध्येय दाया, एसा 


घानाधारमाकाशमाकृष्य अथ य इहास्मानसञुविद्य त्रजन्त्येतांश्वं सत्यान्‌ 
कामात! इति सम्ुचयार्थन चशब्देनाऽऽत्मानं कामाधारमाञ्रितांश्च कामान्‌ 
बिज्ञ्यान्‌ वाक्यशेषो दर्शयति । तस्माइक्योपक्रमेञ्पि दहर एवा5ःकाशे 
हुदयपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थै समाहितैः एथिव्यादिभि; सत्येश्र . 
कासेविज्ञेय उक्त इति गम्यते । स चोक्तेस्यो हेतुभ्यः परमेश्वर इति. 
स्थितम्‌ ॥ १४॥ 


भाष्यका अनुवाद 


प्रकार प्रकृत स्वरी, एथिवी आदि जिसमें सित हैं, उस .आकाशकी अलुबृत्ति 
करके 'अथ थय इहात्मान०' (यहां जो आत्माका और इन सत्य कामोका 
आचायेके उपदेशानुसार ध्यानसे अनुभव करके परलोकमें जाते हें ) इस प्रकार 
वाक्यशेष समुच्ययवाचक 'च' शब्दसे कामोके आधार आत्माको ओर उसके 
आश्रित कामोंको विज्ञेयरूपसे दिखळाता है । इससे प्रतीत होता है कि वाक्यके 
उपक्रसमै सी हृदयकमल जिसका अधिष्ठान है, वह दहराकाहा ही अन्दर 
रहनेवाले प्रथिवी आदिके साथ और स कामाके साथ विज्ञेयरूपसे कहा. 
गया है । उक्त हेतुओसे सिद्ध होता है कि दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१४॥ 


aa 


रत्नप्रभा 


तत्रेति । सर्वनामभ्यां दहराकाशमाङप्यातमत्वादिगुणानुक्स्वा शुणेस्सह तस्यैव 
ध्येय वाक्यशेषो जरते, तद्विरोष इत्यर्थः । “तस्मिन्यदन्तः? ( छा० ८।१।१) | 
इति तत्पदेन व्यवहितमपि हृदयं योग्यतया आह्यमित्याह--तस्रादिति । यद्व | 
आकाशः तस्मिन्‌ यदन्तस्तदुभयमन्वेष्टव्यसिति योजनां सूचयति--सहास्त+- 


स्थैरिति ॥ १४ ॥ 


रत्रमभाका अनुवाद 
कहते हुं--“नेतदेवम्‌” इत्यादिसे । ऐसा हो, क्या दोष है, इसपर कहते हैं--“तत्र” इत्यादि । 
तात्पर्यं यह कि सवेनामॉसे ( ‘अस्मिन्‌! और “एष? इन सर्वनामोसे ) दहराकाशकी अघुपत्ति . 
करके आत्मत्व आदि युणोंको कहकर युणोंके. साथ वही ध्येय हे, ऐसा वाक्यशेष कहता है, . 
उससे विरोध होगा । “तस्मिन्‌ यदन्तः' इसमें “तद्‌? शब्दसे यद्यपि हृदय व्यवहित है, तो भी , 
उसीका योग्यतासे ग्रहण करना चाहिए, ऐसा कहते हैं--'तस्माद्‌” इत्यादिसे। अथवा , 


आकाश और उसके अन्दर जो हे, उन दोनोंका अन्वेषण करना चाहिए, इस योजनाको ' 
सूचित करते हैं--“सहान्तःस्थेः” इत्यादिसे ॥ १४ ॥ की. और त 
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गतिशब्दाभ्यां तथाहि इष्टं लिङ्ग च ॥ १५ ॥ 

पद्च्छेद्‌--गतिशब्दाभ्याम्‌, तथाहि, दृष्टम्‌, लिङ्गम्‌, च | 

पदार्थोक्ति--गतिशब्दाभ्यां-“इमाः सर्वा$ प्रजा अहरहरच्छन्त्य एतं 
ब्रह्मरोकं न विन्दन्ति इति दहरवावयरोषोक्तमत्यहगमनब्रह्मरोकश्दाभ्यां 
[ प्रतीयते दहरः ब्रह्मैवेति, किञ्च ] तथाहि दृष्टम---'सता सोम्य तदा सम्पन्नो 
भवति’ इति इष्टं भ्रुत्यन्तरे । लिङ्ग च--प्रत्यहं हिरण्यगर्भलोकगमना- 
सम्मवाद्‌ ब्र्मिव कोक इतिं सामानाधिकरण्यपरिग्रहे अहरहर्गमनं निषाद्‌- 
स्थपतिन्यायश्च हेतुः । 

भाषार्थ--इमाः सर्वाः प्रजाः? ( ये सव जीव इस हृदयाकाशरूप ब्रह्मलोकमें 
प्रतिदिन जाते हैं, परन्तु उसको जानते नहीं हैं ) इस दहरवाक्यके शेषमें कथित प्रति 
दिन गमन और ब्रझलोकरान्दसे माळूम होता है कि दहर ब्रझ ही है। और 'सता 
सोम्य०' ( हें शुमदरन ! सुपुप्तिकाल्मे जीव ब्रह्ममें संपन्न हो जाता है) इस 
प्रकार अन्य श्रुति मी जीवगम्यको अझ कहती है | भ्रलोक' पदमे भ्रह्मा छोक! 
ऐसा षष्ठीसमास नहीं है, किन्तु भ्रह्म ही लोक? ऐसा सामानाधिकरण्य ही 
हे, क्योंकि प्रतिदिन गमन श्रतिमें प्रतिपादित है, हिरण्यगर्भके छोंकमें जीव प्रति- 
दिन नहीं जा सकता । और निषादस्थपतिन्यायसे मी सिद्ध होता है कि 'त्रह्म- 
लोक? पदमें सामानाधिकरण्य है | 


४-२ उकक पाद पाट साद TIVITIES MI 


भाष्य 
दहरः परमेश्वर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम्‌ । त एवोत्तरे हेतव 
इदानीं प्रपञ्च्यन्ते । इतश्च परमेश्वर एव दहरः, यस्माद्‌ दहरवाक्यशेपे 
परमेश्वरस्यैव प्रतिपादको गतिशब्दी भवत;ः--डिमा; सर्वाः प्रजा अहर- 
भाष्यका अनुवाद 
वाक्यशेषगत हेतुओंसे दहर परमेश्वर ही दै, ऐसा कहा गया दै। अव उन्हीं 
हेतुओंका विस्तारपूर्वक वर्णन किया जाता है। इससे भी दहर परमेश्वर ही 
है, क्योंकि वाक्यशेषमें उक्त गति और शब्द परमेश्वरके दी प्रतिपादक हैँ-- 
रत्नप्रभा 
` दहराकाशस ब्रह्मत्वे देत्वन्तरमाह--गतीति । प्रजा जीवा एतं हृदयस्थं 
- रत्वममाका अनुवाद 
दहराकाश ब्रह्म ददी है इस विषयमें दूसरे देछ दशोते हैं--““गति” इत्यादिसे । स्वापकालमें 
vy 
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साष्य क 
हर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न विन्दन्ति’ ( छा० ८।३।२) इति । तत्र परकृतं 
दहरं ब्रह्मणोकशब्देनाऽभिधाय तद्विषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यानां 
जीवानासमिधीयमाना दहरस्य ब्रह्मतां गसयति। तथाह्यहरहजीवानां 
सुपुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं शमनं दष्टं शरुत्यन्तरे--'सता सोम्य तदा सम्पन्नो ` 
भवति’ ( छा० ६।८।१) इत्येवमादौ । लोकेऽपि किल गाढं सुपुप्तमा- 
चक्षते--ग्रह्मीूतो त्रह्मतां गतः! इति । तथा ब्रह्मलोकशब्दोऽपि प्रकृते 
दहरे प्रयुज्यमानो जीवभूताकाशशङ्कां निवर्तयन्‌ त्रह्मतामस्य गमयति । 
भाष्यका अनुवाद ॥ i 
“इमा: सो: प्रजा” (ये सब प्रजाएँ इस हृदयाकाशसंज्ञक ब्रह्मलोकमें सुषुसि- 
कालभे प्रतिदिन जाती हैं, किन्तु उसको जानती नहीं हैं) । इसमें प्रकृत देहरका 
ब्रह्मलोकशब्दसे अभिधान कर उसमें प्रजाशब्द्वाच्य जीबोंकी जो 'गति कही गई 
है, बह “दहर ब्रहम हे! ऐसी प्रतीति कराती है, क्योंकि प्रतिदिन सुषुप्ति अवखामें 
जीवॉका जह्मसें जाना दूसरी श्रुतिमें देखा जाता है--“सता सोम्य०' ( है.. 
सोम्य ! जब जीव सोता है, तब ब्रह्मके साथ एकीभूत. होता है ) इत्यादि । 
व्यवहारसें भी गाढ सुप्त पुरुष ब्रह्णीभूत, जह्मताको प्राप्त हुआ कहा जाता दै। 
उसी प्रकार प्रकृत दहरसें प्रयुक्त हुआ त्रद्यछोकशब्द भी दहरमें जीव औरं 
दहरं ब्रह्मस्वरूपं छोकस्‌ अहरहः प्रत्यहं स्वापे गच्छन्त्यः तदात्मना स्थिता अप्य- 
तृताब्ञानेनाऽऽदृताः तं न जानन्ति, अतः पुनरुतिष्ठन्ति इत्वर्थः । नन्वेतत्पदपरामृषट 
दहरस्य स्वापे जीवगम्यत्वेडपे ब्रहमले किमायातमित्याशङ्कघ तथाहि दृष्टमिति 
व्याचष्ट--तथाहीति । रोकेऽपि दृष्टमित्यर्थान्तरमाह--लोके5पीति । गति- 
लिङ्ग व्याख्याय शब्दं व्याचष्ट -तथेति । जीवभूताकाशयोः त्रह्मलोकशब्दस्य 
रत्वप्रभाका अनुवाद ` म 
यद्यपि सव जीव हृदयकमलके अन्द्र रहनेवाले दहराकाशसंज्ञक नह्मरूप छोकको प्राप्त होकर तदप हें 
जाते हैं,त्तो भी अनादि अविद्यारूप अन्धकारसे आदत होनेके कारण उसको कोई नहीं जान पाते, 
इससे पुनः जागते हैं, यह श्रुतिका अथे है। “एतं ब्रह्मलोकम्‌? में “एतत्‌? पदसे परामृष्ट दृहरमें स्वापः 
कालमें जीव जावे, किन्तु इस कथनसे “वह ब्रह्म है! यह कैसे सिद्ध हुआ ऐसी शङ्का करके सूत्रगत 
“तथादि इष्टम्‌' का व्याख्यान करते हैं--“तथाहि” इत्यादिसे । "तथाहि दृष्टस' का लोकमें भी 
देखा गया है, ऐसा दूसरा अर्थ करते दैं-“लोकेऽपि” इत्यादिसे । गतिरूप लिङ्गकी व्याख्या 
करके शब्दकी व्याख्या करते हे--““तथा” इत्यादिसे । तात्प यह कि जीव और भूताकाशे. 


थेषि० ६ सू० १५] शाङ्करभाष्य-रत्नंप्रमा-मापानुवादसहित ६०९ 


माष्य 


ननु कमलासनलोकमपि ब्रह्मलोकशव्दो गमयेत्‌, गमगेधदि ब्रह्मणो ठोक 
| भाष्यका अनुवाद 

भूताकाशकी आशङ्काको निवृत्त करके “दहर ब्रह्म है? ऐसी अवगति कराता है । 

परन्तु त्रह्मलोकराव्द तो हिरण्यगभेलोककी मी अवगति कराता है । हां, अवश्य 


रत्वप्रभा ह 
अप्रसिद्धेरिति भावः । श्रह्मणि अपि तस्य अप्रसिद्धिं शङ्कते--नन्त्रिति । निषाद 
स्थपतिन्यायेन समाधत्ते--गमयेदिति । षष्ठे चिन्तितम्‌ “्थपतिनिंषाद्‌ः 

है रत्नप्रभाका अनुवाद 
ब्रह्मलेकशब्दका प्रयोग प्रसिद्ध न होनेके कारण जीव और भूताकाश दहर नहीं हैं। ब्रह्मम 
भी अद्यलाकशब्द अप्रसिद्ध है, ऐसी शद्धा करते हे--“ननु” इत्यादिसे । निषादस्थपतिन्यायैसे 
इसका समाधान करते हैं-“गमयेद्‌” इत्यादिसे । मीमांसादशनके छठे अध्यायमें इसका विचार 
किया गया है--'स्थपतिनिषाद्‌ः०१ ( स्थपति निषाद है, क्योकि निषादशब्दकी शक्ति निषादमें 


(१) वास्तुप्रकरणमें रोंद्रेष्िका विधान है, जिससे रुद्र सन्तुष्ट होकर प्रजाओंको शान्ति देता दै । 
उसमें कदा दै--“एतया निषादस्थपति याजयेत? ( निषादस्थपातिसे रौद्रेष्टि करानी चाहिए )। इस 
वानयमें संशय होता है कि निपादस्थपति कौन दे ? यशमें अधिकृत तैवर्णिकार्मेसे कोई दे अथवा 
उनसे भिन्न निपाद दै ! 

` पूर्वपक्षी कहता दै कि भैवार्गेकॉमेसे अन्यतम दै, क्योंकि विद्वत्ता ओर अभि दोनेके कारण 
बद समर्थे है । अतः 'निपादस्थपति' दाव्दसे *निपादोका स्पतिः इस षष्ठी समासद्वारा त्रेवर्णिकका 
ही ग्रहण करना चाहिए । स्पपति--खामी 1 

` सिद्धान्ती कहते हें ।के स्थपति निपाद ही है, क्योंकि निपादशब्द निपादमें शक्त दै। “निषादों- 
का स्थपति” यइ अभे तो लक्षणासे करना पडता है। शक्ति ओर छक्षणामेसे जब शक्तिसे अर्थ उपपन्न 
हो रदा दै तब लक्षणासे अर्थे करना ठीक नहीं दै । यदि कोई कहे कि “निपाद” शब्दका अथे निषाद 
ही है, पष्टीका अर्थ संबम्ध है, अतः “निपाद? पदकी लक्षणाकी आवश्यकता नहीं है, यइ कथन युक्त 
नहीं दै, क्योंकि पष्ठीका श्रवण नहीं है । यदि कोई कदे कि यहां पछीका लोप हुआ दै, छोपसामर्थ्यसे 
अथैका शान होता है। ठीक है, अर्थका ज्ञान तो दीता है, परन्तु लोपसामर्थ्येसे नहीं 
होता दे, किन्तु “निपाद” शब्दकी छक्षणासे होता दै। और यह पहले दी क दिया दै कि ठक्षणासे 
अर्थ करना ठीक नीं दे । समानाधिकरण समास तो बलवान्‌ है, क्योंकि किसी पदकी लक्षणा नहीं 
करनी पड़ती दै । “निषादखपति' में जो द्वितीयाविभाक्ति दै, वह निषाद ओर स्थपाति, इन दोनों 
पर्दोसि सबन्ध रखती दै । इससे निपादामिन्न स्थपातिसे याग कराना चाहिए, यह अथे होता है । 
अतः निषाद ही स्थपति हे । और रोद्रेशिमें दक्षिणाप्रकरणमें कद्दा दै 'कूटं दाक्षेणा ( दक्षिणारूपमें 
छोइमुद्र देना चाहिए ) कोइसुइर निपादोंका उपकारक पदार्थ दै, यइ उन्दाँके पास रहता है, 
त्रेवणिकोंके पास उसके रहनेकी आवशयकता नहीं दे। इससे भी सिद्ध होता दै कि निषाद ही 
रौद्रेष्टिमै अधिकारी माना गया हे। यदद निपादस्थपातिन्याय कहलाता हे । 
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भाष्य ८ 
इति पष्ठीसमासङृच्या व्युत्पाधेत । सामानाधिकरण्यइत्त्या तु च्युत्पाच- 
मानो ब्रह्मैव लोको ब्रह्मलोक इति परमेच ब्रह्म गमयिष्यति। एतदेव चाऽह" 
इत्ह्ललोकगमनं ष्टं बह्मलोकशब्दस सामानाधिकरण्यवृत्तिपरिग्रहे लिङ्गम्‌ । 


नह्महरहरिमाः प्रजाः कार्यवह्मलोक सत्यलोकाख्यं गच्छन्तीति शक्यं 
कल्पयितुम्‌ ॥ १५ ॥। 


भाष्यका अनुवाद ह. 
करा सकता है, यदि 'अक्मका छोक” इस प्रकार षष्ठीसमाससे यह शब्द व्युसन्न 
किया जाय । किन्तु अह्रप जो छोक वह मह्मळोक है? इस प्रकार सामानाधि- 
करण्यव्युत्पत्तिसे व्युत्पन्न हुआ त्रह्मलोकराव्द परनह्मका ही बोध कराता है। 
प्रतिदिन ब्लोक गमन ही ब्रह्महोकशब्दकी सासानाधिकरण्यव्युत्पत्ति माननेमें 
हेतु है। प्रतिदिन ये जीव सत्यछोकसंज्ञक कार्यव्रह्मलोकमें जाते हैं, ऐसी कल्पना 
नहीं की जा सकती ॥ १५॥ | 


रत्वमथा 

स्याच्छव्दसामर्थ्यात्‌?? ( जे० सू० ६।१।५१ ) रौद्रीमिष्टि विधाय एतया निषादः 
स्थपति याजयेदिति आम्नायते । तत्र निषादानां स्थपतिः स्वामी इति षष्ठीसमासेन 
ब्रैवर्णिको ग्राम, अमिविद्यादिसामरथ्यात्‌। न तु निषादश्चासौ स्थपतिरिति कर्षः 
घास्येण निषादो ह्म, असामथ्यीदिति प्राते सिद्धान्तः--निषाद एव खपतिः , | 
स्यात्‌, निषादशब्द्रस्य निषादे शक्तत्वात्‌ । तस्य अश्रुतषष्ठ्यर्थसम्बन्धरक्षकत्ः .. 
कर्पनायोगात्‌ श्रुतद्वितीयाविभक्तेः पूर्यपदसम्वन्धकहपनायां लाघवात्‌; अतो 
निषादस्य इष्टिसामर्थ्यमात्रं कर्प्यमिति | तद्वद्‌ ब्रह्महोकराब्दे कर्मधारय इलर्थः । 
कर्मधारये लिङ्ग चास्तीति व्याचष्ट--एतदेवेति । सूत्रे चकार उक्तन्याय- 
समुचचार्थः ॥ १५ ॥ 

रत्ममयाका अनुवाद ः 
है ) इस सूत्रमें । रुद्रदेवताक इष्टि करके 'एतया निषाद्‌०' ( इससे निषादस्थपतिको यज्ञ करावे ) 
ऐसी श्रुति है। इसमें "निषादानां०? ` अर्थात निषादोंका स्वामी ऐसा षष्ठीसमास मानकर 
तैवर्णिकका महण करना चाहिए, क्योंकि उसमें आग्नि, विद्या आदि सामथ्यै है, परन्तु निषाद 
रूप स्थपति-यद अर्थ नहीं मानना चाहिए, क्योकि उसमें सामथ्यै नहीं है ऐसा प्राप्त दोतेपर .. 
सिद्धान्त किया है कि निषादरूप स्थपतिका हो अहण करना चाहिए क्योंकि निषादशब्द मिषार्दः . 
रूप अर्थमे रूढ़ हे । जो पष्ठीविसक्ति अक्षत है, उसके अर्थ-संवन्धका “निषाद” पद लक्षक है, 
यह कल्पना ठोक नहीं है। जो द्वितीयाविभक्ति धुत है, उसका पूर्वपदके साथ संवन्ध साननेमें लाघव ' 
दे 1 इसालेए इष्टि निषादके अधिकारमात्रकी कल्पना करनी ठोक है। उसी प्रकार रह्मलोकशब्दमे : 
कमधारय ह आर कमधारयसमास माननेमें हेतु भी हे ऐसा कहते है--“एतदेव” इत्यादिसे । .' 
सूजगत चकार उक्त ( निषादस्थंपति ) न्यायका समुचायक है ॥ १५ ॥ 0 
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धृतेश्व माहैम्नो5स्यास्मिन्नुपलब्येः ॥ १६ ॥ 

पद्च्छेद- धतेः, च, महिम्न:, अस्य, अस्मिम्‌, उपढब्धे; | 

पदार्थोक्ति--शतेश्च--*“अथ य आत्मा स सेतुर्विधृतिः इति श्रताया 
धृतेरपि हेतोः दहराकाशः परमात्मैव, अस्य महिञ्नः--अस्य च सर्वलोकः 
विधारणढक्षणमहिन्न:, असिन्‌--परमात्मनि, उपछव्धेः--“एष भूतपाछ एष 
सेतुर्विधरणः? . इत्यादिशरुत्यन्तरेऽप्युपछब्धेः [ अत्र श्वतिः परमात्मन एव ] । 

भाषार्थ--'अथ य आत्मा०? ( उक्तलक्षण जो आत्मा है, वह सेतु है, 
सबका धारण करनेवाला है ) इत्यादि श्रतिमें उक्त घतिरूप कारणसे मी प्रतीत 
हाता है कि दहर परमात्मा ही है । सब छोकोंको धारण करना, यह महिमा “एष 
भूतपालः ०? ( यह परमात्मा भूतोंका पालक है, सेतु है, सबको धारण करनेवाला 
है ) इत्यादि दूसरी श्रुतिसे भी परमात्मामें ही है, ऐसा माळूम हाता है, अतः यहां- 
पर भी प्रति परमात्माकी ही है । 


es 
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य भाष्य 

शतेश्च हेतोः परमेश्वर 'एवाऽयं दहरः । कथम्‌ ! 'दहरोऽस्मिञ्न्तरा- 
काशः? इति हि प्रकृत्याऽऽ्काशौपस्यपूर्वकं तस्मिन्‌ सर्वसमाधानपुक्त्वा 
तस्मिन्नेव चाऽऽत्मशब्दं प्रयुञ्याऽपहतपाप्मत्वादिगुणयोरग चोपदिश्य 

भाष्यका अनुवाद 
शृतिरूप हेतुसे भी दहर परमेश्वर ही दै, क्योंकि 'दहरोऽस्मिन्न०? ( इसमें 
दहर अन्तराकाश है ) इस तरह आरम्भ करके आकाशके साथ साहइय दिखा- 
कर, उसमें सव चस्तुएँ प्रतिष्ठित हैं, यह कहकर, उसीमें आत्मशब्दका प्रयोग करके, 

रतग्रभा 

सर्वजगद्वारणलिज्ञाचच दहरः पर इत्याह--शध्रतेरिति । ननु अथशब्दादू 
दहरप्रकरणं विच्छिद्य श्रता इति दहरलिज्ञमिति शक्कते--कथमिति। य आत्मेति 

रत्नभभाका अनुवाद 
सर्वजगत्‌धारणकर्तृत्वरूप लिङ्गसे भी दहर परमात्मा ही है, ऐसा कहते हैं--“घतेः” 
इत्यादिसे । परन्तु भ्रुतिमें 'अथ' शब्दसे सूचित दहरप्रकरणकी समाप्तिके वाद जो शति कहदी 


गई है, वह “दहर परमात्मा है? इस विषयमें लिङ नहीं हो सकती है, ऐसी शङ्का करते ह--- 
“कथम्‌” से । 'य आत्मा' इस प्रकार भ्रकृतकी ही अनुद्ृत्ति की गई हं, इसलिए "अथ? शब्द 


६१२ नह्यत्र [ थ०१ पा० र 
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भाष्य 


तमेचाऽनतिवृत्तप्रकरणं निर्दिशति--'अथ य आत्मा स॒ सेतुर्वि्तिरेषां 
लोकानामसम्मेदाय' ( छा० ८।४।१ ) इति। तत्र विध्वतिरित्यात्मशब्द- 
सामानाधिकरण्याद्‌ विधारयिता उच्यते, क्तिचः कर्तरि स्मरणात्‌ । यथो- 
दकसन्तानस्य विधारयिता लोके सेतुः क्षेत्रसम्पदामसम्भेदाय, एवमयमा 
तमैपासध्यात्मादिमेदमिन्ञानां लोकानां वर्णाश्रमादीनां च विधारयिता 
सेतुरसम्मेदायाऽसंकरायेति। एवमिह प्रकृते दहरे विधरणलक्षणं महि- 
भाष्यका अनुवाद 
पापराहिय आदि गुणोंका संवन्ध दिखाकर प्रकरण समाप्त दोनेके पहले उसीका 
अथ य आत्मा०' ( जो आत्मा है, वह सेतु दै, इन छोकोंकी मयोदाका साङ्कये 
न हो, इसलिए सवका विधारक है ) इस प्रकार श्रुति निर्देश करती है । उसीमें 
विधृतिशव्दका आत्मशब्दके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे 'विधारण करने- 
वाळा? ऐसा अर्थ है, क्योंकि “क्तिच्‌? प्रत्ययका कतोके अर्थमें विधान है। जैसे 
उद्कसन्ताचंका विधारण करनेवाला सेतु छोकमें क्षेत्रसंपत्तिका मिश्रण न होनेके 
लिए है, उसी प्रकार यह आह अध्यात्म आदि भेदसे सिन्न ढोकाँका और वर्ण, 
आश्रम आदिका विधारण करनेवाला सेतु असम्भेदके लिए--सङ्कर न होनेके 
लिए है। इस प्रकार यहां प्रकृत दहरमें विधारणरूप महिमा श्रुति दिखलाती है 
रत्रप्रभा 


प्रकतापकर्षादथशव्दों दहरस्य श्वतिगुणविधिमारम्मार्थ इत्याह--दहरी5स्मिन्नि- 
त्यादिना । श्रुतौ विधृतिशव्दः कतृवाचित्वात्‌ क्तिजन्तः । सूत्रे तु महिम- 
शढ्दसामानाधिकरण्यादू इतिशब्दः क्तित्रन्ती विधारणं जूते । “खियां क्तिन्‌” 
(पा०सू०३।३।९४) इति भावे क्तिनो विधानादिति विभागः। सेतुः असडरहेतुः, 
विश्वतिस्तु स्थितिहेतुरित्यपौनरुक्यमाह--यथोदकेति । सूत्रं योजयति--- 
रत्वभभाका अनुवाद 
दहरमें धतिरूप गुणविधानका आरम्भवाचक है, ऐसा कहते हैं--““दहरोइस्मिन?” इत्यादिसे । 
शुतिमे विशति’ शब्द कतृंवाचक है, इसलिए 'फिच्‌' प्रत्ययान्त है । सूत्रमें तो 'महिम' शब्दके 
साथ सामानाधिकरण्य होनेसे धृति' शब्द "क्तिव' अत्ययान्त है और विधारण-वाचक है, 
क्योंकि ज़ियां क्तिन' इससे भावमेँ कित? प्रत्ययका विधान है। सेतु असङ्करका कारण झर्थात्‌ 


मिश्रण न हो, उसमें कारण है और विधृति स्थितिका हेतु है, इस प्रकार पुनरुक्ति नहीं है, 


Ss NN 
( १ ) अल्का अविच्छिन्न प्रबाइ । 
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मानं दर्शयति। अयं च महिमा परमेश्वर एवं श्रत्यन्तराहपलभ्यते 
एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि द्रयाचन्द्रमसो विधृतों तिष्ठतः’ 
इत्यादेः । तथाऽन्यत्राऽपि निश्चिते परमेशवरवाक्ये श्रयते-“एप सर्वेश्वर 
एप भूताधिपतिरेष भूतपाल एप सेतुर्विधरण एषां लोकानामसम्भेदाय 
इति । एवं शृतेश्च हेतोः परमेश्वर एवाऽयं दहरः ॥ १६ ॥ 
माष्यका अनुवाद 

और यह महिमा एतस्य वा अक्षरस्य? (दे गार्गि इसी अक्षरकी आज्ञामें 
सूये और चन्द्रमा हैँ, उनका यही विधारक है ) इत्यादि दूसरी श्रुतिसे परमेश्वरमें 
ही उपलब्ध होती है । इसी प्रकार दूसरे स्थलपर “एप सर्वेश्वर एप०? ( यही 
सर्वेश्वर है, भूतोंका पालक है, सेतु दै, इन छोकोंकी सयौढाका संकर न दो, 
इसलिए विधारक है ) इत्यादि असन्दिग्ध परमेश्वरवाक्यमें सुना जाता है। इस 
प्रकार सिद्ध हुआ कि धृतिरूप हेतुसे दहर परमेश्वर ही है ॥ १६॥ 


रत्वप्रभा 
एवमिहेति । तेश्च दहरः परः अस्य धृतिरूपस्य नियमनस्य च महिम्नः अस्मिन्‌ 
परमात्मन्येव श्रत्यन्तरे उपळव्येरिति सूत्रार्थः । धंतेश्वेति चकारात्‌ सेतुपदोक्त- 
नियामकत्वलिङ्गं आह्यम्‌ । तत्र नियमने श्रृत्यन्तरोपळठिधमाह-इतरेति । धती 
'तामाह--तथैति ॥ १६ ॥ 

| रत्तम्रभाका अनुवाद 


ऐसा कहते हैं--/यथोदक” इत्यादिसे । सूत्की योजना करते हे--“एवमिह” इत्यादिसे । . 
धृतिसे दहर परमात्मा है, क्योंकि यह धतिरूप नियमन जो महिमा है उसकी इस परमात्मामें 
ही दूसरी भ्रतिमें उपलब्धि हे ऐसा सूत्राथ दे। 'शतश्च' म चकारस सत॒पदरस उक्त नियाम- 
कत्वरूप लिङ्गका भी प्रहण करना चाहिए । इस नियमनके लिए दूसरी श्रुति इ, एसा कहते ह- 
“तस्य” इत्यादिसे । शतिमें अन्य श्रुति कहते हैं-“तथा” इत्यादिसे ॥१६॥ 


६१४ त्रद्वास्रत्र | [ भ० १' पा० हे 


बजट ४.४ ४-४ ANA 
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प्रसिद्धेश्च ॥ १७ ॥ 

पंदच्छेद--प्रसिद्धे', च । 

पदार्थोक्ति--प्रसिद्धेः--“आकाशो वै नाम नामरूपयोनिवेहिताः इत्यादि- 
श्रुतो आकाशशठ्डस्य परमात्मन्येव प्रसिद्धेः, च-अपि [दहराकाशः परमात्मैव] । 

भाषाथ--“आकाशो वै०? ( प्रसिद्ध आकाश ही नाम और रूपका निर्माण 
करनेवाला है ) इत्यादि श्रतिमें आकाशशब्द परमात्ममें ही रूढ़ है, इससे भी 
प्रतीत होता है, कि दहराकारा परमात्मा ही है । 

TTC 
| भाष्य | 

इतश्च परमेश्वर एवं 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इत्युच्यते । यत्कारण- 
साकाशशब्दः परमेश्वरे प्रसिद्ध: । आकाशो वे नाम नामरूपयोनिं्व 
हिता? (छा० ८।१४।१), 'सवाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुरप- 
द्यन्ते’ (छा० १।९।१) इत्यादिप्रयोगदशनात्‌ । जीवे तु न कृचिदाकाश- 
शब्द! प्रयुज्यमानो इयते । भूताकाशस्तु सत्यामप्याकाशशन्दप्रसिद्ा- 
वुपमानोपमेयभावादसम्पत्रान्न ग्रहीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७॥ 

भा, भाष्यकां अनुवाद 

वक्ष्यमाण हेतुसे भी 'दद्दरो$स्मि०' इस वाक्यमें परमेश्वर ही कहा गया है, 
क्योंकि “आकाशो चे नास०' ( श्रुतियोंमें आकाशनाससे प्रसिद्ध आत्मा नाम 
और रूपका निमोण करनेवाला है) 'सवौणि ह वा०' ( ये सब भूत आकाशसे 
ही उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि प्रयोगोंको देखनेसे मालूम होता है कि आकाइाइब्द 
परमेश्वरका वाचक है । जीवके लिए तो आकारशशब्दका प्रयोग किसी स्थळपर 
भी देखनेमें नहीं आता। यद्यपि भूताकाशमें आकाशशब्दकी प्रसिद्धि है, 
भी उपमानोपमेयभाव आदिके असामञ्जस्यसे उसका ग्रहण करना उचित नहीं है, 
ऐसा पीछे ( १४ वें सूत्रमें ) कहा गया है ॥ १७॥ 

> रलममा  प्प्ण्ण्णणि 

प्रसिद्धेश्च । आ समन्तात्‌ काशते दीप्यत इति खयंज्योतिषि ब्रह्मण्या- 

काशशब्दस्य विभुत्नगुणतो वा मसिद्धिः प्रयोगप्राचुयैस ॥ १७ ॥ 
रत्नप्रभाका अनुवाद 


चारों ओर जो प्रकाशित होता है, वह आकाश है, इस व्युत्पात्तिसे अथवा विसुत्वगुणसे 
स्वयंज्याति त्रहामै आकाशशब्दकी प्रसिद्धि-प्रयोगवाहुल्य है ॥ १७॥ 


भाषे०५ सू०१८ ] शाङ्करमाष्य-रतप्रमा-मापाचुवादसहित ६१५ 
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इतरपरामर्शात्‌ स इति चेन्नासम्भवात्‌॥ १८ ॥ 

पद्च्छेद--इतरपरामशीत्‌ , सः, इति, चेत्‌, न, असम्भवात्‌ । 

पदाथाँक्ति--इतरपरामर्शात्‌--“एप सम्प्रसादः इति सम्पसादशब्देन 
अस्मिन्‌ प्रकरणे इतरस्य--जीवस्य परामर्शात्‌, सः--जीवः [दहराकाशः] इति 
चेत्‌ , न, असम्भवात्‌--आकाशोपमेयस्वापहतपाप्मत्वादिधर्माणां जीवेऽसम्भवात्‌ । 

मापार्थ--'एष सम्प्रसाद इस प्रकार इस प्रकरणम सम्प्रसादशब्दसे 
जीवका परामर्श होता है, इसलिए जीव दहराकारा है, यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि आकाशका उपमेय होना, पापरहित हाना आदि धर्म जीवमें सम्भव 
नहीँ हूँ । 


mn छ 


भाष्य 


यदि चाक्यशेपबठेन दहर इति परमेरवर! परिगृह्येताऽस्ति हीतरस्याऽपि 
जीवसय वाकयक्षेपे परामश।--अथ य एप सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ 
सपुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाऽभिनिष्पद्यत एप आत्मेति 
होवाच' (छा० ८।३।४) इति । अत्र हि सम्पसादशव्दः श्रुत्यन्तरे सुपुप्ता- 
माष्यका अनुवाद 

वाक्यक्षेपके वळसे यदि यह स्वीकार किया जाय कि दहरशब्दसे परमेश्वरका 

ग्रहण है तो “अथ य एप सम्प्रसादो०' ( जो यद्द जीव इस इारीरसे उठकर पर 

* ज्योति प्राप्त करके अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है, वह आत्मा है, ऐसा प्रजा- 
पतिने कहा दै ) इस वाक्यशेपमें दूसरेका अथोत्‌ जीवका भी परामश होता है. । 


रत्नमभा 

यदि “एवं आत्माऽपहतपाप्मा” (छा०८।१।५) इत्यादिवाक्यशेपबलेन दहरः 

परः, तर्हि जीवोऽपीत्याशङ्क्य निषेधति--इतरेति । जीवस्याऽपि वाक्यशेपमाह-- 
अथेति । दहरोक्त्यनन्तरं मुक्तोपस॒प्य शुद्धं श्र उच्यते । य एव सम्मसादः-¬ 

रलममाका अनुवाद 

“एप आत्मा०? ( यद्द आत्मा है, पापावैसुक्त है ) इत्यादि वाक्यशेषके वळसे यादि ददर 
परमात्मा है, तो जीव भी दै, ऐसी आशङ्का करके निपेघ करते दें--“इतर” इत्यादिसे । 
जोचके प्रतिपादक वाक्यशेयको दिखलाते दें--“अथ” इत्यादिसे । दहरके कथनके अनन्तर 
सुक्तेसे गम्य जुद्ध ब्रह्म कदा गया है। जो यह सम्प्रसाद--जीव है, वह इस 


७९ 
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भाष्य 
वस्थायां इष्टत्वात्‌ तदवस्थावन्तं जीवं शक्नोत्युपस्थापयितुस्‌ , नार्थान्तरम्‌ । 
तथा शरीरव्यपाश्रयस्यैव जीवस्य शरीरात्‌ सञ्च॒स्थानं सम्भवति । यथाऽऽकाश- 
व्यपाश्रयाणां वाय्वादीनामाकाशात्‌ स्च॒त्थानं तद्वत्‌ । यथा चाऽदृोऽ- 
पि लोके परमेइवरविपय आकाशशब्दः परमेशवरधर्मसमभिव्याहारात्‌ 

। .भाष्यका अनुवादं 2. 5 
दूसरी श्रुतिमें सम्प्रसादशब्दका सुषुप्ति-भवस्थारुप अर्थमें प्रयोग है, इसलिए वह 
यहां उस अवस्थावाले जीवको ही जता सकता है, .दूसरेको नहीं जता सकता । 
जैसे आकारमें रहनेवाले वायु आदिका आकाशसे निकलना सम्भव है, उसी 
प्रकार शरीरमें रहनेवाले जीवका शरीरसे उठना सम्भव है। जैसे छोक- 
व्यवहारमें आकाशशब्दका परमेश्वरमें प्रयोग न दिखाई देने पर भी “आकाशो 


रत्नप्रभा र 
जीवः, अस्मात्‌--कार्यकरणसंघातात्‌ सम्यग्‌ उत्थाय--आत्मानं तस्माद्‌ विविच्य 
विविक्तम्‌ आत्मानं स्वेन ब्रह्मरूपेण अभिनिष्पद्य--साक्षात्कृत्य तदेव त्यक्‌ परं 
ज्योतिः उपसम्पच्चते--प्राप्नोतीति व्यार्येयस्‌ । यथा सुखं व्यादाय स्वपितीति 
वाकयं सुप्त्वा सुखं व्यादत्ते इति व्याख्यायते तद्त्‌ । ज्योतिषोऽनारमत्वं निरस्यति- 
एष इति । “सम्प्रसादे रत्वा चरित्वा” (ब्र०४।३।४५) इति शुत्यन्तरंभ्‌ । 
अवस्थाबदुस्थानमपि जीवस्य लिज्ञमित्याह--तथेति । तदाश्रितस्य तस्मात्‌ 
समुत्थाने इष्टान्तः--यथेति । ननु क्वाऽपि आकाशशब्दो जीवे न इष्ट इत्याशङ्क्य 
उक्तावस्थोत्थानलिङ्गबलात्‌ करप्य इत्याह--यथा देति । 
LR पय रत्वमभाका अनुवाद 
देहेन्दिय समूहसे समुत्यान करके--उससे आत्माका विवेक करके विविक्त आत्माका स्वरूपसे-- 
ब्रह्मरूपसे साक्षात्कार करके उसी प्रत्यक्‌ पर ज्योतिको आप्त करता है, ऐसी श्रुतिकी व्याख्या 
समझनो चाहिए। जैसे “सुखं व्यादाय०” इस वाक्यका अर्थ--'सोकर मुख खोलता है... 
किया जाता है, वैसे ही 'परं ज्योतिरुपसम्प्य०' का अर्थ--अपने रूपका साक्षात्कार करके 
पर ज्योति प्राप्त करता है--करना चाहिए। ज्योति अनात्मा है, इस शक्काका निरसन 
करते हैँ--“एष” इत्यादिसे । सम्प्रसादै रत्वा०? ( सुपुप्त्यवस्थामे रमणकर, चलकर ) इत्यादि 
दूसरी शति दै । सम्प्रसाद अवस्था जैसे जीवका लिङ्ग है, वैसे उत्थान भी जीवका लिङ्ग है 
ऐसा कहते ६---“तथा? इत्यादेसे। जो जिसके आश्रित रहता है, वह उससे उठता है, न 
इसमें दृष्टान्त देते हं--“यथां” इत्यादिसे । परन्तु किसी भी स्थळपर आकाशशब्द जीवमेँ 


प्रयुक्त नहीं देखा गया, ऐसी आशङ्का करके ऊपर कही गई अवस्था और उत्थानरूप लिङ्गसे 


पं ~ ~ ~ ~ 
इस अथकी कल्पना करनी चाहिए, ऐसा कहते हैं-...“यथा च” इत्यादि । 


आकाशो घे नाम नामरूपयोनिर्वहिता' हत्येबमादी परसेश्वरविययों5स्य- 
पंगत एवं जीवविषयोडपि भविष्यति । तस्मादितरपरामर्शाद 'दहरो5रिमि- 
ऋन्तराका्श इत्यत्र स एवं जीव उच्यत इति चेत । 

. सेतदेवं स्यात्‌ । करमात्‌ ! असम्भवात्‌ । नहि जीवो घुद्ध्या- 
द्युपाधिपरिच्छेदाभिमानी सन्नाकाशेनोपमीयेत। न चोपाधिधर्मानभि 
मन्यमानस्याऽपहतयाप्मस्वादयो धमाः सम्भवन्ति । प्रपश्चितँ चैतत्‌ 
प्रथमसूत्रे । अतिरेकाशङ्कापरिहारायाऽञ्र तु पुनरुपन्यस्तम्‌ | पठिष्यति 
चोपरिष्टात्‌ ‘अन्यार्थश्च परामशः’ ( त्र० १।३।२० ) इति ॥ १८॥ 

भाष्यका अनुवाद 

चे नाम०' ( श्रुतियोंमें आकाशनामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निमीण 
करनेवाला है) इल्यादिमें परमेश्वरके धर्मका निर्देश होनेके कारण आकाशशव्द पर- 
सेश्वरचाचक माना जाता है, उसी प्रकार जीवका वाचक मी माना जा सकता है, इस- 
लिए अन्यके अर्थात्‌ जीवके परामशसे 'दहरो७स्मि०' वाक्यमें जीव ही कहा गया है । 

यह कथन ठीक नहीं है। किससे ? असम्भवसे । क्योंकि बुद्धि आदि 
उपाधियाँके अभिमानी जीवको आकाशकी उपसा नहीं दी जा सकती और उपाधिगत 
धर्मोके अभिमानीमें पापराहिय आदि धर्म सम्भव नहीं हैं। इस अधिकरणके 
प्रथम सूत्रमै इसका विस्तारसे वर्णन किया जा चुका है, यहां तो वक्ष्यमाण 
अधिक शङ्काके परिहारके लिए इसका पुनः उपन्यास किया है और आगे 
“अन्यार्थश्च? सूत्रमें जीवपरामञैका प्रयोजन कहेंगे ॥ १८ ॥ 

रत्नममा 
नियामकाभावाद जीवो दहरः किं नस्यादिति प्राते नियामकमाह--नेतदित्या- 
दिना । दहरे श्रुतधर्माणामसम्मवादू न जीवो दहर इत्यर्थः । तर्हि पुनरुक्तिः, तत्राह 
अतिरेकेति। उतरा्चेत्यविकाशङ्गानिरासार्थमित्यर्थः | का तर्हि जीवपरामर्शख गतिः, 
तत्राह-पठिष्यतीति। जीवस्स स्वापस्थानमूतत्रहञ्ञानार्थोड्य परामर्श इति वक्षयते।। १ ८॥ 
रत्तप्रयाका अनुवाद 

यदि कोई नियामक हवी नहीं तो दहरका अर्थ जीव क्‍यों न हो, ऐसा प्राप्त दोनेपर नियामकका 
प्रतिपादन करते हं---“नैंतद्‌” इत्यादिसे । श्रुतिप्रतिपादेत दहरके धमाका जावमें सभव न होनेसे 
जीव दहर नहीं है, यह अर्थ हे । तव पुनरुक्ति इं, इसपर कहते हँ“ अितिरेक इत्यादि । 
तात्य यह कि 'उत्तराच्चे०' इस सूत्रसे कही जानेवाली अधिक झाङ्काका निरास करनेके लिए है । 
तय जीवका जो परामर्श दै, उसकी क्या गति होगी ? इसपर कहते हैं--“पढिष्यति” इत्यादि । 
`. जीवके स्वापस्थानमूत बरहमके ज्ञानके लिए यह परामर्श है, ऐसा कहेंगे ॥ १८॥ 
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उेत्तराच्चेदाविभूतस्वरूपस्तु ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--उत्तराद, चेद्‌, आविर्भूतस्वरूपः, तु । 

पदार्थोक्ति--उचराद्‌--'य एषोऽक्षिणि पुरुषो इश्यते’ इत्यायुत्तरमजा- 
पंतिवाक्याद्‌ [जीवेऽपहतपाप्मत्वादिधर्मोक्तेः जीव एव दहराकाश इति] चेत्‌, तु- 
नैतदेवम्‌ [यतः] आविभूतस्वरूपः--आविर्मूतपरमार्थेस्वरूपः [ जीव एव तत्र 
विवक्षितः, न तु जीवत्वविशिष्टः, अतः जीवो न दहरः किन्तु ब्रह्लैव ] । 

माषाथ--'य एषोऽक्षिणि०! ( यह जो आँखमें पुरुष दीखता है, वह आत्मा 
है ) इत्यादि अग्निम ग्रजापतिवाक्यसे जीवम अपहतपाप्मत्व आदि धर्म कहे गये हैं, 
अतः जीव ही दहराकाश हे, ऐसा यदि कोई कहे, तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि 
उस वाक्यें परमार्थस्वरूप-जक्षमत जीव ही विवक्षित है, जीवत्वधर्मविशिष्ट जीव 
विवक्षित नहीं है, अतः जीव दहराकाश नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही दहराकाश है । 


१, पैयासिकन्यायमाला, ्रह्मविद्याभरण आदिको देखनेसे प्रतीत होता है कि इस सन्नसे एथक्‌ 
आंधिकरण आरम्भ होता दे, किन्तु भाष्य एवं रत्नप्रभाके अनुसार एथक्‌ आधिकरणकी प्रतीति 
नहीं शेती । इसलिए पृथक्‌ आधेकरण न देकर पाठकोंके अवगमनके किए टिप्पणीरूपसे आधेकरण- 
सार आदिका निर्देश किया जाता है-- 

१ उचराधिकरण | 
यः प्रजापातिविचायां स कि जीपोऽथवेइवरः । 
जाग्रत्स्वप्नसुयुप्तोकतेस्तद्वान्‌ जीव इहोचित्तः ॥१॥ 
आत्माऽपहतपाप्मोति मत्रम्यान्ते स उत्तमः । 
पुमानित्युक्त ईशोञ्त्न जाग्रदा्वुद्धये ॥२॥ 
[ अधिकरणसार ] 
सन्देह--प्रजापतिविद्यामें उक्त पुरुष जीव है अथवा ईदवर ! 
पूर्वपक्ष--जाअत्‌, स्वप्न और सुपुसति अवस्थाएँ कही गई हैं, अतः उन अवस्थाओँसि 
युक्त जीवका ही उक्त विद्यामे प्रतिपादन है । 


सिद्धान्त--श्रृतिमे 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ ऐसे ब्रह्मका उपक्रम करके 'स उत्तः ' 
पुरुषः इस प्रकार उपसंहारमें भी परमात्माका कथन है, अतः वह पुरुष परमेश्वर ही 
हे । जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंका उपदेश परमेश्‍वरके वोधके लिए ही हे | 
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NANA NAN, 


भाष्य 


इतरपरामशाद्‌ या जीवाशङ्का जाता साञ्सम्भवान्िराकृता । अयेदानीं 

मतस्येवा5मृतसेकात्‌ पुन; सयुत्थान जीवाशङ्कायाः क्रियते उत्तरस्मात्‌ 

प्राजापत्याद्ठाक्यात्‌ । तत्र हि 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ इत्यपहतपाप्मत्वा- 
भाष्यका अनुवाद 

अन्यके परामशेसे जो जीवकी आइङ्का उत्पन्न हुई थी, उसका परिहार जीवमें 

पापराहिदय आदि धर्मोके असम्भवसे किया जा चुका है । अव अमृत छिड़क- 


नेसे जेसे मरा हुआ जी जाता है, चेसे ही अनन्तरोक्त प्रजापतिचाक्यसे जीवकी 
शक्काका पुनः उत्थान करते हें । क्योंकि वहां 'य आत्मा०? (जो आत्मा है 
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रत्नमभा 


असम्भवादिति हेतोः असिद्धिमाशङ्कय परिहरति--उत्तराक्षेदिति | निरा- 
कृताया जीवाशङ्कायाः अ्रजापतिवाक्यबछात्‌ पुनः समुरथानं क्रियते। तत्र जीवस्यैव 


रत्नभभाका' अनुवाद 


पूर्व सत्रमे असम्भवरूप हेतु कहा गया ह, वद असम्भवरूप हेतु असिद्ध हे ऐसी भट्टा 
करके उसका परिहार करते हें--“'उत्तराचेत्‌” इत्यादेसे | पूर्वमे निराकृत जीवकी शड्झाका 
प्रजापतिवाक्यके वळसे पुनः उत्थान किया जाता हे । प्रजापतिवाक्यमें पापराद्दित्य आदि 


अर्थात्‌ दहरावैय्ाके अनन्तर उक्त प्रजापति विथामें इन्द्र, विरोचन और प्रजापतिके संवादर्मे "य 
एपोडक्षिणि पुरुपो इदयते एप आत्मेति वाच? पेशी श्रुति हे । श्रातिका अर्थ है फि यह जो आँखमें 
पुरुष दीखता द, वदद आएमा छे, ऐसा प्रजापतिने कदा । उक्त श्रुतिमै प्रतिपादित पुरुष जाव है अथवा 
परमेश्वर ! यइ सन्देश दोनेपर पूर्वपक्षी कता दै कि 'आक्षिगि पुरुपः? ( आँखमें जो पुरुष दे ) इस 
प्रकार जामदवस्थाका “य एप स्वप्ने मदीयमानइचराति’ ( यह जो स्त्रप्नमें वासनामय विपर्योसे 
पूज्यमान विचरता है ) इस प्रकार स्वप्नावस्थाका “सुप्तः समस्तः सम्प्रसन्नः स्वप्नं न बिजाना 
( जब पुरुप गाढ निद्रामें सोता हे, उप्तकी सव इन्द्रियों अपना अपना व्यापार त्याग देती दें, प्रत्तन्न 
रहता दै, स्वप्नको नहा देखता दै ) इस प्रकार सुपुप्ति अवस्थाका उपन्यास दँ, अतः उक्त वाक्य उन 
अवस्थाओंसे विशिष्ट जावका दी प्रतिपादन करता दै । 

सिद्धान्ती कदता दै कि यदा इंदवरका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि “य भात्माऽपहतपाप्मा 
विजरो विखृत्युः? ( जो आत्मा पापरदित, जराशन्य, भरणराहित्त है ) इस प्रकार उपक्रममें परमात्मा 
को कइकर “स उत्तमः पुरुषः? ( वद्द भर पुरुष हे ) इस प्रकार उपसदारमें मी परमात्माका दी प्राति- 
पादन किया दै । जाग्रद आदि अवरथाओंका उपन्यास तो शाखाचन्दन्यायसे परमात्माके बोधके 
लिए हो दै । इसलिए आक्षिपुरुप परमात्मा ही दै । 
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भाष्य 
दिगुणकमात्मानमन्वेष्टव्य विजिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 'य एषोऽक्षिणि 
पुरुषो दृश्यत एष आत्मा (छा० ८।७।४) इति ब्रुवन्षक्षिस्थं द्रष्टारं जीव- 
मात्मानं निर्दिशति । 'एतं त्वेष ते. भूयोष्चुव्याख्यास्यामि' (छा०८।९।३) 
इति च तमेव पुनः पुनः परामश्य य एव खमे महीयमानअरत्येष आत्मा' 
(छा० ८।१०।१) इति, 'तद्यत्रेतत्‌ सुप्तः समस्तः सम्प्रसन्नः स्वप्ने न वि- 
साष्यका अनुवाद | 
पापविमुक्त है ) इस वाक्यसे पापराहित्य आदि धर्मवाला आत्मा अन्वेषणयोग्य 
है, विशेषरूपसे जिज्ञासायोग्य है, ऐसी प्रतिज्ञा करके 'य एषोऽक्षिणि० 
( आखमें जो यह पुरुष दीखता है, वह आत्मा है) ऐसा कहते हुए प्रजापति 
ऑखमें रहनेवाले द्रष्टा जीवका आत्मरूपसे निर्देश करते हैं। 'एतं त्वेव ते०' 
(इस आत्माको ही में घुमसे फिर कहता हूँ) इस प्रकार उसीका वारंवार परामशी 
करके 'य एष स्वप्ने०' ( स्वप्तमें जो यह वासनामय विषयसे पूज्यमान विचरता 
है, यह आत्मा है) 'तत्रेतत्सुप्तः०! (सुषुप्ति अवस्थामें पूर्वोक्त जो पुरुष गाढ़ निद्राम 
सोया रहता है, जिसकी सब इन्द्रियों अस्त रहती हैं, कळुषता नष्ट हो गई रहती है, 
रत्नमथा 
अपहतपाप्मत्वादिग्रहणेन असम्भवासिद्धेरित्यर्थः । कथं तत्र जीवोक्तिः, तत्राह-- 
तत्रेस्यादिना । यचप्युपक्रमे जीवशब्दो नास्ति, तथापि अपहत्तपाप्मत्वादिगुण- 
कमात्मानस्‌ उपक्रम्य तस्य जाअदाद्यवस्थात्रयोपन्यासादू अवस्थालिङ्गेन जीवनिश्चयात्‌ 
तस्यैव ते गुणाः सम्भवन्तीति समुदायार्थ:। इन्द्रं प्रजापतिः बूते-य एष इति | 
माधान्यादू अक्षिञ्रहणस्‌ सर्वैरिन्द्रियेविषयद्शनरूपजाग्रदवस्थापन्नमित्याह--द्र्ट- 
रमिति । महीयमानः वासनामंयैिषयैः पूज्यमान इति स्वप्नपर्याये, तच्चत्रेति 
घुइसिपर्याये च जीवमेव प्रजापतिः व्याचष्टे इत्यन्वयः । यत्र काले तत्‌---एतत्‌ स्वपनं 
रत्वमसाका अनुवाद 
जौवके ही घम कहे गये हैं, अतः असम्भव सिद्ध नहीं होता, यह शाङ्काका अथै है। थे 
धर्मे जीवके किस अकार कहे गये हैं, इसपंर कहते हैं--“तन्र” इत्यादि । यथपि उपक्रममें 
जोवशब्द नहीं है, तो भी पापराहिख आदि गुणोंसे युक्त आत्माका उपक्रम करके जामदादि 
तीन अवस्थाओंका उपन्यास किया है, इसलिए अवस्थारूप लिङ्गसे जीवका निश्चय होता है, 
उसके ही पापराहित्य आदि गुण हो सकते हैं, यह तात्पर्य्ये है। इन्द्रस प्रजापति कहते हैं-... 


“य एप०” इत्यादि । अधान इन्द्रिय ्ोनेके कारण धुतिमे अक्षिका ग्रहण है । “दृष्टारम” से 
भाष्यकार यद दिखलात हैं कि जिस अवस्थामें सव इन्द्रियां अपने अपने विषयका महण 


करतो इ, उस जाभदवस्थाको प्राप्त हुए जीवका श्रृतिमें कथन हे । महोयमान:--वासनामयं 
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भाष्य 
जानात्यप आत्मा’ इति च जीवमेवाव्वस्थान्तरगत व्याचष्टे । तस्यैव 
पाप्मर Ly एतदसृत च 
चाऽपहतपाप्सस्वादि दशयति--'एतदसृतमभयमेतद्‌ ब्रह्म इति । नाइ 
ख्वयमेव॑सम्प्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि’ 
(छा० ८।११।१, २) इति च सुपुप्तावस्थायां दोपसुपठभ्य “एतं त्वैव ते 
याष्यका अनुवाद 
स्वप्तको नहीं जानता वह यह आत्मा है.) इस प्रकार अन्य अवस्थाको प्राप्त हुए 
जीवका ही व्याख्यान करते हैं, 'एवद्मृत०' ( यह असत है, यह अभय दै, यहद 
र्म है ) इस प्रकार उसीको पाप आदिसे रहित वताते हैं । 'नाह खल्बयमेवं०' 
( निश्चय यह सुपुप्ति अवस्थामें 'यद्द में हूँ? इस प्रकार न आत्माको जानता है 
और न प्राणियोंको ही जानता है.) इस प्रकार सुपुप्ति अवस्थामै दोप देखकर 
रत्नप्रभा 
यथा स्याचथा सुप्तः सम्यग्‌ अस्तो निरस्तः करणग्रामो यस्य स समस्तः, अत एव 
उपसंहृतकरणत्बात्‌ तत्कृतकाळण्यहीनः--संप्रसन्नः, स्वभं प्रपञ्चस्‌ अज्ञानमात्रत्वेन 
विद्ञपयति, अतोऽज्ञानसच्वाद्‌ सुक्ताद्‌ विलक्षणः माजू एषः स्वचैतन्येन कारणः 
शरीरसाक्षी तस्य साक्ष्यस सचारफूर्तिमदत्वात्‌ आम्मेत्यर्थः । चतुर्थपर्याये अक्षोक्तेः 
तस्यैव अपहतपाप्मत्वादियुणा इत्याशङ्क्य तस्माऽपि पर्यायस्य जीवपरत्वसि- 
त्या--नाहेति । अहेति--निपातः खेदार्थे । खिद्यमानो हि इन्द्र उवाच न 
खळ सुप्तः पुमान्‌ अयं सम्पति सुपुप्त्यवस्थायाम्‌ अर्य देवदत्तोऽहमितिः एवम्‌ 
आत्मानं जानाति, नो एव--नेव इमानि भूतानि जानाति, किन्तु विनाशमेव प्राप्तो 
कक रत्रप्रभाका अनुवाद | 
विषयोंसे पूज्यमान इस अकार स्वप्न पर्योयमै और 'तद्यत्र' इस प्रकार सुपुप्ति पयायमें जविका ही 
प्रजापति उपदेश करते हैं, ऐसा अन्वय है। जव पुरुष गाढ निद्रामें रहता है तव उसकी सब 
इन्द्रियो अपने व्यापारसे सर्वथा रहित दो जाती हैं, इन्द्रियोंके व्यापार्त्य होनेके कारण ही 
विषयके सम्पर्कस होनेवाली कछुपतासे रदित--संप्रसन्न दोता है और त्वप्नरूप ग्रपञ्चका अज्ञान- 
मानमें लय करता है, इसालेए अज्ञान होनेके कारण सुक्तसे विलक्षण यह याज्ञ त्वरूपभूत 
चैतन्यसे कारणदेहका साक्षी है और साक्ष्यको' सत्ता और स्फूर्ति देनेके कारण आत्मा कहलाता 
है---यह श्रुतिका अर्थ है । चतुथ पर्यायमें ब्रह्म कहा गया , है, इसालिए उसीके पापरादलत्य 
आदि गुण हैं, ऐसी आशङ्का करके वह पर्याय भी जीवका दी प्रतिपादन करता है, ऐसा कहते 
इ-_““नाइ” इत्यादिसि । 'अह' खेदसूचक निपात है । खिन्न होकर इन्द्र कहता हैं--निश्चय 
सुप्त पुरुष सुयुसि अवस्थामे "मैं देवदत्त हूँ” इस अकार अपनेको नहीं जानता इसी अकार 
इन भूतोंको भी नहीं जानता, किन्छ विनाशको दवीः प्राप्त होता है । में. इसमें कुछ भोग्य 
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भूयोऽनुव्याख्यास्यामि नो एवाऽन्यत्रैतस्मात्‌' इति चोपक्रम्य शरीरसम्बन्ध- 
निन्दापूर्वेकम्‌ “एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य 
स्तेन रूपेणाऽभिनिष्प्यते स उत्तमः पुरुषः! इति जीवमेव शरीरात्‌ समुत्थित- 
` सुत्तमं पुरुषं दशयति । तस्मादस्ति सम्भवो जीवे पारमेश्वराणां घर्मा- 
णास्‌। अतः 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः’ इति जीव एवोक्त इति चेत्‌ 
कश्चिद्‌ ब्रयात्‌ । 
तं प्रति न्रूयात्‌--“आविऽूतस्वरूपस्तु'ः इति । तुशब्दः पूर्वपक्षव्या- 
भाष्यका अनुवाद | 
४ एतं त्वेव ते भूयो०” ( इसीको ही में तुमसे फिर कहता हूँ, इससे अन्यको 
नहीं ) ऐसा उपक्रम करके शरीरसंबन्धकी निन्दापूवेक “एष सम्प्रसादो०! ( यह 
जीव इस शरीरसे उठकर पर ज्योति प्राप्त कर अपने स्वरूपसे असिव्यक्त होता 
है ) इस प्रकार शरीरसे उत्थित जीव ही उत्तम पुरुपरूपसे दिखलाया गया है । 
इसलिए जीवमें परमेश्वरके धर्माका संभव है। 'इस कारण 'दहरो०' इससे 
जीव ही कहा गया है, ऐसा यदि कोई कहे । 
तो उससे कहना चाहिए कि “आविभूत०? । इस सूत्र में “तु? शब्द पूवेपक्षकी 


२ रत्नप्रभा ` ५ ३ 
भवति । नाहमत्र भोग्यं पश्यामि इति दोषमुपरभ्य पुनः प्रजापतिम्‌ उपससाद | 
तं दोषं श्रुत्वा प्रजापतिराह--एतमिति । एतस्मात्‌ ्र्ृतादातमनः अन्यत्र अन्यं 
न च्याख्यास्यामीति उपक्रम्य “मघवन्मर्त्यं वा इदं शरीरम्‌? (छा०८।१२।१) इति 
निन्दापूर्वकं जीवमेव दर्शयतीत्यथेः । तस्मात्‌--मजापतिवाक्यात्‌ | अतः--अस- 
म्भवासिद्धेः । 
सिद्धान्तयति--तं प्रतीति । अवस्थात्रयात्‌ शोधनेन आविभूतत्वम्‌-शोषितत्वम्‌ 
रत्वग्रभाका अनुवाद 
नहीं देखता । इस प्रकार दोष जानकर इन्द्र फिर प्रजापतिके पास शिष्यरूपसे गया। उन दोषों- 
को सुनकर प्रजापतिने कहा--“एतम्‌” इत्यादि । आशय यह है कि इस प्रकृत आत्मासे 
अन्यका मैं व्याख्यान नहीं करता हूँ, ऐसा उपक्रम करके “मधवन्‌ मर्त्य० ( हे इन्द्र ! यह 
शरीर नश्वर है ) इस तरह निन्दापूर्वक जीवको ही दिखलाते हैं। 'तस्मात?--प्रजापतिके 
वाक्यसे । 'अत?---असम्भवके सिद्ध न होनेसे । 
सिद्धान्त कहते हैं--“तं प्रति” इत्यादिसि। तीनां अवस्थाओंस शोधित होनेके कारण 
झाविभूत अर्थात्‌ वाक्ये उत्पन्न हुई बृत्तिते अभिव्यक्त हुआ अर्थ । ज्ञानसे जौवत्वकी 
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भाष्य 
इृत्त्यर्थः । नोत्तरस्मादपि वाक्यादिह जीवया55शङ्का सम्भवतीत्यर्थः । 
कस्मात्‌ ! यतस्तत्रा$प्याविभूतस्वरूपो जीवो विवक्ष्यते । आविशेतं स्वरूप- 
मस्येत्याविर्भूतस्वरूपः । भूतपूर्वगत्या जीववचनम्‌ | 
एतदुक्त भवति--“य एपोऽक्षिणि’ इत्यक्षिलक्षित द्रशारं निर्दिश्यों 
दशरावत्राह्मणेनेन शरीरात्मताया व्युत्थाप्य 'एतं त्वेव ते’ इति पुनः, पनः 
भाष्यका अनुवाद 
व्याइत्तिके लिए है। अथोत्‌ उत्तरवाक्यसे मी यहां जीवकी आशङ्का नहीं हो 
सकती । क्योंकि उसमें भी आविर्भतस्वरूप जीवकी विवक्षा है। जिसका 
स्वरूप आविभूंत हुआ है, वह आविभूवस्वरूप कहलाता है । भूतपूर्वे जीवत्वकीं 
अपेक्षासे यह कथन है । 
तात्पयै यह है कि “य एषोऽक्षिणि’? इस प्रकार आँखसे उपळक्षित द्रष्टाका 
निर्देश कर उददारावन्राह्मणड्ठारा शरीरसे इस जीवको अलग करके “एतं त्वेव 


रत्नप्रभा 
अर्थस्य वाक्योत्थवृत््यभिव्यक्तत्वमित्यर्थः । तर्हि सूत्रे पुंहिलिङ्गेन जीवोक्तिः कथम्‌ £ 
ज्ञानेन जीवत्वस्य निवृततस्वादित्यत आह--शभूतपूर्वेति । ज्ञानात्‌ पूर्वमविद्या- 
तत्कायेप्रतिविम्त्रितत्वरूपं जीवत्वम्‌ अभूदिति कत्वा ज्ञानानन्तरं ब्रह्रूपोऽपि जीव- 
नाम्ना उच्यते इत्वर्थः ॥ 
` विश्वतैजसग्राज्ञतुरीयपर्यायचतुष्टयात्मकप्रजापतिवाक्यस्य तात्पर्यमाह---एत दि- 
ति। जन्मनाशवत्त्वात्‌ प्रतिबिम्बवत्‌ बिम्बदेहो नात्मा इति ज्ञापनार्थ प्रजापतिः इन्द्र- 
विरोचनी प्रत्युवाच---““उदशरावे आत्मानमवेक्ष्य यदात्मनो न विजानीथस्तन्मे 
न्रूतम्‌” (छा०८।८।१) इत्यादित्राह्मणेन इत्याह--उदशरावेति । उदकपूर्ण 
शरावे प्रतिबिम्बितमात्मानम्‌ देहं दृष्टवा स्वस्य अज्ञातं यत्तत्‌ मह्यं वाच्यमिति उक्त- 
रत्नमंभाका अनुवाद 
निवृति तो हो दी गई, तब सूत्नमें पुँल्डिङ्गेस्‌ जीवका निर्देश केसे किया गया £ इसपर कहते 
है--“'भूतपूर्व? इत्यादि । आदाय यह दै कि ज्ञान होनेसे पहले अविद्या भरं उसके कायम 
श्रतिविम्चतत्वरूप जीवत्व था, इसलिए ज्ञान होनेके वाद ब्रह्मरूप दोनेपर भी वह जीव कहलाता है। 
विश्व, तेजस, प्राज्ञ और तुरीय बोधक चार पर्‍याग्ररूप अजापतिके वाक्यका वात्पय 
कहते हैं~--“एतद्‌” इत्यादिसि । जन्म-मरणशील . दोनेंके कारण अतिविम्वके समान विम्य 
देह भी आत्मा नहीं हैं। यदद समझानेके लिए प्रजापातिने 'उदवाराव' इत्याद ब्राह्मणस़ 
इन्द्र और विरोचनके प्रति कहा, ऐसा कहते. दे- उदशराव, इत्यादिस | उदकपूण 
७९ 
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भाष्य 

स्तमेव व्याख्येयत्वेना55कृष्य स्वझसुपुप्तोपन्यासक्रमेण “परं ज्योतिरुपसम्पद्य 
स्वेन रूपेणाऽभिनिष्पद्यते' इति यदस्य पारमार्थिकं स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रप- 
तयैनं जीवं व्याचष्टे न जैवेन रूपेण । यत्परं ज्योतिरुपसम्पत्तव्यं 
श्रुतं तत्परं ब्रह्म, तच्चाऽपहतपाप्मत्वादिधर्मकम्‌ , तदेव च जीवस्य पार- 
मार्थिक स्वरूपस्‌ 'तत्त्वमसि' इत्यादिशस्रभ्यः, नेतरदुपाधिकल्पितमू । 

भाष्यका अनुवाद 
ते०? ( इसको ही तुमसे फिर कहता हूँ ) इस तरह वारंवार उसीका व्याख्या- 
योग्यरूपसे ग्रहण करके स्वप्न और सुपुप्तिके उपन्यासके क्रमसे 'परं ज्योतिरुपसं- 
पद्य०' इस प्रकार जीवका पारमार्थिक स्वरूप जो परत्र है, उस रूपसे इस जीचका 
व्याख्यान करते हैं, जीवके रूपसे नहीं करते । प्राप्त करने योग्य जो परज्योति 
श्रुतिप्रतिपादित है, वह परन्रह्म है । वह पापशून्यत्व आदि धर्मवाला 
है और वह जीवका 'तत्त्वमसि' इत्यादि शास्त्रॉसे ज्ञात होनेवाढा पार- 
मार्थिक स्वरूप है, इससे भिन्न उपाधिकल्पित स्वरूप पारमार्थिक नहीं है । 
रत्रममा 
रुत्यथः । व्युत्थाप्य---विचाल्य । अभिनिष्पचते इत्यत्र एतदुक्तं भवतीति सम्बन्धः । 
किमुक्तमित्यत आह--यदस्येति । जीवत्वरूपेण जीवं न व्याचष्टे लोकसिद्धत्वात्‌ , 
किन्तु तमनूच परस्परव्यभिचारिणीभ्योऽवस्थाभ्यो विविच्य ब्रह्मस्वरूपं बोधयति । 
अतो यदू ब्रह्म तदेव अपहतपाप्मत्वादिधर्सकं न जीव इत्युक्तं भवति, शोधितस्य 
ब्रह्मामेदेन तद्धमोक्तेरित्ययैः। एवमवस्थोपन्यासस्य वियेकार्थत्वात्‌ न जीवलिङ्गखम्‌ , 
एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्म इति लिङ्गोपेतश्रुतिविरोधादिति मन्तव्यम्‌ । ननु जीवत्वन्नह्म- 
त्वविरुद्धघर्मवतोः कथमभेदः, तत्राह--तदेवेति । अन्वयव्यतिरेकाभ्यां जीव- 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

शरावमें अतिविम्वित देहको देखकर उसमें तुमको जो न जान पड़े वह मुझसे कहना, ऐसा . 
क्षतिका अथे है। 'व्युत्याप्य'--अल्य कर। "एतदुक्तं भवति’ का ‘अभिनिष्पद्यते इति'-- 
यहांपर संवन्ध है। क्या कहा गया है! यह कहते हैं--“'यदस्य” इत्याद्सि। प्रजापति 
जीवत्वरूपसे जीवका व्याख्यान नहीं करते हैं, क्योंकि वह लोकसिद्ध है, किन्तु उसका 
अनुवाद करके परस्पर विलक्षण अवस्थाओंसे विवेचन करके ब्रह्मस्वरूपका वोध कराते हैं 
इसलिए जो जहा है, वही अपहतपाप्मत्व आदि घर्मवाला है, जीव नहीं है, 


© यी ऐसा ४ | 
तात्पर्य है। जीवका शोधित स्वरूप नसे भिन्न नहीं है, इसलिए पापराइत्य आदि 
चमे जीवके कहे गये हैं। इस प्रकार अवस्थाओंका उपन्यास 


रह बि न्यास ब्रह्मस्वरूपका वोध 
करानेके लिए है, इसलिए वे जीवप्रतिपादक नहीं हैं, क्योंकि त्रह्मलिज्ञयुक्त 'एतद्सूत०* 
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भाष्य 
यावदेव हि स्थाणाविव पुरुपवुद्धिं देतलक्षणामविद्यां निवर्तयन्‌ कूटस्थ- 
नित्यइक्खरूपमात्मानमहै ब्रक्षास्मीति न ग्रतिपधतें तावज्जीचस्य जीव- 
त्वस्‌ । यदा तु देहेन्द्रियमनोबुद्विसद्वाताद व्युत्थाप्य श्रृत्या प्रतिवोध्यते- 
नासि त्वं देहेन्द्रियमनोबुद्विसङ्घातः, नापि संसारी, किं तर्हि ? तद्यत्सत्यं 
स आत्मा _चेतन्यमात्रस्वरूपस्तत्तमसीति। तदा कूटस्थनित्यर॒क्खरूप- 
मात्मानं प्रतिबुध्याञ्समाच्छरीराच्भिमानात्‌ सञ्चुचिष्ठन्‌ स एव कूटस्थः 
नित्यदक्खरूप आत्मा भवति। 'स यो हवे तत्परमं ब्रह्म वेद रह्मैव 
भवति’ ( प्रु० ३।२।८ ) इत्यादिश्रतिभ्यः। तदेव चाऽस्य पारमार्थिकं 
खरूपं येन शरीरात्‌ समुत्थाय स्वेन रूपेणाऽभिनिष्पद्यते । 

भाष्यका अनुवाद 

जब तक स्थाणुमें पुरुषबुद्धिके समान द्वेतलक्षण अविद्याकी निवृत्ति करके 
कूटस्थ और निलयज्ञानस्वरूप आत्माको “में ब्रह्म हूँ” इस प्रकार नहीं जान लेता, 
तभी तक जीवका जीवत्व है। परन्तु जव देह, इन्द्रिय, मन ओर घुद्धिके 
संघातसे अळग करके तू देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिका संघात नहीं है, तू 
संसारी नहीं है, किन्तु जो सस, चैतन्यमात्रस्वरूप आत्मा है, वह तू दै, इस 
प्रकार श्रुतिद्वारा वोधित होता दै, तव कूटस्थ और निलज्ञानस्वरूप आत्माको 
जानकर, शरीर आदिके अमिमानको छोड़कर बही कूटस्थ ओर निलज्ञानस्वरूप 
आत्मा हो जाता है, क्योंकि 'स यो ह वै०? (जो उस परम ब्रह्मको जानता है, बह 
निस्सन्देह त्रह्म ही हो जाता दै) इत्यादि श्रुतियां हैँ। शरीरसे अलग होकर जो 
अपना स्वरूप प्राप्त कंरता है, वही उसका पारमार्थिक स्वरूप है । 

रत्नमभा 
त्वस्याडविद्याकलिपतत्वादविरोध इति मत्वा दृष्टान्तेन अन्वयमाह--यावदिति । व्यति- 
-रेकमाह-यदेति। अविथायां सत्यां जीवत्वं वाक्योत्थप्रबोधात्‌ तत्नवृत्त तन्निृत्तिरि- 
त्यावि्यकं तदित्यथैः। संसारित्वस्य कल्पितत्वे सिद्धं निगमयति--तदेव चाऽस्येति। 

रत्वप्रभाका अनुवाद 

इत्यादि श्रतिसे विरोध होगा । परन्तु जीवत्व और ब्रह्मत्वरूप विरुद्ध थमेवाळे दो पदार्थोका 
अभेद किस प्रकार हो सकता दे, इसपर कहते दैं--“तदेव” इत्यादि । अन्वय और 
व्यतिरेकसे प्रतीत होता है कि जीवत्व अविद्याकल्पित है, इसलिए विरोध नहीं इ, ऐसा मानकर 
ष्टान्तकथनपूर्वक अन्वय . कहते हैं--यावद्‌” इत्यादिसे । व्यतिरेक कहते . ईं---“यदा” 


इत्यादिसे । जब तक अविद्या रहती दै तभी तक ही . जीवत्व रहता है और श्रुतिवाक्योंसते ज्ञान 
होनेपर जय अविद्या निदृत्त हो जाती है, तब-जीवत्व भी निदत्त दो जाता दै, इसालेए जीवत्व 
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भाष्य 

. कथं पुनः स्वं च - रूपं स्वेनेव च निष्पद्यत इति . संभवति कूटख- 
नित्यस्य | सुवर्णादीनां तु द्रव्यान्तरसंपकोदभिभूतस्वरूपाणामनभिव्यक्ता- 
साधारणविशेषाणां क्षारम्रक्षेपादिमिः शोष्यमानानां स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः 
सात्‌ । तथा नक्षत्रादीनामहन्यमिभूतप्रकाशानामभिमावकवियोगे रात्री 
स्वरूपेणाऽभिनिष्पत्तिः स्यात्‌। न तु तथाऽऽत्मचेतन्यज्योतिषो नित्यस्य केन- 
चिदभिभवः संभवत्यसंसर्मित्वाद्‌ व्योम्न इव, दष्टविरोधाचच। दृष्टिशुतिमति- 

. भाष्यका अनुवाद ` 
. परन्तु अपंने ही रूपको, आप ही: प्राप्त करना, कूटस्थ नियम किस प्रकार 
संभव है ? अन्य द्रव्यके संसगेसे जिनके स्वरूपको अभिभव हो गया है अथोत्‌ 
जिनका असाधारण विशेषशुण अभिव्यक्त नहीं है, उन सुवण आदिकी तो खार 
आदिसे शोधनद्वारा अपने स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है। इसी प्रकार दिनमें 
जिनके प्रकाशका अभिभव हो जाता है, उन नक्षत्र आदिकी, रात्रिमें अभिभव 
करनेवालेके अभावमें, स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है, परन्तु आत्मचैतन्यरूप नित्य 
ज्योतिका इस प्रकार किसीसे अभिभव नहीं हो सकता है, क्योंकि आकाशकी 


रत्वप्रसा 

_ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपध स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते” [ छा० ८।१.२।२ ] 
इति श्रुति व्याख्यातुमाक्षिपति--कथं पुनरित्यादिना । कूटस्थनित्यस्य स्वं रूपम्‌ 
इत्यन्वयः । मकसङ्गिनो हि क्रियया मळचाशादभि्यक्तिः, न तु कूटस्थस्य असंगिन 
इत्याह--सुवर्णेति। द्रव्यान्तरम्‌--पार्थिवो मरः। अभिमूतेति अस्य व्यार्यानम्‌- 
अनभिव्यक्तेति । असाधारणः--मास्वरत्वादिः । अमिभावकः--सौरारोकः । 
जीवस्वरूपस्य अभिभवे बाधकमाइ--इष्टेति। “विज्ञानघन एव” [बृ०२।४।१२] 

रत्वभभाका अनुवाद 
भविद्यांजन्य है । जीवत्वके कल्पित सिद्ध होनेपर जो-निष्कष निकला उसका निगमन कहते हैं- 

“तदेव चाऽस्य” इत्यादिसे । । ह 
“समुत्थाय परं०” इस श्रुतिका व्याख्यान करनेके लिए आक्षेप करते हैं--..'कर्य पुनः” 
इत्यादिसे । “कूटस्य नित्यस्य',का स्वं रूपं’ के साय अन्वय है । संस्कारसे मलनाश होनेपर 
सिन वस्तुकी अभिव्यक्ति दती है, परन्तु असंग कूटस्थ नित्य वस्तुको -अभिग्याके किस 
अकार होगी, ऐसा कहते दें--““सुवणे” इत्यादिसि । अन्य द्रव्य'--पीतल आदि । 'अनसिव्यक्त' 
इत्यादि 'अभिभूतस्वरूपाणाम्‌' का व्याख्यान है। असाघारण--भास्वरत्व आदि। अभिभव करने 
बाला--पर्सका तेज आदि। जीवके स्वहपका अभिभव सानवेमें बाधक कहते हैं-“ह४? इत्यादिसे। 
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भाष्य 
विज्ञातयो हि जीवस्य स्वरूपम्‌ । तच शरीरादसञ्चुस्थितस्याऽपि जीवस्य 
सदा निष्पक्षसेव इड्यते । सर्वो हि जीवः पश्यन्‌ शृण्वन्‌ मन्वानो 
विजानन्‌ व्यवहरत्यन्यथा व्यवहाराहुपपत्ते! । तच्चेच्छरीरात्‌ सञ्चस्थितस्य 
निष्पद्येत, प्राक्समुत्थानाद्‌ दष्टो व्यवहारो विरुध्येत । अतः किमात्मकमिदं 
शरीरात समुत्थानम्‌, किमात्मिका वा स्वरूपेणाऽभिनिष्पत्तिरिति | 
भाष्यका अनुवाद 

तरह वह संसगेरहित है ओर प्रयक्षविरोध भी है। क्योंकि दर्शन, श्रवण, 
सनन ओर विज्ञान ये जीवके स्वरूप हैं । शरीराभिमानी जीवमें भी ये सदा 
देखे जाते हैं, कारण कि समी जीव देखते, सुनते, विचार करते और समझते 
हुए ही व्यवहार करते हैं, अन्यथा व्यवहार ही नहीं हो सकता । उक्त स्वरूप 
यदि शरीरामिमान छोड़नेके बाद निष्पन्न होता हो, तो समुत्थानसे पहले देखा 
गया व्यवहार विरुद्ध हो जायगा, इसलिए इस शरीरसे समुत्थानका स्वरूप कया 
है और स्वरूपसे अभिव्यक्तिका स्वरूप क्या है ? 


रत्नप्रभा 
इति श्रुत्या चिन्मात्रसावदात्मा, तचेतन्यं चश्षुरादिजन्यवृत्तिव्यक्त दृष्टयादिपद- 
वाच्यं सदू व्यवहाराङ्गं जीवस्य खरूपं भवतीति तस्य अमिमूतत्वे दष्टो व्यवहारो 
विरुध्येत । हेत्वभावादू व्यवहारो न स्यादित्यर्थः । अज्ञस्याऽपि खरूपं बृत्तिषु 
व्यक्तम्‌ इत्यङ्गीकार्यम्‌ , व्यवहारदर्शनादित्याद-- तच्चेति | अन्यभेत्युक्तं स्फुटयति 
तच्चेदिति। खरूपं चेद्‌ ज्ञानिन एव व्यज्येत ज्ञानात्‌ पूर्व व्यवहारोच्छिततिरित्यर्थः। 
अतः-सदेव व्यक्तखरूपत्वादू इत्यर्थः । 


रत्रप्रमाका अनुवाद 
'विशञान०' इस धातिसे प्रतीत होता हे कि आत्मा चिन्मात्र हे, वद चेतन्य चक्क आदि जन्य वृत्तिमें 
व्यक्त होता है और दृष्टि आदि पदसे वाच्य,होकर व्यवद्दारका अङ्ग एव जीवका स्वरूप 
होता है, इसालिए जींवके दृष्टि आदि स्वरूपका अभिभव हो जायगा तो जो व्यवहार प्रत्यक्ष 
दिखाई देता है, उसका बाघ हो जायया। अथात्‌ हेतुके अभावसे व्यवहार दी न हाँगा 
अज्ञ पुरुषका भी स्वरूप कृतिमें व्यक्त होता है, यह अङ्गीकार करना चाहिए, - क्योंके 
उसका व्यवहार देखनेमें आता. है, ऐसा कहते है-- त” इत्यादिसे। अन्यया इत्यादिसे 
कथित विषयको ही स्पष्ट करते हें--“तब्चद्‌?' इत्यादिसे । यदि ज्ञान होनेके वाद दी जीवका 
स्वरूप अभिव्यक्त हो तो ज्ञान होतेसे पहळेका व्यवहार उच्छिन्न हो जायगा, ऐता अथ ह । 


० ३० प 


अतः'--सवेदा जोवके व्यक्तत्वरू्प होनेक कारण । 
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भाष्य 

अत्रोच्यते-प्राग्विवेकविज्ञानोत्पत्तः शरीरेन्द्रियसनो बुद्धिविषयवेद्‌- 
नोपाधिभिरविविक्तमिव जीवस्य दृष्टयादिज्योतिःस्वरूपं भवति । यथा 
शुद्धस्य स्फटिकस्य स्वाच्छयं शौक्ल्यं च स्वरूपं प्राग्विवेकग्रहणादू रक्तनी- 
लाद्युपाधिभिरविविक्तमिव भवति | प्रमाणजनितविवेकग्रहणात्‌ तु पराचीनः 
स्फटिक स्वाच्छथेनं शौक्ल्येन च स्वेन रूपेणाऽभिनिष्पद्चत त्युच्यते 
प्रागपि तयैच सन्‌; तथा देहाद्यपाध्यविविक्तस्येव सतो जीवस्य श्रुतिकृतं 

भाष्यका अनुवाद 

इसपर कहते हैं--जैसे शुद्ध स्फटिककी स्वच्छता ओर झुक रूप विवेकज्ञान 
होनेके पूव रक्त, नील आदि उपाधियोंसे संसृष्ट-सा होता है, उसी प्रकार विवेक- 
ज्ञानकी उत्पत्तिके पूवे शरीर, इन्द्रिय, सन, बुद्धि) विषय, वेदनारूपी उपाधियाँसे 
जीवका दशन आदि ज्योतिःस्वरूप संस्ृष्ट-सा होता है। यद्यपि पूर्वेसँ भी स्फटिक 
तैसा ही था तो सी प्रमाण आदिसे उत्पन्न हुए विवेकज्ञानके अनन्तर बही 
स्फटिक अपने स्वच्छ और झुङरूपसे. प्रकट हुआ कहलाता है, उसी प्रकार देह 
आदि उपाधियोंसे संसरष्ट जीवका भी श्रुतियासे उत्पन्न हुआ विवेकज्ञान ही 


रत्वमभा 
सदा वृत्तिषु व्यक्तस्य वस्तुतो5संगस्य आत्मन आविद्यकदेहाथविवेकरूपस्य 
मरुसंगस्य सत्त्वात्‌ तद्विविकापेक्षया समुत्थानादिश्रुतिरित्युतरमाह-अत्रेति। वेदना- 
हर्षशोकादिः । अविविक्तमिवं इति तादात्म्यस्य संगस्य कल्पितत्वमुक्तम्‌ | तत्र 
कल्पितसंगे इष्टान्तः-यथेति । श्रुतिकृतमिति । लंपदार्थश्रुत्या “योऽयं विज्ञान- 

रत्वमभाका अनुवाद 

यद्यपि वस्तुतः असङ्ग आत्मा सदा चकछ आदिजन्य वृत्तियोमें व्यक्त है, तो भी भविद्यासे 
उत्पन्न देहादि-अभेदज्ञानरूप मलका संबन्ध होनेके कारण देह आदिसे आत्माके विवेककी 
अपेक्षासे समुत्थानक्षीत है ऐसा उत्तर कहते हैं--“अन्न” इत्यादिसे। 'वेदना--इष, शोक 
आदि । 'अविविक्तमिव' से कहा गया है कि तादात्म्य संवन्ध कल्पित है 1 कल्पित संवन्धका 


> दे. 


सान्त देते हं--“यथा” इद्यादिसे। “शरुतिक्कतस्‌” । अर्थात्‌ 'योऽयं विज्ञान०? इत्यादि 
( १) उत्तरका अभिप्राय यह है--उपनिषदोका पूवोपर संवन्ध देखनेसे ज्ञात होता है कि 

शुद्ध, बुड, सुक्त, अप्रपंच अक्ष एक दै, उससे भिन्न सव उसका विवत है जैसे कि रञ्जुका विवते सर्प 
हे 1 ब्रह्म हो अविद्याकाल्पित देह, इन्द्रिय आदि उपाधिर्योसे संसष्ट-सा प्रतीत होकर जीव कहलाता है। 
उपाधि-तंसष्ट दोनेके कारण जीवमै अपहतपाप्मत्व आदि धर्म नहीं है । बही जीव निरुपापिक होनेपर 


पापरादित्य आदि थमोसे युक्त होता दै, क्योंकि निरुपायेक जीव ही अझ है । निरंपापिक होना हौ 
उसको स्वरूपाभिव्यक्ति दै । 
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भाष्य 
विवेकविज्ञानं शरीरात्‌ सम्मुत्थानम्‌) विघेकविज्ञानफठं स्वरूपेणाउमि- 
निष्पत्तिः केवलात्मस्वरूपावगतिः । तथा विवेकाविवेकमात्रेणेवा55- 
त्मनोऽशरीरत्रं सशरीरत्वं च मन्त्रवर्णात्‌ 'अशरीरं शरीरेषु' 
( कौन्ते 
का० १।२।२२) इति, “शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न करोति न िप्यते’ 
(गी० १३।३१) इति च सशरीरत्वाशरीरत्वविशेषाभावसरणात्‌ । तसादू 
विवेकब्निज्ञाना भावादनाविर्भूतस्वरूपः सन्‌ विवेकपिज्ञानादाविर्भूत- 

साष्यका अनुवाद 

. शरीरसे समुत्थान है और इस विवेकज्ञानका फल--आत्मस्वरूपका साक्षात्कार 
होना दी खरुपांभिव्यक्ति है । इसी प्रकार विवेक और अविवेकसे ही 
आत्मा अशरीर और सशरीर है, क्योंकि 'अशरीरं०' और “शरीरस्थोऽपि०' ( हे. 
कौन्तेय ! वह शरीरस्थ है तो भी वह न कुछ करता है, न किसी. कर्मसे लिप्त 
होता है ) इन श्रुति और स्मृतियांसे सशरीरत्व और अशरीरत्वमें कोई विशेष-- 
भेद देखनेमें नहीं आता। इसलिए विवेकज्ञानके अभावसे अनभिव्यक्त स्वरूप हो- 

| रत्नप्रभा 

मयः प्राणेषु” (बु० ४1४1२२) इत्याद्यया सिद्धमित्यथेः । प्राणादिभिन्नशुद्धलस्पदा- 
थैज्ञानस्य वाक्यार्थसाक्षात्कारः फरमित्याह~--केवलेति । सशरीरत्वस्य सत्यत्वात्‌ 
समुत्यानस्‌--उत्कान्तिरिति व्याख्येयम्‌, न विवेक इत्याशङ्क्या55ह----तथा 
विवेकेति । उक्तश्रुत्यनुसारेणेत्य्थः । “शरीरेष्वशरीरम्‌ अवस्थितम्‌!’ इति अतेः 
अविवेकमात्रकर्पितं सशरीरत्वम्‌, अतो विवेक एव समुत्यानमित्यथः | ननु 
खकमार्जिते शरीरे भोगस्य अपरिहायैत्वात्‌ कथं जीवत एव खरूपाविभाव 

. इत्यत्‌ आह--शरीरस्योऽपीति । अशरीरवत्‌ शरीरखस्या5पि बन्धाभावस्मृतेः 
जीवतो मुक्तिर्युक्ता इत्यर्थः । अविरुद्धे श्रुत्यर्थे सूत्ररोषो युक्त ईत्याह- तसादिति | 

रत्रममाका अनुवाद 

त्वंपदार्थश्चतिसे सिद्ध । प्राणादिस भिन्न शुद्ध त्वंपदार्थके ज्ञानका फल वाक्यार्थका साक्षात्कार है, ऐसा 
कहते हँ--केचल” इत्यादिसे । सशरीरत्व सत्य है, इसलिए समुत्थानका अर्थ करना चाहिए 
उत्कान्ति अथात्‌ शरीरसे निकलना, उसका विवेक अर्थ नहीं करना चाहिए, ऐसी आश्वी करके 
कहते हैं---“तथा विवेक” इत्यादिसे । “तथा'--उक्श्रुतिके अनुसार । 'शरीरेप्व०” ( अशरीर 
आत्मा शरीरोंमें अवस्थित दै ) इस प्रकार श्रुतिमें कहे जानेके कारण सशरीरत्व केवल अविवेकसे 
कल्पित दै, इसलिए विवेक ही समुत्यान है। परन्ठु स्वकर्मसे सम्पादित देहमें दुःख आदिका 
भोग अनिवार्य है, इसलिए जीते जी स्वरूपका आविर्भाव किस प्रकार हो सकता दै, इसपर कहते 
है....“शरीरस्थो5पि” इत्यादि । स्मृति अशरीरके समान शरीरस्थमें भी वन्धनाभावका प्रतिपादन 
करती है, इसलिए जीते जी मुक्त होनेमें कोई विरोध नहीं दै। क्षुत्यथके अविरुद्ध सिद्ध होनेपर 
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भाष्य 
स्वरूप इत्युच्यते । न त्वल्याच्शावाविर्भावानाविर्भावो स्वरूपस्य सम्भवतः 
स्वरूपर्यादेच । एवं मिथ्याज्ञानक्त एव जीवपरमेश्वरयोभेंदो न वस्तुकृतः, 
व्योमवद्सङ्गत्वाविशेपात्‌ । कुतैतदेवं प्रतिपत्तव्यम्‌ । यतो 'य एषोऽक्षिणि 
पुरुषो इश्यते' इत्युपदिश्य 'एतद्सतमभयमेतद्ुआ' इत्युपदिशति। योऽक्षिणि 

भाष्यका अनुवाद 

कर जीव विवेकज्ञानसे अभिव्यक्तखरूप कहलाता है । अन्य प्रकारसे खरूपकी 
अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वह स्वरूप है । उसी 
प्रकार जीव और परमेश्वरका भेद मिथ्याज्ञानजन्य ही है, वास्तविक नहीं है, क्‍यों- 
कि आत्मा आकाशके समान असङ्ग है। परन्तु यह केसे जाना जाय ? इससे 


हि रत्वप्रभा 
अन्यास्ञा सत्यावित्यर्थः । ज्ञानाशानकृता आविर्भावतिरोभावाविति खिते भेदो- 
३प्यैशाशिखक्कतो निरस इत्याह--एवर्मिति । अंशादिशुन्यत्वम्‌ असंगत्वम्‌ | 
आत्मा द्रव्यत्वव्याप्यजातिशून्यः, विभुत्वात्‌ व्योमवत्‌ इति आलैक्यसिद्धेः भेदो 
मिथ्या इत्यथः । ्रजापतिवाक्या्च भेदो मिथ्या इति आकांक्षापूर्वकमाह----कुतश्रे- 
त्यादिना । एतद्‌--भेदस्य सत्यत्वम्‌, एवम्‌--नास्तीति, कुत इत्यन्वयः । 

रत्वमभाका अनुवाद 

सून्नशेष संगत है, ऐसा कहते हैं--“तस्माद” इत्यादिसे । 'अन्याररा'--सत्य । आविर्भाव और 
तिरोभाव ज्ञान और अज्ञानसे होते हैं यह सिद्ध होनेपर अंशत्व और अंसित्वसे कल्पित भेदका भी निरास 
होता है, ऐसा कहते हे--““एवम्‌” इखादिसे। अंश आदिसे रहित होना ही आत्माका असंगत्व है । 
आकाशके समान विशु होनेके कारण आत्मा इव्यत्वन्याप्यज्यतिरहिते है, इस अज्ुमानसे आत्माका ऐक्य 
सिद्ध होता है, अतः भेद मिथ्या है, ऐसा तात्पर्य है । “कुतश्च इत्यादिसे आकांक्षापूर्वेक यह 
कहते हैं कि अजापतिवाक्यरे भी सेद मिथ्या है। भेद सत्य नहीं है, ऐसा क्यों सानना चाहिए, ऐसा 


(१) नैयाविकोके मतमें नो द्व्य ई--एयिवी, जल, तेज, वायु, आकाश, काल, दिक, 
आत्मा ओर मन। इन नवॉर्मे रहनेवाली जाति दव्यत्व कहलाती है। एथिवी आदि 
प्रत्येकमें रहनेवाली एयिवीत्व, जलत्व आदि जातिया द्रव्यत्वन्याप्यजातियाँ हैं, क्योकि द्न्यत्वक्री 
अपेक्षा अरपदेशमे रहती हैं । नैयायिक आकाश, काल, दिक्‌, और आत्माको विभ भानवे हैं। 
इनमें आकाश, काल, और दिक्‌को एक एक हो मानते दें, किन्तु आत्माओंको तो अनेक मानते हें । | 
आकाश आदि तीन अखण्ड ईं, अतः उनमें रहनेवाले आकाशत्व आदि धमो को जाति तही. मानते 
हैं। अतः वेदान्ती नेयायिकोंके मतके अनुसार ही आत्माको द्र्व्य nd 
द्रन्यत्वन्याप्यजातिके संमवका निराकरण करते है अर्थात्‌ इस अनुमानसे भात्मा एक हो है, अनेक 
नहीँ, ऐसा सिद्ध करते हे । _ अले 
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भाष्य 
प्रसिद्धो द्रष्टा दष्टुत्वेन विभाव्यते सो5मृताभयलक्षणादू ब्रह्मणोऽन्यश्चेत्‌ स्यात्‌ 
ततो5सताभयत्र्मपामानाधिकरण्यं न स्यात्‌ । नाऽपि प्रतिच्छायात्माऽयमक्षि- 
लक्षितो निर्दिश्यते, प्रजापतेमुपावादिखिग्रसङ्गात्‌ | तथा द्वितीयेऽपि पर्याये 'य 
एप स्वप्ने महीयमानश्चरति' इति न प्रथमपर्यायनिर्दिरादक्षिपुरुपाद द्रष्टुरन्यो 
निर्दिष्टः, “एतं त्वेव ते भूयोञ्नुव्याख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌ । किञ्च, अह- 
मद्य स्वप्ने हस्तिनमद्राक्ष नेदानीं ते पश्यामीति दृष्मेव ग्रतिबुद्ध; प्रत्या- 
भाष्यका अनवाद 

कि 'य एषोऽक्षिणि०' ( आँखमें यह जो पुरुष दीखता है.) ऐसा उपदेश करके 
"एतदृसृत०' ( यह अमृत है, अभय है, यह ब्रह्म है) ऐसा उपदेश किया हे । 
आँखमें जो प्रसिद्ध द्रष्टा द्रष्टारूपसे बताया जाता है, यदि वह असूत ओर 
अभयस्वरुप त्रद्दासे अन्य हो, तो अमृत ओर अभयरूप तरह्मके साथ उसका 
सामानाधिकरण्य न होगा । उसी प्रकार आँखमें छक्षित छायात्माका भी 
निर्देश . नहीं है, क्‍योंकि प्रजापति असलबादी हो जायेंगे । इसी प्रकार “य 
एप सहीय०' (सखप्तमें जो यह वासनामय विपयाँसे पूज्यमान विचरता है) इस 
द्वितीय पयौयमै भी प्रथम पयोयमें निर्दिष्ट अक्षिस्थ पुरुपरूप द्रष्टासे भिन्न 
द्रष्टाका निर्देश नहीं है, क्‍योंकि “एतं त्वेव ते०” (इसीको में तुमसे फिर कहता 
. हुँ) ऐसा उपक्रम है। और आज मैंने खप्तमें हाथी देखा था, किन्तु अव 

उसको में नहीं देख रहा हूँ, इस प्रकार देखे हुएका ही जागकर निषेध करता 

रत्रमभा 
छायायां त्रह्महष्टिपरम्‌ इदं वाक्यम्‌, न अमेदपरम्‌ इत्यत आह--नाऽपीति । 
यस्य ज्ञानात्‌ कृतकृत्यता सर्वकामप्रापिः, तम्‌ आत्मानम्‌ अन्विच्छाव इति 
प्रवृ्तयोः इन्द्रविरोचनयोः थद्यनात्मच्छायां प्रजापतिः ब्रूयात्‌ तदा मृषावादी 
स्यादित्यर्थः । ` प्रथमवद्‌ द्वितीयादिपर्याये व्याइचाछु अवस्थासु अनुस्यूतात्मा 
ब्रह्मत्वेनोक्त इत्याह--तथेति । अवस्थामेदेऽपि अनुस्यूत युक्तिमाह-- 
रत्नभमाका अनुवाद 
अन्वय हैं। यद्द वाक्य तो छायामें ब्रह्मदष्टिका उपदेश करता है, अभेदका प्रतिपादन नहीं करता, 
इस शाङ्कापर कहते हैं--““नाऽपि” इत्यादि । जिसके ज्ञानसे कृतार्थता और सब कामनाओंकी प्राप्ति 
होती दै, उस आत्माकी खोज करनी चाहिए, इस अभिप्रायसे प्रश्नत्त हुए इन्द्र और विरो- 
चनके प्रति यदि प्रजापति आत्माके वदले अनात्मारूप छायाका उपदेश करें, तो अससवादी 
हा जायेंगे । प्रथम पर्यायके समान द्वितीय आदि पर्यायोसें भी मित्र भिन्न अवस्थाओंमें 
अचुल्यूत आत्मा ब्रह्म कहा गया है, ऐसा कहते हैं--+“तथा” इत्यादिसे । अवस्थाभेद होनेपर 
6५ 
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भाष्य 
चट्टे । द्रष्टारं तु तमेव प्रत्यभिजानाति-य ` एवाऽहं स्वसमद्राक्ष स एवाउहँ 
जागरितं पञ्यामि-इति । तथा तृतीयेऽपि पर्याये नाह खल्वयमेचं सेप्र- 
त्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि’ इति सुषुसावस्थायां 
विशेषविज्ञानाभावमेव द्यति न विज्ञातारं प्रतिपेधति 1 यत्तु तत्र 'विना- 
शमेचापीतो भवति’ इति, तदपि विशेषविज्ञानविनाशाभिप्रायमेव, न वि- 
ज्ञात॒विनाशाभिषायम्‌, 'नहि बिज्ञातर्विज्ञातेर्विपरिकोपो विद्यतेऽविनाशि- 
सात्‌? ( वृ० ४।३।३० ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । तथा चतुर्थेऽपि पयाये "एतं 
त्वेव ते भूयोऽचुव्याख्यास्यामि नो एवान्यत्रेतसाद' इत्युपक्रम्य मघवन्‌ 
भाष्यका अनुवाद | 
है। द्रष्टा तो वही है, क्योंकि जिस मैंने खप्न देखा था, बही में जागरण देख 
रहा हूँ, ऐसी उसे प्रतीति होती है। इसी प्रकार तीसरे पयोयमें "नाह 
खल्वयमेवं०' ( निस्सन्देह यह खेदका विषय है कि 'यह में हूँ? इस प्रकार 
न यह आत्माको जानता है और न इन प्राणियाँको ही जानता है) इस तरह 
श्रुति सुषुप्त अवस्थासें विशेष विज्ञानका अभाव दिखलाती है, विज्ञाताका प्रतिषेध 
नहीं करती । उसमें 'विनाझमेवा०' ( वह विनाशको ही प्राप्त होता है ) 
यह जो कहा गया है, उसका अभिप्राय विरेषविज्ञानके विनाइमें है, विज्ञाताके 
चिनाइमें नहीं है, क्योंकि “नहि चिज्ञातुविज्ञाते०? ( विज्ञाताकी विज्ञानशक्तिका 
कभी नाश नहीं होता, क्योंकि चह अविनाशी है ) यह दूसरी श्रुति है। इसी 
प्रकार चौथे पयोयमें मी “एतं त्वेव ते०” ( इसीको मैं तुमसे फिर कहता हूँ, 


ति 


रतमसा 
किंचेति । सुषुप्तो ज्ञातुव्योदृत्तिम्‌ आशड्क्या55ह--तथा तृतीय इति । सुषुप्तौ 
निर्विकल्पज्ञानरूप आत्मा अस्ति इत्यत्र बृहदारण्यकश्रुतिमाह---नहीति । बुद्धेः 
साक्षिणो नाशो नास्ति, नाशकाभावादू इत्यर्थः । एवम्‌ अवस्थाभिः असङ्गत्वेन 
उक्त आलैव तुरीयेऽपि ब्रह्मलेन उक्त इत्याह--तथेति । 
रत्वमभाका अनुवाद 

भी अवस्याओंमें अजुस्यूत एक हो है, इस विपयमें युक्ति दिखलते हैं--.“किश्व” इत्यादिसे ! 
सुपुत्तिमें शाता भिन्न दे, ऐसी आञ्ञड़ा करके कहते है--“तथा तृतीय” इत्यादिसे । सुघुप्तिमें 
निदिकल्पकहानरुप सात्मा है, इस विषयमे अमाणरुष बृहदारण्यक श्रुति उद्धृत करते हैं-- 
“नहि.” इत्मादिसे । साक्षोकी वित्तानशक्तिका विनाश नहीं होता, क्योंकि उसका कोई वाधक 


नही ई । इस प्रकार अवस्थाओं द्वारा असङ्गरुपसे वर्णित आत्माका ही चौथे प्योयमें त्रदारूपसे 
वणेन किया गया है ऐसा कहते हे--'“तथा” इत्यादिसि । 
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मत्ये चा इदं शरीरम्‌’ इत्यादिना प्रपञ्चेन शरीराद्युपाधिसम्बन््प्रत्यार्यानेन 
सम्प्रसादशब्दोदितं जीवं “स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ इति ब्रह्मस्वरूपापन्न 
दर्शयन्न परसाद ब्रह्मणोऽपृताभयस्वरूपादन्यं जीवं दर्शयति । 
केचित्तु परमास्मविवश्षायास्‌ 'एतं त्वेव ते’ इति जीवाकर्षणसन्याय्य 
मन्यमाना एतमेव वाकयोपक्रमखचितमपहतपाप्मत्वादिुणकमास्मान ते 
सूयोऽचुव्याख्यास्यामीति कल्पयन्ति | तेपासेतमिति संनिहितावलभ्बिनी 
सर्वनासश्रृतिविग्रकृष्येत । भूयःश्रुतिथोपरुष्येत, पयायान्तराभिहितस्य 
| भाष्यका अनुवाद 
इससे अन्यको नहीं ) ऐसा उपक्रम करके 'सघवन्‌ मत्ये०' ( हे इन्द्र ! यह 
शरीर निश्चय मरणशील है ) इयादिसे विस्तारपूवैक शरीर आदि उपाधियोके 
सम्वन्धका निषेध करके “सम्प्रसाद' शब्दसे निर्दिष्ट जीवमें “स्वेन रूपेणा०! ( अपने 
स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है) इससे ब्रह्मस्वरूपप्राप्ति कहकर प्रजापति 
अमृत और अभयस्वरूप परत्रह्मसें जीव अन्य नहीं है, ऐसा दिखलाते हैं । 
कई एक आचार्य तो परमात्माकी विवक्षामँ 'एत त्वेव० इससे जीवकी अच्चुब्ृत्ति 
करना अनुचित समझकर वाक्यके उपक्रममें दिखाये गये पापविसुक्तत्व आदि 
गुणवाले इसी आत्माको में तुमसे वारंवार कहता हूँ, ऐसी अर्थकी कल्पना 
करते हैँ । उनके मतमें सन्निहितका बोध करानेवाला 'एतं०” स्ेनाम 
दूरान्वित हो जायगा । और “भूयः? श्रवणका वाध भी होगा, क्योंकि एक पयोयमें 
1 2 पका या 
श्रुतेरेकदेशिव्याख्यां दृूषयति--क्रेचित्तिति | जीवपरयोभेंदादू इति भावः । 
अतिबाधादू मैवमित्याह---तेषामिति । सन्निहितो जीव एव सर्वनामार्थ इत्यर्थः । 
उक्तस्य पुनरुक्तो भूय इति युज्यते । तव तु उपक्रान्तपरमात्मनश्चतुर्थ एवोक्तेः 
तद्वाथ इत्याह--भूय इति । लोकसिद्धजीवानुवादेन ब्रह्मत्वं चोध्यत इति 
ु रत्नमभाका अनुवाद 
` एकदेशी द्वारा किये गये श्रुतिके व्याख्यानको दूषित करते हँ--केचिछु” इत्यादिसे । 
जीव इंरवर भिन्न भिन्न हैं, इसलिए जीवकी अनुद्ृत्ति करना उचित नहीं है, यह एक- 
देशीका मत हैं। सर्वनामश्रुतिका वाध होता है, इसलिए वह व्याख्यान ठीक नहीं हैं, ऐसा 
कहते हैं---तेपाम” इत्यादिसे । संनिहित जीव ही सर्चनामक्रा अर्थ है।. दूसरी वात 
यह भी है कि जब उक्तकी ही पुनरुक्ति होती है तभी “भूयः? पदका प्रयोग किया 
जाता है। तुम्हारे--एकदेशीके मतमें तो उपक्रान्त परमात्माका चतुर्थ पर्यायमें ही कथन 
है, अतः उसका ( 'भूयः श्रुतिका ) वाघ होता हैं, ऐसा कहते ह--“भूयः” इत्यादिसे । 
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भाष्य 

पयायान्तरेणा$नभिधीयमानत्वात। 'एतं त्येव ते’ इति च प्रतिज्ञाय प्राक्‌ 
चतुर्थात्‌ पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य प्रजापतेः ग्रतारकत्वं प्रसञ्येत । 
तसाद्यदविचयाप्रयुपस्यापितमपारसार्थिकं जेवं रूपं कतृत्वभोक्तत्वरागद्देपा- 
दिदोपकलपितमनेकानर्थयोगि तद्विलयनेन तद्विपरीतमपहतपाप्मत्वादिशु- 
णकं पारमेश्वरं स्वरूपं विद्यया प्रतिपाद्यते, सपादिविलयनेनेव रज्ज्वादीन्‌ । 

अपरे तु वादिनः पारमार्थिकमेव जेवं रूपमिति मन्यन्तेऽसदीयाथ् 
केचित्‌ । तेपां सर्वेषामात्मेकत्वसम्यग्दशनम्रतिपक्षभूतानां प्रतिपेधायेदं 
शारीरकमारड्धम्‌ । एक एव परमेश्वरः कूटस्थनित्यो विज्ञानधातुरविद्यया 

साष्यका अनुवाद ` 

जिसका कथन है, उसका दूसरे पयोयमें कथन नहीं रहा । और एतं वेब ते? ऐसी 
प्रतिज्ञा करके चतुर्थे पयौयके पूवेतक अन्यान्य पदार्थोका व्याख्यान करनेवाले 
प्रजापति प्रतारक हो जायेंगे । इसलिए जैसे सर्पके वाधसे रस्सीके पारमार्थिक 
स्वरूपका प्रतिपादन होता है, उसी प्रकार अविद्याजन्य कृत्व, भोक्तुत्व, राग, देप 
आदि दोषोंसे मलिन और अनेक अनर्थोसे युक्त जीवके अपारमार्थिक स्वरूपका 
बाध करके विद्या उससे विपरीत पापराहित्य आदि शुणवाले परमेइवरके 
स्वरूपका प्रतिपादन करती है । ४ कह हुक. 

परन्तु दूसरे वादी और हमारे पक्षके भी कुछ लोग जीवका रूप पारमार्थिक 
है, ऐसा मानते हें । आत्मा एक है इस बातको न माननेवाले उन सभी वादियोंके 
निराकरणके लिए इस शारीरक शाख्रका आरम्भ किया गया है। जिसमें 


रलप्रसां 
खमतमुपसंहरति--तस्मादिति । व्याख्यानान्तरासम्मवादित्यर्थः | विलयनं-- 
_ शोधनम्‌ विद्यया----महावाक्येन इति यावदू । 
ये तु संसारं सत्यम्‌ इच्छन्ति, तेषाम्‌ इदं शारीरकमेव उत्तरम्‌ इत्याह---- 
अपरे त्वित्यादिना । शारीरकस्य अर्थ संक्षेपण उपदिशति---एक एवेति । 
रलप्रभाका अनुवाद 
लेकसिद्ध जोवका अज्ुवाद करके उसीका ब्रह्महपसे वोध होता है--इस अपने सतका 
उपसंहार करते हे--“तस्माद” इव्यादिसे । “तस्मात्‌ अर्थात्‌ अन्य व्याख्यानोंके सम्भव 
न होनेसे । विल्यनसे--शोधनसे । विद्यासे--महावाक्यसे । 
जो संसारको सत्य मानते हैं, उनके लिए यह शारीरक ही उत्तर 


| य मानते. तर हे ऐसा कहते हैं-- 
'अपरे तु” इस्यादिसे । शारीरक ( शाल ) का अर्थ संक्षेपसे ।दिखलाते हैं-.“एक - एव” 
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भाष्य | 
मायया मायाविवदनेकधा विभाव्यते नान्यो विज्ञानधातुरस्तीति । यस्ति 
परमेश्वरवाक्ये जीषमाशङ्कथ प्रतिपेधति दन्रकारः--'नासम्भवात्‌ः 
(न०१।३।१८) इत्यादिना । तत्राञ्यमभिप्राय!--नित्यशुद्धवुद्धग्रुक्तस्वभावे 
कूटखनित्ये एकसिन्नसङ्गे परमात्मनि तद्विपरीतं जेवं रूपं व्योम्जीव तलम 
रादि परिकल्पितम्‌ । तदात्मैेकखप्रतिपादनपर्रेवाक्यैन्यायोपेतैदैतवादप्रति- 
ेयेश्चाऽपनेष्यामीति परमात्मनो जीवादन्यत्वं द्रढयति । जीवस्य तु न पर- 
भाष्यका अनुवाद 
परमेश्‍वर एक ही है, वह कूटस्थ निल है, विज्ञानस्वरूप है, किन्तु ऐन्द्रजालिकके 
समान मायासे अनेक प्रकारका प्रतीत होता है, उससे अन्य विज्ञानरूप कोई 
वस्तु नहीं दै, ऐसा प्रतिपादन किया गया दै । परमेश्चरवाक्यमें जीवकी आशङ्का 
करके सूत्रकार नांसम्भवात्‌' इत्यादिसे जो प्रतिपेध करते हैं, इसका अभिप्राय यह 
है कि--निल, शुद्ध, बुद्ध और सुक्तलरूप कूटस्थ नित्य, एक, असंग परमात्मामें 
उससे विपरीत जीवरूप, आकाइमें भूतलकी मलिनता आदिके समान, परिकल्पित 
है। न्यायसे युक्त आस्माका एकत्व प्रतिपादन करनेवाले और इैतका प्रतिषेध 
करनेवाले वाक्यों द्वारा उसको दूर करूँगा, इस आशयसे परमात्माका जीवसे 


* रत्नप्रभा 
अविद्यामाययो: भेदं निरसितुं सामानाधिकरण्यम्‌ । आवरणविश्षेपशक्तिरूपशब्द- 
प्रवृत्तिनिमित्तभेदात्‌ सहप्रयोगः, ब्रह्मेव अविद्यया संसरति, न ततो&ऱ्यो जीव 
इति शारीरकार्थः इत्यर्थः । तारं तूत्रकारः किमिति मेदं नूते ¦ तत्रा55ह--< 
यत्त्विति । परमात्मनो5संसारिवसिद्धयर्थ जीवाद्‌ भेदं द्रढयति । तस्य असंसा- 
रिखनिश्चयाभाचे तदमेदोक्तावपि जीवस्य संसारित्वानपायाद्‌ इत्यर्थः । अघि- 
छानस्य कहिपिताद्‌ भेदेऽपि कर्पितस्य अघिष्ठानान्न पथक्‌ सत्त्वमि- 
- रत्न्रभाका अनुवाद 
इत्यादिसे ! अविद्या ओर मायामें क्रिसीको भेद्प्रतीति न हो, इसलिए दोनोंका सामानाविकरण्य 
दिखलाया है । शब्दभडृत्तिके . निमित्तभूत आवरणशक्ति और विक्षेपशक्तिके दसे 
दोनोंका एक साथ प्रयोग किया गया हैं । ब्रह्म ही अविद्यासे संसारी होता है । 
जीव उससे अन्य कोई वस्तु नहीं है, ऐसा शारीरक शात्रका प्रतिपाद्य अर्थ है । 
तव सूत्रकार दोनोंमें भेद केसे दिखलाते हैं? इसपर कहते हँ--“यचु? इत्यादि । 


परमात्मामें असंसारित्वकी सिद्धिके लिए वह जीवसे भिन्न कहा गया है । परमात्मा असंसारी 
हे जव तक ऐसा निश्चय नहीं हो जाय, तब तक उससे जाव अभिन्न दे ऐसा कहनेसे भी 


६३६ | ब्लेस [ अ० १ पा० है 
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सादन्यत्वं प्रतिपिपादयिषति किन्त्वनुवदत्येवाऽविद्याकल्पितं लोकप्रसिद्ध 
जीवमेदस्‌। एवं हि स्वामाविककतृत्वमोकतत्वा्ञुवादेन ग्रइत्ताः कर्मविधयो 
न विरुध्यन्त इति मन्यते । प्रतिपाद्य तु शारार्थमात्मैकत्वसेव दर्शयति-- 
'शास्दृष्ट'या तूपदेशो चामदेवचत' ( ब्र० १।१।३० ) इत्यादिना । वर्णित- 
श्वाऽसाभिविद्वदवि्ङ्भेदेन कर्मविधिविरोधपरिहारः ॥१९॥ 
साष्यका अनुवाद 

भेद दृढ़ करते हें । जीचका परमात्मासे भेदप्रतिपादन करना नहीं चाहते, किन्तु 
अविद्यासे कल्पित लोकप्रसिद्ध जीवभेदका केवळ अनुवाद करते हैं। इस 
प्रकार स्वाभाविक कतेत्व और सोक्तृत्वका अनुवाद करनेसे प्रवृत्त हुई कर्म- 
विधियां विरुद्ध नहीं होतीं ऐसा मानते हैँ। आत्माका एकत्वरूप जो 
शाख्चार्थ-शाख्न प्रतिपाद्य है, उसका सूत्रकार 'शाखदृष्ट्या तूपदेशो वाम देवबच? 
इत्यादिसे प्रतिपादन करते हैं, हमने विद्वान्‌ और अविद्वानफे भेदसे कर्सविधिके 
विरोधके परिहारका वर्णन किया है ॥ १९॥ 


रत्वम्रभा 
त्याह---जीवस्य त्विति । कह्पितमेदाचुवादस्य फलमाह--एवं हीति । 
सूत्रेषु अभेदो नोक्त इति रन्ति निरस्यति--प्रतिपाद्यमिति । “आत्मेति 
तूपगच्छन्ति आहयन्ति च” ( ब्र० ४।१।३ ) इत्यादिसूत्राणि आदिपदार्थः । 

ES थत्ते द्वेतापे hee 
ननु अद्वैतस्य शाखार्थर क्षविधिविरोध:, तत्राउ5--वर्णितश्रेति । अद्वैतम- 
८१ 
जानतः करिपतट्वेताश्रया विधयो न विदुष इति सर्वस्‌ उपपत्नमित्यथः ॥१९॥ 
रत्वप्रभाका अनुवाद. 

जीवका संसारित्व नहीं मिट सकता । अघिष्ठानका कल्पित पदार्थसे भेद हैं, तो भी कल्पितका 
अधिष्ठानसे एथक्‌ अस्तित्व नहीं है, ऐसा कहते हैं---“जीवस्य तु” इत्यांदिसे । कल्पित भेदके 
अुवादका फल कहते हैं--“एवं हि” इत्यादिसे । सुमे अभेद नहीं कहा गया है 
इस न्तिका निराकरण करते हैं--“प्रतिपाद्यम्‌” इत्यादिसे । आदिपदसे 'आत्मेति 
तूप०' इत्यादि सूज़ोंका अहण करना चाहिए। यदि कोई कहे कि अद्वैत ही यदि शात्ञतात्पयै- 
विषय हो, तो द्वैतकी अपेक्षासे होनेवाली विधिका विरोध होगा, इसपर कहते हैं. 'वाणितश्र'१ 
इत्यादे। अद्वैतको न जाननेवालेके लिए ही कल्पित द्वैतकी अपेक्षा रखनेवाली विधियं 


_ ७७ २३७ क | द्व, 
विद्वान्‌के लिए नहीं ईं, इस प्रकार सव उपपन्न होता हे ॥ १९ ॥ 
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अन्यार्थश्च परामर्शः ॥२०॥ 
पदच्छेद--अन्यार्थः, च, परामरीः | 
पदार्थोक्ति--परामर्शश्च--सम्प्रसादः? इति जीवपरामर्शस्तु, अन्यार्थः-- 
परमात्मप्रतिपादनपरः [ न जीवप्रतिपादनपरः ] | 

भाषार्थ- श्रृतिमे 'सम्प्रसाद शब्दसे जो जीवका परामर्श किया है, वह 
परमात्मप्रतिपादनपरक है अर्थान्‌ परमात्माका प्रतिपादक है, जीवका प्रतिपादक 
नहीं है । 


DES 
भाप्य 


अथ यो दहरवाक्यशेपे जीवपरामर्शो दर्शित1--अथ य एप सम्प्र- 
साद? ( छा० ८।३।४ ) इत्यादिः, स॒ दहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न 
जीचोपासनोपदेशो न प्रक़तविशेपोपदेश्च इत्यनर्थकत्वं प्राभोतीति । अत 
आह-अन्यार्थः । अयं जीवपरामशों न जीवस्वरुपपर्यवसायी, किं ताह ! 

भाष्यका अनवाद 

अच जे! दहरवाक्यके शेपमें “अथ य एप०' इत्यादिसे जीवका परामरी 
दिखलाया गया है, वह--यदि दहर परमेश्वर है ऐसा मानें, तो जीबकी 
उपासनाका उपदेश न करने ओर प्रकृत दहराकाशरूप विशेषका मी उपदेश 
न करनेके कारण--अनर्थक हो जायगा। इसलिए कहते हैँ कि जीवका 
परामश अन्यार्थे है, जीचके स्वरूपमें इसका पर्यवसान नहीं होता; किन्तु 


रत्नमभा 

एवं प्रजापतिवाक्ये जीवानुवादेन ब्रह्मण एवाडपहतपाप्मत्वाचुक्तेः जीवे 

तदसम्भावाद्‌ न जीवो दहर इत्युक्तम्‌, तर्हि जीवपरामर्शस्य का गतिरित्यत आह--- 

अन्याथैश्रेति । सूत्र व्याचष्टे--अथेत्यादिना | मकृते दहरे बिशेषो गुणः 
रत्नभभाका अनुवाद 

इस प्रकार प्रजापतिवाक्यमें जीवके अनुवादसे मरह्मके ही पापणाहित्य आद धम कह गय 

हैं और जीवमें इन धर्मोका असम्भव दै, इसलिए जीव ददर नहीं हैं, ऐसा कहा है। तव 

दहरवाक्यशेपमें जो जीवपरामर्श किया गया हे, उसकी क्या गति होगी इसपर कहते ह-- 

*"अन्यार्थश्व?' इत्यादि । प्रकृत दहरके विशेष--गुणका भी उपदेश नहीं है । दहदरवाक्यशेपरूप 


भाष्य . 
प्रमेश्वरस्वरूपपयवसायी । कथम्‌ ? सम्प्रसादशब्दोदितों जीवो जागरित- 
व्यवहारे देहेन्द्रियपज्ञराध्यक्षी भूत्वा तद्ठासनानिमितांश्च स्वभानाडीचरो 5- 
युथूय श्रान्तः शरणं प्रेप्सुरुभयरूपादपि शरीराभिमानात्‌ समुत्थाय 
सुषुप्तावखायां परं ज्योतिराकाशशब्दितं परं ब्रह्मोपसम्पध विशेषविज्ञानवर्च् 
च परित्यज्य स्वेन रूपेणा5भिनिष्पद्यते । यदस्योपसम्पत्तव्य परं ज्योतिः येन 
स्वेन रूपेणाऽयमभिनिष्पद्यते, स एष आत्माऽपहतपाप्मत्वादिशुणः उपास्य 
इत्येवमथोऽयं जीवपरामर्शः परमेश्वरवादिनोऽप्युपपद्यते ॥२०॥ 

साष्यका अनुवाद 
परमेश्वरके खरूपमें पर्यवसान होता है । किस प्रकार ? “संप्रसाद? शब्दसे उक्त 
जीव जाग्रदवखामें देह और इन्द्रियोके पंजरका अध्यक्ष होकर, नाड़ीमें जाकर, 
उसकी चासनाओंसे उत्पन्न हुए खप्तका अनुभव करके जब थक जाता है, तब 
विश्रास-खान प्राप्त करनेकी इच्छासे दोनों तरहके' शरीराभिसानसे उठकर 
सुषु अवस्थामें परज्योति आकाशशब्दसे उक्त परन्नह्मको प्राप्त कर, विशेष 
विज्ञानवत्त्वका परित्याग करके अपने खरूपसे अभिव्यक्त होता है । जो इसके 
प्राप्त करनेके योग्य परम ज्योति हे ओर जिस पारमार्थिक खरूपसे अभिव्यक्त 
होता है, वह आत्मा अपहतपाप्मत्व आदि शुणबाळा उपास्य है; इस आरायसे 
कथित जीवका परामश परमेश्वरवादीके मतमें मी उपपन्न होता है ॥२०॥ 


रत्वममा 
तदुपदेशोऽपि नेत्यर्थः । तत्र दहरवाक्यरेषरूपं सम्पसादवाक्यम्‌ आशक्कापूवेकै 
दह्रत्रह्मपरत्वेन व्याचष्टे-- कथमित्यादिना ॥ २० ॥ 
रतलप्रभाका अनुवाद 


जो सम्प्रसादवाक्य है, उसका “कथम्‌” इत्यादिसे आशंकापूर्वक व्याख्यान करते हैं कि वह 
वाक्य दहरतहाका प्रतिपादक है ॥ २० ॥ 


( १) चक्षमशरीराभिमान ओर स्थूछशरीरामिमान, इस प्रकार शर्सराभिमान दो तरहका है 


हि ~ 
अथवा तादातम्याभिमान ओर सम्बन्धाभिमान, इस रूपसे शरीराभिमान दो तरइका है । इस भाभेमानका 
त्याग करना ही शरीराभिमानसे उठना है। 
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अयश्चुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥२ शा 


पदच्छेदू--अल्पश्रुतेः, इति, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

पदार्थोक्ति--अस्पश्चुते:--“दहरो$स्मित्नन्तराकाशः? इत्यरपत्वश्रवणात्‌[ न 
दहरः परमात्मा, किन्तु जीव एव] इति चेत्‌, तदुक्तम्‌--तत्‌-तत्र उक्तम्‌ समा- 
धानम्‌ अर्भकीकस्तादित्यत्र [ अतः दहराकाशः परमात्मैव ] । 

भापार्थे--'दहरो$स्मि०! ( इस हृदयमें अल्प अन्तराकाश है ) इस वाक्यभे 
आकारा दहर--अल्प कहा गया है, अतः दहर परमात्मा नहीं है, किन्तु जीव ही है, 
ऐसा यदि कोई कहे तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि इसका समाधान 'अर्भकौ- 
कस्त्वात्‌०' (ब० १।२।७) सूत्रम कहा गया है, इस कारण दहराकाश परमात्मा ही है। 

भाष्य 

यदप्युक्तम्‌-'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशा# इत्याकाशस्याऽस्पत्वं शूयमाणं 
परमेश्वरे नोपपद्यते, जीवस्व त्वाराग्रोपमितस्याऽर्पर्वमवकर्पत इति, तस्य 
परिहारो वक्तव्यः । उक्तो ह्यस्य परिहारः-परमेश्वरस्याऽऽपेक्षिकमल्पत्वम- 
चकल्पत इति, 'अभकोकस्त्वाततद्वःचपदेशाच्च नेति चेन्न निचाव्यत्वादेचं 
व्योमचच्च' (ब्र११।२७) इत्यत्र | स एवेह परिहारो$युसन्थातठ्य इति 
सूचयति । शुत्येव चेदमल्पत्वं प्रत्युक्त प्रसिद्धेनाऽऽकाशेनोपमिमानया 
'यावान्या अयमाकाशस्तावानेपो5न्तहंद्य आकाश! इति ॥ २१ ॥ 

भाष्यका अनुवाद | 

*दहरोइस्मित्ञन्वराकाश:' इस प्रकार आकाश के विपयमें श्रुतिद्वारा प्रतिपादित 
अल्पत्व परमेश्वरम उपपन्न नहीं होता किन्तु आरके अग्र भागके सदृश जीवमें 
तो अल्पत्ब उपपन्न होता है, ऐसा जो पीछे कदा गया है, उसका परिहार करना 
चाहिए । इसका परिहार 'अभेकोकस्त्वात्तदू? इस सूत्रम कहा गया है कि पर- 
मेश्वरका अत्पत्व अपेक्षाकृत है, उसी परिद्दारका अनुसन्धान यहां भी करना 
चाहिए, ऐसा सूत्रकार सूचित करते हैं। और “यावान्‌ वा अयमाका०' (जितना 
बड़ा यह बाह्य आकाश है, उतना ही यह आकाश हृदयमें हे) यह श्रुति ही असिद्ध 
आकाश से उपमा देकर अल्पत्वका निरास करवी हे ॥२१॥ 

न रत्नमभा 

उपास्यत्वादू अस्पत्वम्‌ उक्तमिति व्याख्याय श्रुत्या निरस्तमित्यथीन्तरमाह-- 
श्रुत्यैव चेदमिति । एवं दहरवाक्यं भजापतिवाक्यं च सगुणे निगुणे च समन्वि- 
तमिति सिद्धम्‌ ॥ २१ ॥ 
je ८ रलग्रभाका अनुवाद 


उपास्य होनेके कारण दहराक्रादा अल्प है, ऐसा व्याख्यान करके श्षुतिने अल्पत्वका निरसन 
किया है, ऐसा अन्य अर्थ कहते हें--“श्रत्यैच चेदम्‌” इत्यादिसे । इस अकार दुहरवाक्य और 


प्रजापतिवाक्र्यका क्रमशः सगुण और निशुणमें समन्वय सिद्ध हुआ ॥ २१ ॥ 
८१ 
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[ ६ असुकृत्यधिकरण सू० २२-२३ ] 


न तत्र सूयो भातीति तेजोऽन्तरसुत्तापि चित्‌ । 
तेजोऽमिभावकत्वेच तेजोन्तरमिदं महत ॥१॥ 

चित्स्यात्सूयाधमास्यत्वात्‌ ताइकू तेजो5प्रसाद्वेतः । : | 
सर्वस्मात्पुरतो साचात्तद्भासा - चान्यभासनात्‌ ॥२॥ 


[ अधिकरणसार |] 

सन्देह--न तत्र सूयो भाति न चन्द्रतारकम्‌? इत्यादि श्रुतिमें प्रतिपादित जग- 
द्वासक सूर्य आदिसे अतिरिक्त कोई दृष्टिगोचर तेजस्वी पदार्थ है अथवा 
चेतनरूप ब्रह्म १ | 

पूर्वपक्ष--तूर्ये आदि तेजका अभिभावक होनेके कारण वह सूर्य आदिसे अतिरिक्त 
कोई विपुल तेज ही हो सकता है । 5 

सिद्धान्त--बूये आदिसे भास्य न होने, सूर्य आदिको अभिभूत करनेवाले किसी 
दूसरे तेजके प्रसिद्ध न होने, सबसे पहले भान होने -एवं अपनी भासे 
अन्य सबको भासित करनेके ' कारण उक्त अ्ृतिर्में कथित जयद्धासक 
चेतन्यरूप ब्रह्म ही है | 


# निष्कर्ष यह कि मुण्डकोपनिषदी श्रुति है कि “न तत्र चयों भाति न चन्द्रतारकं नेमा वियुतो भान्ति 
कुतोऽयमग्निः । तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सवोभिदं विभाति ॥' “अर्थात्‌ पूर्व प्रस्तुत सब 
ज्योति्योकी ज्योतिके सामने सरथं आदिका प्रकाश फोका पड़ जावा है। इतना दी नहाँ 
किन्तु स्स आदि सव ज्योतियोंके भासक उक्त ' अलौकिक पदार्थके पहले भासित होले- 
पर ही सारा जगत्‌ भासित होता है । जगत्‌ अपनी प्रकाशभान दशामें अपने स्वतन्त्र 
अकाइसे प्रकाशित नहीं होता, बल्कि उसी सवेभासक पदार्थकी भासे ही प्रकाशित होता है ।? यहां- 
पर सन्देह होता है कि उक्त वाकयमें प्रतिपादित जगद्भासक, सूर्य आदिके समान इष्टिगोचर होने- 
वाला कोई अतिरिक्त तेज दे, या चेतन्यरूप ब्रह्म दै १ 
पूर्व पक्षी कहता है कि वह अन्य तेज ही है, क्योंकि वह सर्व आदिके तेजको गमिभूत करनेवाला 
कहा गया है, सयंके सासने दीपकी तरह वडे तेजके डी सामने छोटा तेज अभिभूत होता हे । 
इससे प्रतीत होता है (के सरस आदिको अभिभूत करनेवाला सूर्य आदिसे आथिक कोई अतिरिक्त 
तेज ही है। , , 
सिद्धान्ती कहते हें कि जो पदाथ सै आदिसे अभास कहा गया हे वह चैतन्यरूप 
sa है, क्योकि रह तो सूर्य आदिका अभिमावक कोई विपुळ तेज प्रसिद्ध ही नहीं है, 
भान्तमनुभाति' के अनुसार सबसे पहले भासना चैतन्यरूप बह्षका ही धर्म है, 
ओर अप्रकाशरूप सारे जगतका भासक होना भो चैतन्यका 
वाक्यमै चैतन्यरूप ब्रह्म हो कहा गया है । 


दूसरे 
१ तीसरे प्रकाश 
ही धर्म है। इससे सिद्ध हुआ कि उक्त 
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अनुकृतेस्तस्य च.॥२२॥ 


पदच्छेद-- अनुक्तः, तस्य, च । 
पदाथाक्ति--अनुङृतेः--{ “न तत्र सूयो भाति न चन्द्रतारकम्‌? इत्यादिः 
मन्त्रे प्रतीयमान वस्तु न तेजोविशेषः, किन्तु ब्रह्मेव, कुतः] सर्वपदार्थानां तत्तेजोऽ- 
नुकरणांत्‌, तस्र च--न्रह्मणो भासेव सर्वेषां भास्यत्वावगमात्‌ | 
` भाषार्थ--न तत्र सूयो ०, (न उसको सूर्य प्रकाशित कर सकता है, न चन्द्रमा, 
नक्षत्र, विजुली आदि ही प्रकाशित कर सकते हैं, इस अभिकी तो कथा ही क्या है अर्थात्‌ 
अग्नि भी उसे प्रकाशित नहीं कर सकती है । ये सव उसीके प्रकाशका असुकरण करते 
हैं, उसीके प्रकाशसे यह सारा जगत्‌ प्रकाशित होता दै) इत्यादि स्थलमै प्रतीयमान 
वस्तु कोई तेजोविशेष नहीं है, किन्तु ब्र ही है, क्योंकि श्रुतिम कहा है कि 
उसके प्रकाशका ही सव अनुकरण करते हैं, और श्रुतिसे यह भी प्रतीत होता 
है कि ब्रह्मके म्रकाशसे ही सारा जगत्‌ प्रकाशित होता है | 
४ ॥ न र. —o— 
भाष्य 
क्ष तत्र चर्यो भाति न चन्दताररकं नेमा बिद्युतो भान्ति कुतोऽयमग्निः 
सेच भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सवेमिद॑ विभाति॥' 
भाष्यका अनुवाद 
न॑ तत्र सूर्या भाति०” ( उस स्वात्मभूत ब्रह्मको न सूर्य, चन्द्रमा तथा तारे 
प्रकाशित कर सकते हैं. और न बिजुलियां ही प्रकाशित कर सकती हँ, अभिकी 
तो कथा ही क्या है ? उसी परमेश्वरके प्रकाशित होनेके अनन्तर सब प्रकाशित 
होते हैं, उसके प्रकाशसे यह सारा जगत्‌ प्रकाशित होता है ) ऐसी श्रुति है। उक्त 
ही. रत्मम्रभा 
अंनुकृतेस्तस्य च। मुण्डकवाक्यम्‌ उदाहरति--न तत्रेति। तस्मिन्‌ ब्रह्मणि 
विषये न भाति, तं न भासयति इति यावत्‌ । यदा चण्डभास्करादिर्न भासयति; 
तदा अस्पदीप्तेः अग्नेः का कथा इत्याहः--कुत इति । किच, सर्वस्य सूर्यादेः 
रत्रप्रभाका अनुवाद 
“वन तत्र” इत्यादि सुण्डकवाकयको उद्‌्धत करते हंत सूय उस ब्रह्मम नहा रकाशता 


अथात्‌ सूय ब्रह्मको प्रकाशित नहीं कर सकता। जव प्रचण्ड भास्कर आद अरहमकरा प्रकाशित नहीं 
कर सकते, तो जिसका प्रकाश वहुत थोडा है, वह अग्नि उसे केसे प्रकाशित कर सकेगी 
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भाष्य 
(०२२1१०) इति समामनन्ति। तन्न यं भान्तमनुभाति सवे यस्य 
च भासा सर्वमिदं विभाति, स किं तेजोधातुः कश्चिदुत प्राज्ञ आत्मेति 
विचिकित्सायां तेजोधातुरिति तावत्‌ माप्तम । कुतः ? तेजोधादूनामेव द्या- 
भाष्यका अनुवाद 

वाक्यमें जिसके प्रकाशित होनेसे ये सब सूरये, चन्द्र आदि चमकते हैं और 
जिसके प्रकाशसे यह सारा जगत्‌ प्रकाशित होता है, उसके विषयमै सन्देह 
होता है कि क्या वह कोई तेजस्वी पदार्थ है अथवा परमात्मा है ? 

पूर्वपक्षी--वह तेजखी पदार्थ है; क्योंकि सूये आदि तेजस्वी पदार्थाके ही 


NN 


` रत्वप्रभा कः 

तदूभाखतादू न तद्‌भासकत्वमित्याह--तसेवेति । अनुगमनवद्‌ अनुभानं स्वगंत- 
भानङ्कतसिंति शङ्कां निरस्यति--तस्येति | तत्रेति सप्तम्याः सति विषये च साधा- 
रण्यात्‌ संशयमाह--तत्रेति । पूर्वत्र आत्मश्रुत्यादिवळाद आकाशशब्दस्य रूढि- 
त्यागाद्‌ ईशवरे दृत्तिराश्रिता, तथा इहाऽपि सतिसप्तमीवलाद्‌ वर्तमानार्थत्यागेन 
यस्मिन्‌ सति सूर्यादयो न भास्यन्ति; सं तेजोविशेष उपास्य इति भविष्यदर्थे 
दृत्तिराश्रंयणीया | अधुना भासमाने सूर्यादी न भातीति विरोधाद्‌ इति इष्ान्तेन 
पू्ेपक्षयति--तेजोधातुरिति । तेजोध्यानं निशुणस्वयंज्योतिरातमज्ञानमिति 
उभयत्र फलम्‌ । तेजोधातुत्वे लिन्ञमाह--तेजोधातूतामेदेति। यत्तेजसो ऽभिभावकं 
हु | रत्वममाका अनुवाद 

ऐसा श्रुति कहती दै--“कुतः” इत्यादिसे । और “तमेव” इत्यादिसे कहती दै- सूर्य आदि 
सव पदार्थोका भासक बहा है, इसलिए उसका भासक कोई नहीं है। जैसे कोई अपनी 
गतिसे अनुगमन करता है, उसी अकार स्वगत भान--प्रकाशसे अनुभाव करता है, ऐसी 
आशङ्काको दूर करनेके लिए श्रुति कहती है--तस्य” इत्यादि । “तत्र' यह सप्तमी सतिसप्तमी और 
विषयसप्तमी दोनों हो सकती है, अतः सन्देह करते हे--“तत्र” इत्यादिसे । पूर्व अधिकरणे 
आत्महुति आदिके बले रूढ़िका त्याग करके आकाशझब्द ईरवरवाचक माना गया है, 
उसी अकार यहा भी सतिसप्तमीके वळसे वतमानप अर्थका परित्याय करके जिसकी सत्तामें 
सूर्य आदि अकाशित नहीं होंगे, वह तेजोविशेष उपासनायोग्य है, इस प्रकार सविष्यदर्समें 
इत्तिका आश्रयण करना चाहिए, क्योंकि जिस वर्तमान समयमै सूर्य आदि प्रकाशमान हैं उस 
समय “नहीं भासते हैं” यहद कहना विरुद्ध है, इस प्रकार इथन्तसे पूर्वपक्ष करते हैं 


“तेजोघातु” इत्यादिसे । पूवपक्षमें तेजाविशेषक्ा ध्यान फर है और सिद्धान्तमें निर्युण स्वयंज्योति 
देते हैं-“तेजोधाचूतामेव” 


आत्माका ज्ञान फल है। तेजोधातुको स्वीकार करनेमें हेतु दे 
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भाष्य 
दीनां भानप्रतिपेधात्‌ । तेजःस्त्रभावकं हि चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक 
एव सूर्ये भासमानेऽहनि न भासत इति प्रसिद्धम्‌ , तथा सह सूर्येण सर्वभिदं 
चन्द्रतारकादि यस्मिन्न भासते, सोऽपि तेजःस्वभाव एव कश्चिदित्यच- 
गम्यते। अनुभानमपि तेजःस्वभावक एवोपपद्यते, समानस्वभावकेष्यनुकार- 
दर्भनात्‌, गच्छन्तमचुगच्छतीतिवत्‌। तस्मात्‌ तेजोधातुः कश्चित्‌ । 

इत्येवं ग्रासे बूम।-प्राज्ञ एवाऽयमात्मा भवितुमहंति । कस्मात्‌ ? अनु- 

भाष्यका अनुवाद 

भानका प्रतिपेध किया है। दिनमै जब कि तेजस्वी सूय प्रकाशमान रहता 
है, तब तेजःस्वभावचाले चन्द्र, तारे आदि नहीं चमकते हैं, यह प्रसिद्ध 
है । ` उसी प्रकार सूयेके साथ चन्द्र, तारे आदि ये सब जिसके सामने फीके 
पड़ जाते हैं, वह भी तेजःस्वभाव ही दै, ऐसा समझा जाता है। अनुभान भी 
तभी संगत होता है, जब कि तेज : जिसका स्वभाव दै, ऐसा कोई पदार्थ हो, 
क्योंकि समान स्त्रभाववालेमें ही अनुकरण दिखाई देता है, जैसे कि “जाते 
हुएके पीछे जाता है? इसमें स्पष्ट है । इससे प्रतीत होता है कि वह कोई एक 
तेजस्वी पदार्थ ही है । | 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हँ--वह परमात्मा ही है, क्योंकि 


* रत्नप्रभा 
तत्तेज इति व्या्तिमाह-तेजःस्वभावकमिति । यस्मिन्‌ सति यन्न माति 
तदनु तद्‌ मातीति विरुद्धमित्यत आह--अज्नुभानमपीति । ततो निक्कष्टभानं 
विवक्षितमिति भावः । 

मुझ्यसम्भने विवक्षानुपपत्ते; मुख्यानुभानलिज्ञात्‌ सर्वभासकः परमात्मा स्वप्रकाशः 
कोऽत्र आह्य इति सिद्धान्तमाह--ग्राज्ञ इति । प्राज्ञत्वम:-स्वप्रकाशकत्वं भासक- 

| रत्वग्रभाका अनुवाद 

जो तेजका अभिभावक हे, वह तेज है, ऐसी व्याप्ति कहते हैं--“तेजःस्वभावकम्‌” इत्यादिस । 
जिसके रहते जो प्रकाश नहीं करता वह उस तेजःपंदार्थके पीछे प्रकाश करे यह विरुद्ध दै, 
इसपर कहते दें--“भनुभानमपि” इत्यादि। अर्थात्‌ उस अतितेजस्वी पदाथके भानकी 
अपेक्षा निकृष्ट भान विवक्षित हे । त 

मुख्य अनुभानका सम्भव होने पर गौण निकृष्ट भानकी विविक्षा अलुपपक्न दे, इसलिए 
मुख्य अजुभानलिक्षसे सवेभासक और स्वप्रकाश परमात्मा ही यहाँ आहा है, ऐसा सिद्धान्त करते 
हैं-.आज्ञ एव” इत्यादिसे । प्राज्ञ-स्त्प्रकाशक । आत्मा स्वप्रकाशक है, यह दिखळानेके 
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आष्य 

कृतेः। अलुकरणमनुकृतिः । यदेतत्‌ 'तमेव भान्तमनुभाति सर्व 
इत्यनुभानय, तत्‌ ग्राज्जपरिग्रहेऽवकल्पते । 'भारूपः सत्यसङृह्पः’ 
(छा० ११४२) इति हि प्राज्ञमात्मानमानन्ति, न तु तेजोधातुं कचित्‌ र्या 
दयो ऽनुमाम्तीति प्रसिद्धम्‌ । समत्वाच्च तेजोधातूनां सूर्यादीनां न तेजोधातु- 
मन्यं प्रत्यपेक्षाऽस्ति ये भान्तमतुभायुः। नहि प्रदीपः ्रदीपान्तरमतुभाति। 
यदप्युक्तम्‌-समानस्वभावकेष्वच्ुकारो इश्यत--इति । ` नाऽयमेकान्तो 
नियमः, भिन्नखमावकेष्वपि द्यनुकारो इंश्यते+ यथा सुतप्तोड्य/पिण्डो अन्य- 

| साष्यका अनुवाद . HH, 
अनुकृति कही. गई है। अक्ति अर्थात्‌ अडुकरण। 'तमेव भान्त०? 
यह अनुभान 'परमातमाके ग्रहण - करनेपर . ही संगत हो. सकता है। 
“भारूपं:०' ( दीप्ति-चैतन्य लक्षण जिसका स्वरूप है ओर जिसका संकल्प 
सत है) इत्यादि श्रुतिमें परमात्मा खयंप्रकाराखरूप और सत्यसंकल्प कहा 
गया है और किसी , तेजस्वीके ' प्रकारके अनन्तर सूये आदि का चमकना 
प्रसिद्ध नहीं दै । सूये आदि तेजस्वी पदार्थ सब समान हैं: अतः उनको अन्य 
तेजस्वीकी अपेक्षा नहीं है कि जिसके चमकते पर चे चमकें । प्रदीप 
किसी अन्य प्रदीपके प्रकाशके अनन्तर नहीं प्रकाशता। और पीछे यह जो 
कहा गया है कि जिनका स्वभाव समान है, उनमें अनुकरण दिखाई देता है, 
ऐसा कोई एकान्तिक-अटळ नियम नहीं है, क्योकि भिन्न खभाववालेंमें भी 


रत्तम्रभा 
लाथेसुक्तेस्‌, तत्र श्तिमाह--भारूप इति। मानाभावाच्च तेजोधातुर्न आहय 
इत्याह -च खिति। किक्व, सूर्यादयः तेजोऽन्तरमानमनु न भान्ति, तेजस्त्वात्‌ 
प्रेदीपवदित्याह--समत्वाच्चेति । योऽयस्‌ अनुकरोति स तज्जातीय इति नियमो 
नाऽतीत्याह--नायमेकान्त इति । पौनरुक्त्यम्‌ आशङ्क्य उक्तानुवादपूर्यकं 
| रत्नमभाका अनुवाद कै 
लिए भ्राजशब्द कहा है। उसकी पुष्टिक लिए अमाणरूपसे श्रुति उद्धृत करते है--'“भारूपः? 
इत्यादि । प्रमाणके अभावसे भौ तेजोधःतुका ग्रहण नहीं करना चाहिए, ऐसा कहते हैं- 
“न जु" इत्यदिसे |. और सूर्य आदि पदार्थ तेज होनेके कारण प्रदापके समान' दुसरे तेजके 
अकाशसे नहीं अकाशते, ऐसा कहते दें-“समत्वाच्च” इत्यादिसे। जो जिसका अनुकरण 
करता है, वह उसी जातिका हो, यह.नियम नहीं है, ऐसा कहते है--“नायमेकान्तः” इत्यादैसे 
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भाष्य 


चुकृतिरभिं दहन्तमनुदहति, भौमं वा रजो -वायुं वहन्तमनुवहतीति । अनुः 
कृतेरित्यनुभानमसुसूचत्‌ । तस्य चेति चतुर्थ पादमस्य इठोकस्य सूचयति। 
“तस्य भासा सर्वभिदं विभाति’ इति तद्धेतुकं भानं सूर्यादेरुच्यमा्न 
प्राहमात्मानं गमयति । . “तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहोपासतेव्मतम्‌' 
( बु०. ४।४।१६ ) इति हि ग्राज्ञमात्मानमामनन्ति । तेजोन्तरेण तु सूर्या- 
दितेजा विभातीत्यप्रसिद्धं विरुद्धं च, तेजोन्तरेण तेजान्तरस्य श्रतिषातात्‌.। 
माष्यका अनुवाद 
अनुकरण देखनेमें आता है, जेसे कि भली भांति तपा हुआ लोहे का गोला 
अभिका अनुकरण करता है अर्थात्‌ जळते हुए अभिके पीछे जळता है अथवा 
प्रथिवीकी रज. बहते हुए वायुके पीछे चछतीं हैं । 'अनुक्रते? यह सून्रभाग 
अनुभानको सूचित करता है। "तस्य च” यहद सूत्रभाग उक्त शछोकके चौथे 
पादको सूचित करता है । “तस्य भासा०' ( उसके. प्रकाशसे यह सव प्रकाशित 
होता है ) इस प्रकार तत्कृत जो सूये आदिका प्रकाश श्रुतिमें : कहा गया है, वह 
सी परमात्माकी अवगति कराता है । 'तदेवा ज्योतिषां०? ( वह ज्योतियोंका 
ज्योति जो अमृत है, उसकी देव आयुरूपसे उपासना करते हैं ) इस प्रकार श्रुति 
परमात्माको कहती है। सूर्य आदि तेज अन्य तेजसे. प्रकाशित होते हैं, यह 
अप्रसिद्ध है और विरुद्ध भी है, क्योकि एक तेज दूसरे तेजका' प्रतिघात. करता 


रलग्रमा 

सूत्रोक्त हेत्वन्तरं व्याचष्टे--अनुकृतेरितीति । तभेव भान्तमिति एवकारोक्त 
तद्भानं विना सर्वस्य प्थग्मानामावरूपमनुभानमनुकृतेरित्यनेन उक्तम्‌ । तस्य चेति 
सचेभासकत्वसुक्तमित्यपौनरुक्यमित्यर्थः । आत्मनः सूर्यादिभासकत्वं श्रुत्यन्तर 
प्रसिद्धमविरुद्ध चेत्याह--तदूदेवा इति । सर्वशब्दः पङ्कतसूयीदिवाचकत्वेनं 
न. ' र्‌त्नम्रभाका अनुवाद - 

पुनरक्तिकी आशंका करक पूर्व कथितका 'अजुवादपूर्वक सूत्रमें कहा हुआ दूसरा हेत 
कहते दे--““अनुकृतरिति” इत्यादिसे। 'तमेव०' इसमें एवकारसे 'सूचित उसके अकाशके 
विना सबका थक पथक्‌ अकाशाभावरूप अचुभान “अनुझृतेः इस सूत्रभागसे कहा गया दद 


` -और “तख च' इस सून्नभागसे “बह्‌ सर्वभासक है” ऐसा कहा है, इसलिए पुनरक्ते, नहीं है, 


है. श्रतिमें २३ , २० 
यह तात्पये है । , आत्मा सूर्य आदिका भासक है, यद अन्य श्तिमें. सिद्ध है आर अविरुद 
'भी है, ऐसा कहते हैं---“तदेवाः” इत्यादिसे ।.  सबेमिदं०? में सव' शब्द प्रत सूर्य आदिका 
वोचक है, ऐसा व्याख्यान. किया गया है, अव उसकी 'अर्सकुचित झति मानकर अवान्तर 


६४६ ब्रद्मतत्न ` [ अ० १ पा०३ 


Ne 


I 0000 nero i 400 च 


भाष्य - 
अथवा न सूर्यादीनामेव इलोकपरिपठितानामिद तद्धेतुर्क विभानमुच्यते । 
कि तहिं ? “सर्वमिदम्‌? इत्यविशेषश्रतेः, सर्वस्येवा5स्य नामरूपक्रियाकारक- 
फरुज़ातस्य याऽभिव्यक्तिः, सा ब्रह्मज्योतिःसत्तानिमित्ता । यथा सूर्यादि- 
ज्योतिःसचानिमित्ता सर्वस्य रूपजातस्याऽभिव्यक्तिः तद्वत्‌ । (न तत्र सूर्यो 
भाति! इति च तत्रशब्दमाहरन्‌ प्रकृतग्रहणं दशयति। प्रकृतं च ब्रह्म यस्मिन्‌ 
द्योः प्रथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' (ु०२।२।५) इत्यादिना । अनन्तरं च 
“हिरण्मये परे कोशे विरज ब्रह्म निष्कलम्‌ । 
तच्छुश्न॑ ज्योतिषां ज्योतिस्त्चदात्मविदो विहुः॥' इति ॥ 
पि साष्यका अनुवाद 
है अथोत्‌ अभिभावक है । अथवा र्होकसै पढ़े हुए सूये आदि ही उससे 
प्रकाशित नहीं होते, किन्तु जैसे सूर्यज्योतिसि ही सब रूपसमुदायकी अभि- 
व्यक्ति होती है, पैसे ही “सर्वमिदम्‌? इस साधारण श्रुतिसि नाम, रूप, क्रिया, 
कारक और फलसमुदायकी अभिव्यक्ति ब्रह्म ज्योति की सत्ता से ही होती है। 
“नन तत्र०? इसमें 'तत्र* शब्दका कथन करती हुई श्रुति प्रकतका म्हण दिखलाती 
है और “यस्मिन्‌ दोः०? ( जिसमें घुछोक, प्रथिवी और अन्तरिक्ष कल्पित हैं ) 
इत्यादिसे ब्रह्म ही प्र्त है, और तदन्तर 'हिरण्मये परे कोशे० ( जिसको 
आत्मवेत्ता जानते हैं, वह ज्योतिर्मय आनन्दमय श्रेष्ठ कोशसें स्थित अवि- 
द्यादे दोपवर्जित निरवयव ब्रह्म है, वह शुद्ध एवं ज्योतियोंका ज्योति है ) 


. रत्वम्रसा 
व्याख्यातः, सम्प्रति तस्याऽसंकुचद्बृत्ितां मत्वाउथान्तरमाह--अथवेति | तत्रेति 
सर्वनामथ्रृत्या मतं ब्रन ग्राह्ममित्याह-न तत्र सूर्य इति। किञ्च, स्पष्तहम- 
परपूवैमन्त्राकाइक्षापूरकत्वाद्‌ अयं मन्त्रो जह्मपर इत्याह-अनन्तरं चेति। हिरण्मये 
ज्योतिमेये, अन्नमयाचपेक्षया परे कोशे-आनन्दमयाख्ये पुच्छशब्दितं ब्रह 
रत्तम्रभाका अनुवाद 
कहते है--“अथवा” इत्यादिसे । “तत्र” इस सर्वेनामसे अकृत जहा भ्राम है, ऐसा कहते 
हैं--“न तत्र सूः” इत्यादिसे । और पूर्व मंत्रमें ब्रह्म स्पष्टतया प्रतीत होता है और यहद 
मंत्र उउ मन्त्रकी आकांक्षा पूरी करता है, इसाठिए यह सी ब्रह्मपरक है, ऐसा कहते हैं-- 
“अन्तरं च” इत्यादिसे 1 हिरण्यमय अर्थात्‌ ज्योतिर्मय, पर अर्थात्‌ अन्नमय आदि कोशेसि 
पर जो आनन्दमय कोश हे, उसमें “बझ पुच्छ०' ऐसा जो पुच्छशब्दअतिपाद बरह्म है, वह 
विरज है अर्थात. आगन्तुक सरसे शल्य है, निष्कल अथाति निरवयव है और श॒म्न अर्थात्‌ 
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भाष्य 


कर्थं तज्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत इदमुस्थितम्‌--नि तत्र सूर्या भाति’ 
इति । यद्प्युक्तम--सूर्यादीनां तेजसां भानप्रतिपेधस्तेजाधातावेवाञ्न्य- 
स्मिन्नवकल्पते र्य इवेतरेपाम्‌ इति । तत्र तु स एव तेजोधातुरन्यो न 
सम्भवतीत्युपपादितम्‌ । न्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेधो$्यकल्पते, यतो 
यहुपलभ्यते तत्‌ सर्व बरह्मणे ज्योतिपोपलभ्यते, ब्रह्म तु नाईन्येन ज्योति- 
पोपलभ्यते स्वयंज्योतिःस्वरूपत्वात्‌, येन सूयादयस्तस्मिन्‌ भायुः। 
साष्यका अनुवाद 
- इस श्रुतिसे ब्रह्म ही कहा गया है। वह ज्योतियोंका ज्योति किस प्रकार है ? इस 
शंकाके उत्तरमें 'न तत्र०' इत्यादि मंत्र कहा गया है । सूथेमें अन्य तेजोंके प्रतिपेधके 
समान सूर्य आदि तेजोंके प्रकाशका प्रतिपेध तभी वन सकता है जब कि कोई 
अन्य तेजस्वी पदार्थ हो, ऐसा जो पीछे कद्दा गया है, उसके उत्तरमें वह ब्रह्मद्ी तेज 
है उससे अन्यका सम्भव नदीं दै, ऐसा उपपादन किया जा चुका है। ब्रह्मे भी 
इन तेजोके प्रकाशका प्रतिपेथ संभव है, क्योकि जो उपलव्ध होता है, वह सव ब्रह्म- 
रूप ज्योति झारा ही उपलव्ध होता है । यदि ब्रह्म अन्यआस्य होता तो सूर्य आदि 
उसके भासक हो सकते, किन्तु ब्रह्म अन्य ज्योतिसे उपलव्ध नहीं होता, क्योंकि 


` रत्वञ्रमा 
~ अमू > 

विरजम्‌-आगन्तुकमलशून्यम्‌, निष्कलस्‌--निरवयवस्‌, शुभ्रम--नैसर्गिकमल- 
शून्य सर्यादिसाक्षिभूत त्रह्मविसपरसिद्धमित्यर्थः। सतिसप्तमीपक्षमनुवदति-यदपीति । 
सूर्यायभिभावकतेजोधाति प्रामाणिके तस्येह अहणशङ्का स्यात्‌ न तत्र प्रमाणमस्ति 
इत्याह--तत्रेति । सिद्धान्ते तत्रेति वाक्यार्थः कथमित्याशङ्क्याह-न्रह्मण्यपीति । 

सतिसप्तमीपक्षे न मातीति श्रुतं वर्तमानत्वं त्यक्त्वा तस्मिन्‌ सति न मास्यन्ति 
| रत्वग्रभाका अनुवाद | 
स्वाभाविक मलसे शून्य है, ज्योतियोंका अर्थात्‌ सूर्य आदिका ज्योति--साक्षिभूत दद एवं 
ब्रह्वेत्ताओमें प्रसिद्ध है, यह श्रुतिका अर्थ है। सतिसप्तमीपक्षका अजुवाद करते हैं-- 
““यद्पि” इत्यादिसे । सूये आदिका अभिभव करनेवाला कोई तेजोधातु अमाणसे सिद्ध हो तो 
उसका ग्रहण करें या न करे, ऐसा विचार हो, परन्तु उस तेजोधातुके अस्तित्वमें ही प्रमाण नहीं 
है, ऐसा कहते हँ--“तत्र” इत्यादिसे । सिद्धान्तमें 'तत्र' इत्यादि वाक्यका क्या अथ है, ऐसी 

आशंका करके कहते हैं--“ब्रहमण्यपि” इत्यादि । सतिसप्तमीपक्षमें “न भाति’ ऐसा जो वतमान 

काल धुत है, उसका त्याग करके 'तस्मिन०” वह हो तो प्रकाश नहीं करेंगे, एसे अश्रुत 

| ८२ ८ 
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मान्य 
ब्रह्म द्यन्यदू व्यनक्ति, न तु ब्रह्म अन्येन व्यज्यते आत्मनेयाय ज्योतिषास्ते 
( बु, ४।३।६ ) 'अगृद्यो नहि गुद्यते' ( ब्‌० ४॥२॥४ ) इत्यादिः 
अतिभ्य। ॥ २२ ॥ " 


rere a कल Ne Ne फििकल 


भाष्यका अनुवाद ' 
वह स्वयंज्योतिःस्वरूप है । ब्रह्म अन्य पदाथौको व्यक्त करता है, परन्तु अन्यसे 
व्यक्त नहीं होता, क्‍्योंकि.आत्मनेबायं०” ( आत्मरूप ज्योतिसे ही यह प्रकाशित 
है ) “अगृह्यो नहि०, ( यह अगृह्य है, क्‍योंकि महण नहीं किया जा सकता) 
इत्यादि श्रुतियाँ हैं ॥ २२ ॥ 


रत्वभभा 

ति अश्नुतभविण्यत्त्वं कल्पनीयं प्रत्यक्षविरोधनिरासाय; विषयसप्तमीपक्षे तु न भासयति 
इत्यश्रुंतणिजध्याहारमात्रं कहप्यस्‌, न श्रुतत्याग इति छाघवम्‌ , अतो ब्रह्मणि 
विषये सूर्यौदेर्भासकत्वनिषेधेन ब्रहममास्यत्वसुच्यते इत्यः । येनाऽन्यभास्यल्वेन 
हेतुना सूयोदयस्तस्मिन्‌ जह्मणि विषये भासकाः स्युः, तथा तु ब्रह्म अन्येन 
न उपरम्यते स्वप्रकाशत्वादिति योजना । उक्तमेव श्रुत्यन्तरेण द्रढयति-न्रह्लेति । 
स्वप्रकाशत्वे अन्याभास्यत्वे च श्रृतिठ्ठयम्‌ । अहणायोग्यत्वादू अग्राह्म इत्यथः ॥२२॥ 

| रत्वम्रभाका अनवाद 

भविष्यत्‌ कालकी कल्पना करनी पड़ेगी, क्योंकि इस कल्पनासे ही प्रत्यक्ष विरोधका अर्थात्‌ जो 
विरोध प्रत्यक्ष हे कि प्रत्यक्ष प्रकाशित होनेवाला सूर्य “नही प्रकाशता है? इस कथनका निरास 
होगा । ` ओर विषयसप्तमीपक्षमें तो “न भासयति’ प्रकाश नहीं करता” ऐसे अश्नत "णिच्च? 
के अध्याहारकी ही कल्पना करनी पड़ेगी, और श्ुतका त्याग नहीं है, ऐसा लाघव है, इसीलए 
मंह्मके विषयमें सूय आदिके भासकत्वके निपेधसे वे रमसे भार हैं, ऐसा कहा गया, यह अर्थ 
हं । यदि ब्रह्म अन्यभास्य होता तो सूयं आदि-उसके भासक होते, ब्रह्म तो अन्यभास्य नहीं 
है, क्योंकि स्वप्रकाश है, ऐसी योजना करनी चाहिए । उक्त अर्थको ही अन्य क्षतिसे दृढ करते 
हैं--“ब्रह्म” इत्यादिसे । ब्रह्म स्वभ्रकाशक है और अन्यसे भास्य नहा ह, इस विषयमे दो श्रतियाँ 
हूँ.। ब्रह्म प्रण करने योग्य नहीं है, इसलिए अग्राह्य है, यह श्रुतिका अर्थ हे ॥२२॥ 


nn यया 
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आपि च स्मर्यते ॥ २३ ॥ 
पदच्छेदू--अपि, चच, स्मर्यते | 
पदार्थोक्ति--अपि च--किज्च, स्मर्यते--इंदं रूपस्‌--“न तद्‌ भासयते 
सूर्यो' 'यदादित्यगतं तेजो? इत्यादिभगवद्गीतारबपि ब्रह्मण एव स्मर्यते । 
भापार्थ--ओर “न तद्वासयते०' (न उसको सूर्य प्रकाशित करता है, न 
चन्द्रमा और न अग्नि ) “यदादित्य०” ( आदियमै रहनेवाला जो तेज 
है, वही इस सारे जगतूको प्रकाशित करता है ) इल्लादि भगवद्गीतामें भी यह 
पूर्वोक्त रूप ब्रह्मका ही कहा गया है | 
| RS TT. TS 
भाष्य 
अपि वेइर्रूपत्तंग्राज्ञस्यैवाऽऽत्मनः स्मर्यते भगवद्गीतासु-- 
“न तद्‌ भासयते सूयो न शशाङ्को न पावकः । 
यद्‌ गत्वा न निवर्तन्ते तद्‌ धाम परमं मम ॥ (गी० १५६) इति, ` 
“यदादित्यगतं तेजो जगद्‌ भासयतेऽखिलम्‌ । 
यच्चन्द्रमसि यच्चाऽप्मौ तत्‌ तेजो विद्वि मामकम्‌ ॥' ( गी० १५।१२ ) 
इति च ॥ २३ ॥ | $" 3 
भाप्यका अनुवाद - 

. और भगवदूगीतामें भी ऐसा खरूप परमातमाका ही कहा गया है “न तद्धा 
सयते सूर्यो न०' ( उसको न सूये और चन्द्रमा प्रकाशित करते हैँ ओर न अग्नि 
ही प्रकाशित करती है, जिसको प्राप्त करके पुरुष पीछे नहीं छोटता, वह मेरा 
परम धाम है) और 'यदादिलगतं०' ( आदिद्यगत जो तेज सम्पूर्ण जगतको 
प्रकाशमान करता है और जो तेज चन्द्रमामें दै और जो अभिमें है बह तेज: 
मेरा ही जानो )॥२श॥ 

। रत्नप्रभा 
णिजध्याहारपक्षे स्मृतिवळमप्यस्ति इत्याह-अपि चेति । सूत्रं व्याचष्टे- 
अपि चेति । अभास्यत्वे सर्वभासकत्वे च रलोकद्व्य द्रष्टव्यम्‌ । तस्माद्‌ अनुभान- 
मन्त्रो ब्रह्मणि समन्वित इति सिद्धम्‌ ॥ २३ ॥ ( ७ ) ॥ | 
रत्नमभाका अनुवाद 6 
“पि च” इत्यादिस कहते हैं कि णिच’ के अध्याहार पक्षमँ स्वतिका भी व हं । 
सूत्रका व्याख्यान करते हें--““अपि च” इत्यादिसे । ब्रह्म अन्यभास्य नहां है आर सवभासक 
है, इन दो विषयोंमें दो इळोक हैं । इससे अचुभानमंत्रका ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध हुआ ॥२३॥ 


DR ती यी 
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[ ७ प्रमिताधिकरण सू० २४-२५ ] 


अङ्गुष्ठमात्रो जीवः स्यादीशो वाऽत्यप्रमाणतः । 
देहमध्ये स्थितेश्रेव जीवो भवितुमहीति ॥१॥ 

भूतभव्येशता जीवे नास्त्यतोऽसािहेरवरः । 
' स्थितिप्रयाणे ईशोऽपि स्तो हृ्यस्योपलब्धितः# ॥२॥ 


[ अघिकरणसार | 


सन्देह--“अङ्ुडमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठत’ इस श्षुतिमें उक्त अङ्गुष्ट- 
मात्र पुरुष जीव है अथवा इइवर ? 

पूर्वपक्ष--अंगूठेके वरावर अल्प प्रमाण होने एवं देहके मध्यमे रहनेके कारण 
उक्त पुरुष जीव ही हो सकता है। 

सिद्धान्त-~जीव भूत और माविष्यत्‌ जयतूका शांसक नहीं हो सकता, इसालिए वह 
ईश्वर ही है। हृदयमें ईस्वरकी उपलब्धि होती है, अतः हृदयमें रहना, अँगूठेके 
बरावर होना ईंइवरमे भी संभेव है । इसलिए उक्त वाक्यमें ईश्वर ही कहा गया है । 


# निष्कर्ष यह है कि कठोपनिषदंकी चौथी वछीमें-५““अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषो मध्य आत्माने तिष्ठति। 
इँशानो भूतभव्यस्य न ततो विज्ञुयुप्सते ॥” यह श्रुति है। इसका अर्थ है कि अंगूठेके वरावर पुरुष 
देहके मध्यमे रहता दै, वइ भूत और भविष्यत्‌का स्वामी हे, उसके ज्ञात हेनेके वाद जीव अपना 
रक्षण करता नंही चाहता, क्योंकि वह अंमयको प्राप्त हो जाता हे । यहांपर सन्देह होता है कि 
अङ्गुष्ठमात्र जो पुरुष कहा गया हे, वइ जीव है अथवा ईशेर ! 

* पूदेपक्षी कहता है कि उक्त अङ्गुएमात्र पुरुष जीव ही दै, क्योंकि बगूठेके वरावर अल्प प्रमाण 
एंब देहके मध्यमें स्थिति जीवकी ही हो सकती दै । न 


सिद्धान्ती कहते हैं कि अझ्गुष्ठमात्र परमात्मा ही है, क्योंकि “इशानो भूतभव्यस्य' से श्रुति 
उसे भूत और भविष्यत्‌ रूप सारे जगतका नियन्ता कइती है। जीव तो खयं नियम्य है, अतः दमे 
जगल्षियन्तृत्व सम्भव नहीं है। जेंगूठेके वरावर अल्प परिमाण तथा देइके मध्यमें स्थिति ईश्वरमें 
भी संभव है। इंश्वरकी अल्प रूइ्यकमंलमें उपला्धि होती है, अतः अल्प परिमाण और देहमध्यमें 
अवखितिका यहां संकीतेन है । इससे सिद्ध हुआ कि अझ्गुमात्र परमेश्वर ही है। | 


नल 6 
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शब्दादेव प्रमितः ॥ २४ ॥ 
. पदच्छेद--शब्दाद्‌ , एव, प्रमितः । 

पदार्थोक्ति--प्रमितः--_“अड्गुछमात्रः पुरुपो ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो 
सूतभव्यस्य' इति प्रमितवाक्यप्रतिपादः [जीवाभिन्न; परमालैव, कुतः] शब्दादेव--- 
श्रतौ ईशानशब्दसत्त्वादेव । | 

भापार्थ--“अड्गुपठमात्रः०! (अड्गुष्टमात्र पुरुष जो धूमरहित ज्योतिके समान 
है, वह भूत एवं भविष्यत॒का शासक है) इत्यादि प्रमितवाक्यसे प्रतिपाद्य अङ्गुष्ठमात्र 
जीवसे अभिन्न परमात्मा ही है, क्योंकि श्रुतिमें शान? शब्द आया है। ईशान--- 
सवका शासक परमात्मा ही है । 


भाष्य 
` 'अङ्शुष्ठमात्रः पुरुपो मध्य आत्मनि तिष्ठति’ इति श्र्यते। तथा 
‘अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतभव्यस्य स एवाद्य स 
विकी भाष्यका अनुवाद 
"अङ्कएमात्रः पुरुषो०” ( अँगूठेके वरावर पुरुष देहके मध्यमें रहता दै ) 
और अङ्कुमात्रः पुरुषो ज्योति०” ( अँगूठेके वरावर पुरुष धूमरहित ज्योति-सा 
है, भूत और भविष्यत्‌का खामी है, वही आज है, वद्दी कल रहेगा, यही वह 


रत्वग्रभा किक 
शब्दादेव प्रमितः । काठकवाक्यं पठति--अङ्गुप्ठेति । पुरुषः पूर्णोऽपि 
आत्मनि देहे मध्ये अङ्गुष्ठमात्रे हृदये तिष्ठति इत्यङ्गुष्ठमात्र इत्युच्यते । तस्यैव 
परमात्मस्ववादिवाक्यान्तरमाह--तथेति । अधूमकमिति पठनीयम्‌ । यो$ड्गुष्ठ- 
मात्रो जीवः, स वस्तुतो निर्भूमज्योतिर्वत्‌ निर्मठम्रकाशरूप इति त्वमये संशोध्य 
तस्य ब्रह्मतमाह--ईशान इति | तख अद्वितीयत्वमाह--स एवेति। कालत्रयेड- 
रलप्रमाका अनुवाद 

काठकवाक्यको उद्धृत करते है--“अङ्गुष्ठ” इत्यादिसे । पुरुष अथात. व्यापक भी देहके 
मध्यभागमें अँगूठेके वरावर हृदयमें रद्दता है, इसलिए अङ्गुष्ठमात्र कहलाता है । उसीका 
परमात्मरूपसे प्रतिपादन करनेवाला दूसरा वाक्य कहते है-- तथा” इत्यादिसे 9 _ज्योतिम 
पढ्‌ नपुंसकलिङ्ग है, अतः “अधूमकः? के स्थानमें 'अधूमकम्‌' पढ़ना चाहिए । अँगूठेके बरावर 
जो जीव है, वढ वस्तुतः धूमरहित ज्योतिके समान निर्मल प्रकाशरूप है, इस प्रकार त्वंपदार्थका 
शोधन करके वह बह्म दै, ऐसा कहते हैं--ईंशानः” इत्यादिसि । बह अद्वितीय है, ऐसा 


६५२ १ | न्मत्र [अ०१प्ा०्रै ` 


| भाष्य 
उ श्व एतद्वै ततः! (का० २।४।१३ ) इति च | तत्र योऽयम ङ्रुषठमात्रः 
पुरुपः श्रयते स कि विज्ञानात्मा कि वा परमात्मेति संशथः। तत्र 
परिमाणापदेशात्‌ तावद्‌ विज्ञानात्मेति प्राप्तम्‌ | नह्नन्तायामविस्तारस्य 
परमात्मनोऽङ्शुष्ठपरिमाणत्वुपपच्ते । विज्ञानात्मनस्तूयाधिमस्वात्‌ 
सस्भवति कयाचित्‌ फस्पनयाऽङ्शुषठमात्रत्वम्‌ । स्पृतेथ्-- | । 
भाष्यका अनुवाद | 
नचिकेताके प्रश्नका विषय ब्रह्म है) ये दो श्रुतियोँ हैं। उन श्रुतियोंमें जो अङुष्ठमात्र 
पुरुष कहा गया है, चह विज्ञानात्मा-जीव है या परमात्मा है? ऐसा संशयदोता है । 
पूर्वपक्षी--उक्त वाक्यमें परिसाणके कथनसे प्रतीत होता है कि वह विज्ञा- 
चात्मा है। क्‍योंकि जिसके दीघेत्व और विस्तारकी इयत्ता नहीं है, वह 


परमात्मा अँगूठेके बरावर हो, यह युक्त नहीं है । सोपाधिक होनेसे विज्ञा- 
चात्मा तो किसी न 'किसी प्रकार  अँगूठेके बराबर हो सकता है। और 
po nl Nn NN Re 8 8] 
रत्रमरसा । 
पि स एवाऽस्ति नाऽन्यत्‌ किन्चित्‌, यत्‌ नचिकेतसा पृष्ट ब्रह्म, तत्‌ एतदेवेत्यर्थः । 
परिमाणेशानशब्दाभ्यां संशयमाह-तत्रेति। यथा अनुभानादिलिङ्गात्‌ णिजध्याहोरेण 
खूरयीद्यगोचरो ब्रह्म इति उक्तम्‌, तथा प्रथमश्रुतपरिमाणलिज्ञात्‌ जीवमतीतो 'ईशानोडस्मि 
इति ध्यायेत्‌! इति विध्यध्याहारेण ध्यानपरं वाक्यमिति पूर्वपक्षयति--तत्र 
परिमाणेति । पूर्वपक्षे ब्रह्मदृष्ट्या जीवोपास्तिः, सिद्धान्ते तु प्रत्यखक्षैक्‍्यज्ञानं 
दैर्घ्यम्‌ 
फरुमिति मन्तव्यम्‌। आयामः-दैर्ष्यम्‌ , विस्तारः--महत्वम्‌ इति भेदः | कयाचि- 
दिति । अङ्गुषठमात्रहृदयस्य विज्ञानशब्दितबुद्ध्यमेदाध्यासकल्पनया इत्यर्थः | 
र्रप्रभाका अनुवाद 
कहते हैं---“स एव” इत्यादिसे । अर्थात्‌ वर्तमान श्रे वही है, भविष्यतकालमें वही रहेगा 
और भूतकालमें वही था, उससे अन्य कोई नहीं है, नचिकेताने “अन्यन्न घसोदन्य्ञाधमोत? 
इत्यादिस जो ब्रह पूछा है, वह यही है । परिसाणकथन और ईंशानराव्दप्रयोगसे संशय कहते 
हे--“तत्र” इत्यादिसे । पूव अधिकरणमें अनुभान आदि लिङ्गोसे विषयसप्तमी मानकर “णिच्‌? 
का अध्याहार करके ब्रह्म सूय आदिके अगोचर है, ऐसा प्रतिपादन किया है, उसी अकार यहाँ 
भी प्रथम श्रुत परिमाणालिङ्गसे जीचकी प्रतीति करके 'ईशानो०' ( भै नियन्ता हैं! ऐसा ध्यान: 
केरे ) इस प्रकार विधिका अध्याहार करके इस वाक्यको घ्यानपरक समझना चाहिए, ऐसा 
पूवेपक्ष करते है--“तत्र परिमाण” इस्यादिसे । पृर्वपक्षमें बरह्महशिसे जीवकी उपासना फल है 
वर सिद्धान्तमें अत्यगात्मा और न्रढाका ऐक्यज्ञान फल है। “आयाम? अर्थात्‌ लम्वाई और 
'विस्तार' अर्थात्‌ महत्त्व । “कयाचिद्‌” इत्यादि । अर्थात्‌ अङ्गुष्ठमात्र हृदयके साथ विज्ञान- 
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माष्य 
'अथ सत्यवतः कायात्‌ पाशवद्धं वशं गतम्‌ । 
अङ्गुष्ठमात्रं पुरुष निश्चकपं थमो वलात्‌ ॥' 
( म० भा० ३।२९७।१७) इति। नहि परमेश्वरो बलाद्‌ यमेन 
निष्क्रष्टुं शक्यः, तेन तत्र संसार्यङ्शुषठमात्रो निश्चित! स एवेहाऽपीति । 
एवं प्राप्ते बूमः-परमात्मेवाऽयमङ्गुष्ठमाञ्रपरिमितः पुरुपो भविः 
- तुमहेति | कस्मात्‌, शब्दात्‌-*ईशानो भूतभव्यस्य' इति । नह्यन्यः 
परमेश्वरादू भूतभव्यस्य निरडकुशमीशिता । एतद्वै तत्‌’ इति च प्रकृतं 
साष्यका अनुवाद 
(अथ सलवतः०? ( इसके बाद यमने सयवानके शरीरसे अपने पाशोंसे वेधे हुए 
और कर्मबशीभूत अङ्कुष्ठमात्र पुरुपको वलपूर्वक खींच छिया ) यह स्मृति मी है। 
परमेश्वर यमसे वल्पूर्वक कदापि नहीं खींचा जा सकता, इसलिए स्मृतिमें जीव 
ही अँगूठेके वरावर कहा गया दै, बही यहां भी अङ्कछमात्र कहा गया है । 
` सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होने पर कहते दं. । यहां अङ्कुष्ठामात्र परिमाण पुरुष 
परमात्मा ही है। किससे? 'ईशानो०' (भूत और भव्यका खामी) इस 
श्ुतिसे भूत और भव्यका निरङ्कुश नियन्ता परमेश्वरसे अन्य नहीं हो सकता । 


रत्वप्रभा 

स्मृतिसंवादादपि अङ्गुष्ठमात्रो जीव इत्याह--स्मृतेश्‍चेति । अथ-मरणानन्तरम्‌, 
यमपाश्द्धम्‌, कर्गवदं प्राप्तमित्यर्थः | तत्राऽपि ईश्वरः किं न स्यादित्यत आह-- 
न हीति। “प्रभवति संयमने ममापि विष्णुः? इति यमस्य ईदवरनियम्यत्व- 
स्मरणादिति भावः । 

भूतभव्यस्य इति उपपदात्‌ साधकात्‌ वाधकाभावाच इशान इतीशत्वद्व्दात्‌ 
निरङ्कुशमीशिता भाति इति श्रुत्या लिङ्ग बाध्यमिति सिद्धान्तयति-परमात्मेवेति। 

रत्वम्रभाका अनवाद 

शब्दप्रतिपादित बुद्धिकि अभेदाध्यासकी कल्पनासे । स्मृतिके संवादसे भी अङ्गुष्ठमात्र जीव हद 
ऐसा कहते हैं---स्मतेश्व” इत्यादिसि। अथ-मरनेके अनन्तर, पाशवद्धम्‌--यमपाशोसे 
वेचा हुआ, वशं गतम्‌--कर्मोके अधीन ।' इस स्मृतिमँ सी ईरवर ही कहा गया है, ऐसा क्यों 
न माना जाय, - इसपर कहते दैं-““नहि'” इत्यादि । 'प्रभवति०” ( विष्णु मुझे भी नियमर्म 
रखनेकी शक्ति रखते हैं ) इस स्मातिसे ज्ञात होता है कि यम इरवरसे नियम्य ह, .इसाऊए 
यहाँ इश्वर प्रतिपाद्य नहीं दै ! 

भूतंभव्यस्थ! इस उपपदसे 'ईशानः इस श्रुतिमें ईश’ शब्दसे और कोई वाधक न 
होनेसे निरङ्कुश शासक प्रतीत होता है, इसलिए धुतिस लिङ्गका वाध होता हे, ऐसा सिद्धान्त 
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माष्य 
पृष्टमिहा5युसन्दधाति । एतद्वै तदत्‌ पृष्टं ब्रह्मेत्यर्थः । पृष्ट चेह ्र्म-- 
(अन्यत्र धरमादन्यत्रा धर्माद्न्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात्‌ । 
अन्यत्र भूताच भव्याच यत्तत्पश्यसि तद्वद” (का० १।२।१४) इति । 
श्दादेवेत्यमिधानश्रृतेरेवेशान इति परभेश्वरोऽवगम्यत इत्यथः ॥२४॥ 
कथं पुनः सर्वगतस्य परमात्मनः परिमाणोपदेश इत्यत्र ब्रूमः 
साष्यका अनुवाद 
"एतद्वै०! ( यही वह है) इस प्रकार प्रकृत पूछे हुएका ही यहां श्रुति अनुसन्धान 
करती है । जो त्रह्म पूछा गया है, वह यही दै, ऐसा अर्थ है । और यहां “अन्यत्र 
धमो०' ( धर्मसे अन्य, अधर्मसे अन्य, काये और कारणसे अन्य एवं भूत, भविः 
ष्यत्‌ तथा वर्तमानसे भिन्न जिसको आप देखते हो, उसे कहो ) इस प्रकार ब्रह्म 
पूछा गया है । शब्दसे ही अथीत्‌ 'ईशानः” इस अभिधान श्रुतिसे ही यह पर- 
मेश्वर है ऐसा ज्ञात होता है॥ २४॥ २ 
सर्वत्र व्याप्त परमेश्वरेके परिमांणंका उपदेश. केसे करते हूँ ? इसपर .सूत्रसे 
उत्तर कहते हैँ-- 1 ' 


Ne Ne फल 


रत्वप्रभा 
प्रकरणा ब्रह्मपरमिंदे वाक्यमित्याह-एतदिति। शब्दः--वाक्यं लिङ्गाद्‌ दुर्बल- ` 
मित्याशङ्क्याऽऽद--शब्दादिति ॥ २४ ॥ 
रत्वप्रभाका अनवाद 
करते ईै--“परमात्मेव” इत्यादिसे । ध्रकरणसे भी यह वाक्य ब्रह्मपरक ही है, ऐसा कहते हैं--- 


“एतद्‌” इत्यादिसे। शब्द अथात्‌ वाक्य छिङ्गसे दुवल दे, यह आशङ्का करके कदते हैं--- 
“शब्दात्‌? इत्यादि ॥१४॥ 


टा पे भनमममममाका 


ह्यक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात ॥ २५॥ 
पदच्छेदु---हृदि, अपेक्षया, तु, मनुष्याधिकारत्वात्‌ । 
पदार्थोक्ति--मनुष्याधिकारतात्‌-शास्रस मनुष्याधिकारतात्‌ , हृद्यपेक्षया-- 

मनुम्याण हृदयस्य अड्गुष्ठमात्रत्वात्‌ तदपेक्षया [ परमात्मनो5ड्गु्ठमात्रत्वसुक्तम ] । 


भाषार्थ--शास्त्रमें मनुष्य ही अधिकृत हैं, मनुष्योंका हृदय अँगूठेके बराबर 
है, उस हृदयमें-रहनेके कारण उसकी अपेक्षासे परमेश्‍वर अङ्गुमात्र कहा गया, है | 


त्र INSIST 
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भाष्य 
सवैगतस्याडपि परमात्मनो हृदयेञ्वस्थानमपेक्ष्या.ङ्गुष्ठमात्रत्वमिदमु- 
च्यते आकाशस्येव चंशपर्वापेक्षमरत्निमात्रत्वम्‌ । नद्यज्ञसा$तिसात्रस्वेव 
परमात्मनो5ड्गुप्ठमात्रत्वपुपपच्चते । न चाऽन्यः परमात्मन इह ग्रहण 
मईतीशानशन्दादिथ्य इत्युक्तम्‌ । | 
नहु प्रतिग्राणिमेदं हृदयानामनवसख्थितत्वात्‌ तदपेक्षमप्यड्गुष्ठमात्रत्वं 


. नोपपद्यत इत्यत उत्तरपुच्यते--मनुष्याधिकारत्वादिति । शास्रं ह्मविशेष- 


प्रबृत्तमपि मनुष्यानेवाऽधिकरोति, शक्तत्वात्‌ , अर्थित्वात्‌ , अर्पयुदसत्वात , 
माष्यका अनुवाद 
` जैसे चांसके पर्वमें रहनेके कारण आकाश अरत्नि-हाथसरका कहलाता है, 


वैसे ही हृदयमें रहनेके कारण सर्वव्यापक परमेश्वर अङ्गुष्ठपरिमाण कद्दा जाता 
है । क्यांकि परिमाणातीत परमेश्वर वस्तुतः 'अङ्कष्ठपरिमाण नहीं हो सकता है. 


और ईंझानराव्द आदि कारणोंके सद्भावसे परमेश्वरसे अन्यका ग्रहण भी यहां 


नहीं किया जा सकता, ऐसा पीछे कह चुके हैं । 


परन्तु प्रत्येक प्राणीका भिन्न भिन्न परिमाणवाला हृदय होता है एक-सा नहीं 
होता, अतः उसकी अपेक्षासे भी परमात्माका अङ्कुष्ठपरिमाण युक्त नहीं है, 
इसके उत्तरमें कहते हे--'मजुण्याधिकारत्वात? । यद्यपि शास्र सामान्यरीतिसे 
प्रवृत्त है, तो भी अपनेमें त्रेवर्णिकॉंका ही अधिकार बतलाता है, क्योंकि वे 
समर्थ हैं, कामना विशेषसे युक्त हैं, श्रुत्यु्त कर्मके अनुष्ठानमै निषिद्ध नहीं हैं 


" रत्वप्रभा 

हृद्यपेक्षया तु मचुष्याधिकारत्वात्‌--करः सकनिष्ठिकः--भरर्निः | मुख्या- 
ङ्गुष्ठमात्रो जीवो गृह्यतां कि गौणम्रहणेन इत्यत आह--न चान्य इति। सति सम्मवे 

मुख्यग्रहो न्याय्यः । अत्र तु श्रुतिविरोधादसम्भव इति गौणग्रह इत्वर्थः । 
मजुष्यानेवेति । त्रैवर्णिकानेव इत्यर्थः । शक्तत्वादिति अनेन पश्चादीनां 
देवानाम्‌ ऋषीणां च अधिकारो वारितः । तत्र पश्वादीनां शाख्राथैज्ञानादिसामग्रय- 

| रत्नमभाका' अनुवाद. 

कनिष्टिकासे सहित कर अरत्नि अर्थात्‌ कुदनीसे लेकर छियुनी अँयुलीके सिरे तक । तब 
अड्गुष्ठमात्रका सुख्यार्थ जीवका अहण करो, गौण ईरवरका' ग्रहण क्यों करते हो ! इसपर कहते 
हैं-'न चान्यः” इत्यावि.। सम्भव हो तो मुख्यका अण करना उचित ही है, किन्तु यहाँ 


तो श्रुतिविरोधसे मुख्य अथैका अदण नहीं किया जा सकता, इसलिए गौणका ग्रहण किया है । 
“मजुष्यानिब'”-- त्रैवर्णिकोंका दी अर्थात ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्यका ही । “शक्तत्वात' 


द्दे 
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साण्य 


उपनयनादिशाख्नाचचेति वार्णितमेतदधिकारलक्षणे ( जै० ६।१ )। मनुष्याणां 
८ भाष्यका अनुवाद : ; 
और उपनयन आदि शास्र उन्हींसे संबन्ध रखते हैं, ऐसा अधिकारके लक्षणमें 


रत्वमभा त | | 

साबात्‌ कर्मणि अशक्तिः। इन्द्रादेः स्वदेवताके कर्मणि स्वोद्देशेन द्रव्यत्यागांयोगादू 
अशक्तिः । ऋषीणामार्षेयवरणे ऋण्यन्तराभावाद्‌ अशक्तिः । आर्थेत्वादिति अनेन 
निष्कामावां मुसुक्षूणां स्थावराणां चाऽघिकारो वारितः । तत्र मुमुक्षूणां झुद्ध्य- 
र्थिल्वे नित्यादिषु अधिकारो न काम्येषु । शुद्धचित्तानां मोक्षार्थित्वे श्रवणादिषु 
व्यज्ञकेषु अधिकारो, न कर्मसु इति मन्तव्यम्‌ । शूद्रस्य अधिकार निरस्यति-- 
अपर्थुदस्तत्वादिति । “गो यज्ञेऽनववळप्तः? (तै० सं० ७।१।१।६) इति 
पयुदासात्‌, “उपनयीत” “तमध्यापयीत” इति शाखस्राञ्च न शूद्दस्य वैदिके 
कर्मणि अधिकारः । तस्य एकजातित्वस्द्रतेः उपनयनप्रयुक्तद्विजातित्वाभावेन 
चेदाध्ययनाभावात्‌। अत्र अपेक्षितो न्यायः षष्ठाध्याये वर्णित इत्याह-वणितमिति। 
“खगैकामो यजेत” इत्यादिशास्रख अविरोषेण सर्वान्‌ फलार्थिनः प्रति प्रवृत्तत्वात्‌ 
रलग्रभाका अनुवाद | 

इस शब्दसे पशु आदिका, देवताओं ओर ऋषियोंका अधिकार नहीं है, ऐसा सूचित किया है । 
इनमें पशु आदिमें शात्राथेज्ञान आदि सामग्री नहीं दै, इसलिए कर्म करनेमें वे असमर्थ हँ । 
यज्ञ आदि कर्म देवताओंके उद्देशसे होते हैं और अपने उद्देशसे द्वव्यत्याग--होम नहीं हो 
सकता, इसलिए देवता भी कमे करनेमें असमर्थ हैं। आर्षेय ऋषियोंके वरणमें तथाभूत अन्य 
ऋषियोके न होनेसे ऋषि कर्मानुशानमें असमर्थ हैं। “अर्थित्वात” इस शब्दसे सूचित होता है 
कि कामनारदित मुमुछओं और स्यावरोंका कर्मानुष्ठानमै अधिकार नहीं है। इनमें मुमुछ यादि 
चित्तश॒द्धि चाहते हों तो उनका नित्य, नैमित्तिक कर्मोमे अधिकार है, काम्य कमें नहीं है। 
जिनका चित्त शद्ध है, यदि वे मोक्ष चाहते हैं, तो उनका मोक्षके अभिव्यञ्जक श्रवण आदियें 
अधिकार है, करममें नहीं है, ऐसा समझना चाहिए । ““अपशुदस्तत्वाद” इससे शहोंका शास्रमै 
अधिकारका अभाव सूचित करते हैं। “शुद्र यज्ञेश” ( शूद्र यज्ञके योग्य नहीं है ) ऐसा निषेध 
होनेसे और “उपनयीत” “तमध्यापयीत? (उसका उपनयन करे और अध्यापन करे) इस शास्नसे 

शूदका वैदिक कमेमें अधिकार नहीं है। क्योंकि शू द्विज नहीं है, स्मातिम कहा दै कि बह 

एकजाति है, इसलिए उपनयनअयुक्त द्विजातिलके अभावसे उसको वेदाध्ययनका अधिकार 

नहीं है । यहाँ जिस न्यायकी अपेक्षा है, उसका पूर्वमौमांस्‌के छठे अध्याये वर्णन है, ' ऐसा 

कहते हं--“वर्णितम्‌” इत्यादिसे । तात्पर्य यह कि “स्वगेकामो० ( स्वर्गको कामचावाळा 

यज्ञ करे ) इत्यादि शास्न सामान्य रीतिसे सभी सुखाभिलावियोके प्रति प्रदत्त होता है और 
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च नियतपरिमाणः कायः, ओचिलेन नियतपरिमाणमेव चेपामङ्गुछमात्रै 
हृदयस्‌। अतो मनुष्याधिकारत्वाच्छास्रसय महुष्यहदयावस्थानापेक्ष- 
मङ्णएमात्रत्वप्ुपपन्न परमात्मनः | यदप्युक्तम्‌-परिमाणोपदेशात्‌ स्मृतश्च 
संसार्येवाऽयमङ्घुछ्ठमात्रः प्रत्येतव्य इति, तत्मत्युच्यते--स आत्मा 
भाष्यका अनुवाद 

जैमिनिने वर्णन किया है । मनुष्योंके शरीरका परिमाण निश्चित दै, इसलिए उनके 
हृदयका भी परिमाण निञ्मित-अङ्कुछठमात्र होना चाहिए। इससे सिद्ध हुआ 
कि शाद्यमें मनुष्योंका अधिकार होनेसे मनुष्यके हृदयमें रहनेके कारण परमात्मा 
अह्लु्टमात्र है। परिमाणके उपदेशसे और स्मृतिसे यह अङ्कुष्ठमात्र जीव ही है, 
ऐसा जो पीछे कहा गया है, उसका निराकरण करते हें--“स आत्मा०' ( वह 


रत्वप्रभा 
भाणिमात्रस्य सुखार्थित्वाच्च फलार्थ कर्मणि पश्चादीनामपि अधिकार इत्याशङ्क्य 
उक्तरीत्या तेपां शक्तत्वाधभावात्‌ खर्गकामपद मचुप्यपरतया संकोच्य मनुष्या- 
घिकारत्वे स्थापिते चातुर्वर्ण्याधिकारित्वमाशड्क्य “वसन्ते ब्राह्मणोअम्ीनादधीत 
आऔप्मे राजन्यः शरदि वेश्यः” इति त्रयाणामेवाऽञ्निसम्बन्धश्रवणात्‌ तेषामेवा5- 
चिकार इति वर्णितमित्यर्थः । अस्तु प्रस्तुते किमायातम्‌, तत्राह-मनुष्याणाञ्चेति। 
प्रायेण सप्तवितस्तिपरिमितो मनुष्यदेह इत्यर्थः । एवमङ्गुष्ठशब्दः हृत्परिमाण- 
वाचकः तत्रस्थं ब्रह्म लक्षयतीति उक्तम्‌ | सम्पति तच्छव्देनाऽङ्गुषठमात्रं जीवमनू् 
अयमीशान इति ब्रह्मामेदो वोध्य इति वक्तुमुक्तम्‌ अनुवदति--यद्पीति । 
रत्नंभभाका अनुवांद 
प्राणिमात्र सुखकी इच्छा करते दें, अतः फलके लिए निर्दिष्ट कमेमें पक्ष आदिका भी अधिकार 
है, ऐसी आशद्धा करके पूर्वोक्तानुसार उनकी क्मोचुष्ठानमें सामर्थ्य आदि न होनेके कारण 
“स्वर्गकाम” पढ्‌ मनुष्यपरक है, ऐसा अर्थैसंकोच करके केवळ मनुष्यका अधिकार स्थापित 
करनेपर उक्त अधिकार चारों वर्णोपर लागू होता है, ऐसी आशङ्का करके “वसन्ते ब्राह्मणो० 
( बसन्तमें ब्राह्मण, गरीप्ममें क्षत्रिय और शरदूमें वेदय अग्नियोंका आधान करे ) इस प्रकार 
तीन हो वर्णाका अग्िसंवन्ध श्रुतिनिर्दिष्ट होनेके कारण उनका ही झाल्में अधिकार द, ऐसा 
वर्णन किया है । अस्तु, इससे प्रस्तुतमें क्या लाभ हुआ, इसपर कहते दैं-“मझुष्याणां च” 
, इत्यादि । अर्थात्‌ प्रायः मनुण्यशरीर सात चालिइतका होता है । इस प्रकार हृदयके परिमाणका 
बाचक अङ्युष्टशन्द हृदयमें रहनेवाळे ब्रह्मका लक्षक दै, ऐसा कहा है। :अब उस शब्दसे 
अङ्गुष्ठमात्र जीवका अनुवाद करके 'अयमीशानः”' ( यइ नियन्ता हे ) इस मकार उसका 
म्रह्मसे अभेद जतानेके लिए पूर्वोक्ता अनुवाद करते हैं--“यदपि” इत्यादिसि। प्रतिपा 
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भाष्य 
तस्वमसि' इत्यादिवत्‌ संसारिण एव सतो$डगुष्ठमात्रस्य नह्मत्वमिदभुपदिश्यत 
इति । द्विरूपा हि वेदान्तवाक्यानां प्रश्‍त्तिः--कचित्‌ परमात्मस्वरूपनिरुपण- 
त्मैकत्वोप ~ 
परा, कचिदू विज्ञानात्मनः परमात्मेकत्वोपदेशपरा । तदत्र विज्ञानात्मनः 
परमात्मनेकत्वष्ठुपदिश्यते, नाऽङषठमात्रत्वं कस्यचित्‌ । एतमेवार्थं परेण 
स्फुटीकरिष्यति-- “अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनि- 
~ e ~ प्रवृहेन्मुङ्गा दिवे ३ आ चेच ° दू. छ 
बिष्ट । तं खाच्छरीरात्‌ पीकां धेयण ते विद्याच्छुक्रम- 
सृतम्‌ ॥' (का० २॥६।१७) इति ॥ २५॥ . 
भाष्यका अनुवाद . 
आत्मा है, बह तू है) इल्रादिके समान यह अक्कुष्ठमात्र संसारी ही परमात्मा यहांपर 
कहा गया है, क्योंकि वेदान्तवाक्य दो प्रकारसे प्रवृत्त हैँ, कहींपर परसात्माके खरूप- 
का निरूपण करते हैं ओर कहींपर विज्ञानात्मा परमात्मासे अभिन्न है, ऐसा उपदेश 
करते हैं । यहां विज्ञानात्माका परमात्मासे अभेद दिखळाया है, किसीमें अडुष्ठ 
मात्र परिमाणका उपदेश नहीं है । इसी अर्थको 'अङ्कुष्ठमात्रः पुरुषो०? ( अंगूठेके 
बराबर अन्तरात्मा पुरुष छोगोंके हृदयमें सदा संनिविष्ट है, जैसे मूँजसे भूआ-रूई 
को पथक्‌ करते हैं, उसी प्रकार घैयेसे अन्तरात्माको अपने शरीरसे प्रथक्‌ करे । 
उसको शुद्ध और अविनाशी जाने ) इस उत्तरवाक्यसे स्पष्ट करेंगे ॥२५॥ 
रत्वग्भा 
प्रतिपाद्यामेदविरोधादू अघुवाचाङ्गुष्ठमात्रत्वं बाध्यम्‌ , तास्पयीर्थस्य बलवत्त्वादूं 
इत्याहं--तद्ति । कचिद्‌-अस्थूलमित्यादौ । कचित्‌-तत्त्वमसीत्यादी । एंक- 
वार्थे बाक्यशेषमनुकूरुयति--एँदमिति । श्रुतिः यमो वा कर्ता द्रष्टव्यः । 
तम्‌-जीवम्‌, मबृहदेत-प्रथक्‌ कुर्यात्‌, धैर्येण बल्वदिन्द्रियनिग्रहादिना, तम्‌- 
विविक्तमात्मानस्‌, झुक्रम्‌-खप्रकाशम्‌, असृतम्‌-कूटस्थं रह्म जानीयादित्यर्थः । 
तस्मात्‌ कठवाक्यं प्रत्यजरह्मणि ज्ञेये समन्वितमिति सिद्धम्‌ ॥ २५ || (७) 
रल्रमभाका अनुवाद 
परमात्माके साथ अभेदके विरोधसे अनुवाद्य जीवका अङ्शुष्ठपरिमाण वाध्य हे, क्योंकि तात्पर्य 
बलवान्‌ है, ऐसा कहते हैं--“तद्‌” इत्यादिठे । “कहीपर'--अस्थूलम” इत्यादि स्थलमें । 
'कहींपर'--तत्त्वमसि इत्यादिमें । जीव ब्रह्मते अभिन्न है, इस विषयमें वाक्यशेष भी अनुकूल 
है, ऐसा कहते दें--““एतम्‌” इत्यादिसे । शुतिवाक्य या यमो ₹फुटोकरणका कत्ती समझना 
चाहिए । 'तम्‌--जीवको, अबृददेद--४थक्ू करे । 'धेयेण'-वरूवान्‌ इन्दरयोके 
निग्रह आदिसे । “तम'--एथकू कृत आत्माको 'शुक्रम्‌'--स्वप्रकाश, “अमृतम?--कूटस्य नर्म 
समझना चाहिए । इसलिए काठकवाक्यका समन्वय ज्ञेय ब्ह्ममें सिद्ध हुआ ॥२५॥ 
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नाधिक्रियन्ते विधायां देवा! किंवाऽविकारिशः । 

विदेहत्वेन सामर्थ्यहानेनैपामापिक्रिया ॥१॥, 
अविरुद्धार्थवादादिमन्त्रादेरदेहसत्त्वतः । 

अर्थित्वादेश्व सौलम्याद्‌ देवाचा अधिकारिण/# ॥२॥ , 


[ अधिकरणसार ] 
सन्देह---अहमविद्यांम देवताओंका अधिकार हैं या नहीं! 
पूर्वपक्ष--शरीर और सामर्थ्य आदिके न होनेके कारण उनका ब्रह्मविद्यामें 
अधिकार नहीं है । 
सिद्धान्त--प्रमाणान्तरसे अविरुद्ध अर्थवाद आदि और मंत्र आदिसे शात होता है कि 
देवताओंका शरीर है और देवता आदिमं अर्थित्व भी सुलभ है,अतः उनका ब्रह्मविद्यामें 
अधिकार हैं | 


# निष्कर्ष यह दै कि इद्दारण्यकमें “तथो यो देवानां प्रत्मवुद्ध्यत स एव तदभवत्‌ , तथर्षीणाम्‌! 
थद्द श्रति दै। उसका अर्थ है--देवताभेमंसे एवं ऋषियोंमिसे जिस जिसने व्रद्दको जान लिया, 
वह न्रा दी दो गयां । न न 

यहाँपर पूर्वपक्षी कहता है कि देवता और क्रपियोको ब्रह्माविधामें अधिकार नहीं है, बयोंकि 
“अथी समर्थों विद्वान्शाखणापर्युदस्तोडधिक्रियते! इस प्रकार कथित अधिकारके कारण--अर्थत्व, 

* सामर्थ्यं, विद्दत्ता ओर शाखते अनिपिद्ध दोना अशरीर देवताओंमे संभव नहीं है। यह नहीं 
कइ सकते कि मंत्र, अर्थवाद आदिसे देवताओंका सदार्रारत्व जाननेमें आता है, क्योकि विधिके 
साथ एकवावयताको प्राप्त हुए मंत्र आदिका स्वाथर्मे तात्पर्य नहीं हो सकता । 

सिद्धान्ती कत ऐ कि अर्थवाद, तीन प्रकारका दै--गुणवाद, अनुवाद और भूतार्थवाद । 

““विरोषे गुणवादः स्यादच्ुवादोऽवधारिते । 
भूतार्थवादस्तद्धानादथवादस्जिषा मतः ॥” 

“आदित्यो यूप? ( सूर्य यूप--यशस्तम्भ है ) ‘यजमानः प्रस्तरः? (यजमान भस्तर-कुशसुष्टि दै) 
इत्यादि अर्थवादोमे प्रत्यक्ष विरोध दे, क्योंकि स्तम्भ आदित्य नहीं हो सकता आर कुशमु्टि यजमान 
"नहँ दो संकतो, भतः आदित्य आदि झब्दसे आदित्य आदिके समान थागका निर्वाह करणरूप गुण 
लक्षित होता है, इतकिए ये गुणवाद हैं । “अरिनाहिमस्य भेषजम्‌? ( अभि जाड़ेकी ओपाधै दे ) 
ध्बाथुवैं क्षेपिष्ठा देवता” ( वायु शीघ्र जानेवाळा देवता हे ) इत्यादि अ्वादाम प्रत्यक्ष आदि. अन्य 
प्रमाणोंसे सिद्ध अयेक्रा अनुवाद दे, अतः ये अनुवाद दैं। उक्त गुणवाद और अचुवादका स्वाथे 

तात्पर्य मके ही न दो किन्तु "इन्द्रो इत्राय वजमुदयच्छत? ( इन्दने द्भाउरको वजसे मारा ) इत्यादि 
"प्रत्यक्ष आदि प्रमाणान्तरसे अविरुद्ध. एवं, प्रत्यक्ष आदिसे श्ञायमान मर्थका अनुवाद न करनेवाले 
भूतार्थवादोके स्वतः प्रामाण्य एवं स्वार्थे तात्पर्यका कोई निराकरण नदीं कर सकता । भूत्रायवाद 
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तदुपर्येपि बादरायणः सम्भवात्‌ ॥ २६ ॥ 


पदच्छेद्‌--तदुपरि, अपि, बादरायणः, सम्भवात्‌ । 

पदार्थोक्ति--तदुपर्यपि--मनुष्यादुपरिष्टाद्‌ ये देवादयस्तेषामपि, सम्मवात्‌- 
आरथेत्वसामर्थ्याचषिकारकारणसम्भवांत्‌ [बर्वि्यायामधिकारोऽस्तीति] बादरायणः 

[ आचायों मनुते ] । | 
भाषार्थ--मनुष्यसे श्रेष्ठ देवता आदिमे अर्थित्व, सामर्थ्य आदि अधिकारके 
कारण हैं, अतः वे भी ब्रह्मविद्यामं अधिकारी हैं, ऐसा बादरायण आचार्य 
मानते हैँ । | 
नाला ७ 


भाष्य ॥ 


अड्गष्ठपात्रश्वतिर्मनुष्पहृदयापेक्षा, मनुष्याधिकारत्वाच्छास्रस्पेत्युक्तम्‌ 
भाष्यका अनुवाद 
अङ्कष्ठमात्र श्रुति मनुष्यके हृदयके साथ संबन्ध रखती है, क्योकि शास्रका 
री रत्वमभा 
शाखस्य मनुष्याधिकारत्वे देवादीनां ब्रह्मविद्यायमपि अनधिकारः स्यादि- 
त्याशङ्वयांऽऽहइ--तटुपयैपिं बादरायणः सम्भवादिति । ननु समन्वयाध्याये 
अधिकारचिन्ता न सङ्गता इत्यत आह--अङ्गाषठेति। स्श्रतख उपेक्षानहतवं प्रसङ्गः | 
रत्वमभाका अनुवाद 
शास्त्रसें यदि मचुष्योंका ही अधिकार हो तो देवता आदिका बझविद्यामें भी अधिकार नहीं 
होगा, ऐसी आशङ्का करके कहते हें--“तदुपर्यपि वादरायणः सम्भवात्‌” । यदि कोई कहे कि 
देव और ऋषियोंका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है या नहीं, यह विचार समन्वयाध्यायमें असङ्गत है, 
पदैकवाक्यतासे स्वार्थमें अवान्तर तात्पयेका प्रातिपादन करके वाक्येकवाक्यतासे विधिम महात्तात्पर्थका 
तिपादन करते हैं। मंत्रोंमें भी इसी न्यायको योजना करनी चाहिए। इस प्रकार मंत्र ओर 
अ्थेवादोसे देवता आदि सशरीर दें यह सिद्ध होने पर वेदान्तश्रवण आदिमै उनकी सामर्थ्य सुळम 
हो है । पशव्य नइवर एवं सातिशय हे, यह छान होनेके कारण मोक्ष एवं उसके साधन बह्म- 
विधामें उनकी कामना दो सकती है। उनके उपनयन, वेदाध्ययन आदि न होनेपर भी वेदका 
स्वतः भान होनेके कारण उनमें विद्वत्ता भी है। इसलिए विद्यार्म देवताओंका आधिकार किससे नहीं 
रोका जा सकता । यथपि अन्य आदित्य आदि देवताओंके न होने एवं आदित्यत्वादिप्रापिकप 
विद्याफलके सिङ होनेके कारण आदित्य आदि देवताओंका थादित्यादिध्याचामिश्रित सगुणन्रको- 


पासचामें अधिकार न हो, तो भी नि्ुणबह्मविधयामें उनका अधिकार माननेमे कोई - दोष नहीं है, 
इससे सिद्ध हुआ एके ्र्मवियामे देवताओऑका अधिकार है । 


भाषि० <सू० २६) शाङ्करभाष्य-रत्नप्रमा-भापाबुवादसहित ६६१ 


शार राणा हा कण आज कल अज कु सकल कु ज कक आफ: कु ७ कुछ कक कु डक पाक ७- कु + अु- ू आ- हू कक डक ऊ- हू-क- हू कूछ- डक उू-कम हक ्ि््ा्  ि्त्ि्ा्ाि्ि्ूि २-८ ७ न EE IE TESST IT फर केटी जज नर 


तत््रसङ्गनेदमुच्यते । वाढं मन्नुष्यानधिकरोति शा्रम्‌+ न तु मलुष्यानेवे- 
तीह ब्रह्मज्ञाने नियमोऽस्ति, . तेपां मनुष्याणामुपरिष्टादू यै देवादयस्तानप्य- 
'धिकरोति शास्रमिति बादरायण आचार्यो मन्यते । कस्मात्‌ ? सम्भवात्‌ । 
संम्भवति हि तेपामप्यथित्वाचधिकारकारणम्‌ । तत्राउथित्वं॑ तावन्मोक्ष- 

भाष्यका अनुवाद 

अधिकारी मनुष्य है, ऐसा पीछे कहा है, उसीके सिळसिलेमें यह कहा जाता 
है। अवश्य मनुष्य झाखका अधिकारी है, परन्तु त्रह्मज्ञानमें मनुष्य ही अधिकारी 
है, ऐसा नियम नहीं हे । वादरायण आचार्यका मत है कि उनसे अथीत्‌ मनुष्यों- 
से श्रेष्ठ देवता आदि भी शास्रके अधिकारी हैं । किससे ? सम्भवसे । अधिकारके 

कारण कामना आदिका उनमें मी संभव है । उन कारणोंमें मोक्षार्थी होना देवता 


रत्नमभा 
अत्र मनुप्याधिकारत्वोक्तथा. स्मृतानां देवादीनां वेदान्तश्रवणादी अधिकारोऽस्ति 
न.वा इति सन्देहे भोगासक्तानां वैराग्या्यसम्भवात्‌ नेति प्राप्ते सिद्धान्तमाह-- 
वाढमिति । एवमधिकारविचारात्मकाधिकरणङ्वयस्य प्रासङ्गिकी सङ्गतिः । अत्र 
पूर्वपक्षे देवादीनां ज्ञानानधिकारादू देवत्वप्रातिद्ठारा क्रमसुक्तिफळासु दहराद्युपा- 
सनासु क्रमसुक्तयर्थिनां मनुष्याणास्‌ अप्रवृत्तिः फलसू, सिद्धान्ते तु प्रवृत्ति: । 
उपासनाभिः देवत्वं प्राप्तानां श्रवणादिना ज्ञानाद्‌ मुक्तिसम्भवादितिं सफछोऽयं 
विचारः | ननु भोगासक्तानां तेषां मोक्षार्थित्वामावात्‌ न अधिकार इत्यत आह- 
अर्थित्वं तावदिति । विकारत्वेन अनृतविपयद्ुखस्य क्षयासूयादिदोपदृष्या निर- 
रत्रमभाका अनुवाद 
इसपर कहते हैं--“अद्गु्ट” इत्यादि । स्ट्वतीपथारू विषयकी उपेक्षा न करना प्रसङ्ग है । 
यहां मदुष्यक्ा अधिकार कहा है, इसालिए स्टेतिपथारूद़ देवता आदिका चेदान्तश्रवण भादिमें 
आधिकार है या नहीं, ऐसा सन्देह होनेपर वे भोगासक्त हैं, अतः उनमें वैराग्य आदि साधन 
सम्पातियोंका संभव नहीं है, इसलिए वे श्रवण आदिके अधिकारी नहीं हे, ऐसा आप्त होनेपर 
सिद्धान्त कहते हं--वाढम्‌” इत्यादिसे। इस प्रकार दोनों अधिकरणोंमें अधिकारका विचार 
होनेसे इस अधिकरणकी पूर्व अधिकरणके साथ असङ्ग संगति है । यहां पूर्वपक्षमें देवता आदिके 
ज्ञानमें अनविकारी होनेके कारण देवत्वप्राप्ति द्वारा कमसुक्तिके साधन दहर आदि उपासनाओंमें 
क्रममुक्तिकी अपेक्षा करनेवाले भनुष्योंकी अप्रशृत्ति फळ है, सिद्धान्तमें तो उनमें प्रति फल 
है । उपासनासे देवत्वको प्राप्त हुए छोगोंको श्रवण आदिसे ज्ञानद्वारा सुक्ति दो सकती है, इसलिए 
यद विचार ( देवताओंका ज्ञानमें अधिकार है या नहीं यदद विचार ) कर । यदि कोई 
शङ्का करें कि विविध विचित्र आनन्दभोगमें आसक्त देवताओंमे वैराग्य न होनेसे मोक्षकी इच्छा 
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भाष्य 

विषयं देवादीनामपि सम्भवति विकारविषयविभूत्यनित्यत्वाठोचनादिनिमि- 

त्तम्‌ । तथा सामर्थ्यमपि तेपां सम्भवति, मन्त्रार्थवादेतिह्ासपुराणछोके 

भ्यो विग्रहवत्ताधवगसात्‌। न च.तेषां कञ्चित्‌ ्तिपिधोऽस्ति। न चोप- 

नयनादिशाख्नणेषामधिकारो. निवत्येत, उपनयनस वेदाध्ययनार्थत्वात्‌; 

भाष्यका अनुवाद 

आदियें सी संभव है। देवताओंको यह ज्ञान होता है कि हमारा ऐश्वर्य परिणामशीलं 

एवं अनिल है, इससे वे भी मोक्षार्थी हो सकते हैं । उसी प्रकार साम्ये मी उनमें 

संभव है, क्योंकि मंत्र, अर्थवाद, . इतिहास, पुराण और. लोकानुभवसे अवगति 

होती है कि वे शरीरी हें । और उनके लिए किसी कर्ममै निषेध नहीं हे । और 
उपनयन शास्जसे उनका अधिकार निवृत्त नहीं होता, क्योंकि उपनयन वेदाध्ययनके 


, रत्वम्रमा 
तिशयसुखमोक्षार्थित्वं सत्त्वप्रकृतीनां देवानां सम्मवतीत्यथः। ननु इन्द्राय खाहा 
इत्यादौ चतुथ्यन्तशब्दातिरिक्ता विग्रहव॑ती देवता नास्ति, शब्दस्य च असामध्यीत्‌ 
न अधिकार इत्यत्र. आह--तथेति । आर्थित्ववदू इत्यर्थः । अपर्युदस्तत्वमाह-- 
न च तेषामिति । “द्रो यज्ञेऽनवकळप्तः' ( ते० सं० ७।१।१।६ ) इतिवद्‌ 
देवादीनां विद्याधिकारनिषेधो नास्तीत्यर्थः । ननु विभ्रहवत््वेन इष्टसामर्थ्ये सत्यपि 
उपनयनाभावात्‌ शाखीयसामर्थ्यं नास्तीत्यत्त आह--न चेति । जन्मान्तराध्ययन- 
बलात्‌ खयमेव प्रतिमाताः स्मृताः वेदाः येषां ते तथा तद्‌भावादित्यर्थः । 
रत्वमभाका अनवाद 


नहीं हो सकती, इसलिए उनका ब्रह्मविद्या अधिकार नहीं है, इसपर कहते हैं--“अर्थित्वं 
तावद्‌” इत्यादिसे । अदत--मिथ्याभूत विषयसुखमें विकार होनेसे क्षय, ईष्यो आदि दोष 
देखकर निरतिशयसुखरूप मोक्षमें सत्त्वश्रकृतिवाले देवताओंकी भी कामना हो सकती हे । यदि 
कोई कहे कि "इन्द्राय स्वाहा? इत्यादि चठ्थ्यन्त शच्दसे भिन्न कोई झरीरवाला देवता 
प्रतीत नहीं होता है, शब्दे तो ज्ञानके साधनके अनुष्ठानकी सामथ्य नहीं है, अतः इन्द्र आदि 
देवताओंको अधिकार नहीं है, इसपर कहते हैं “तथा” इत्यादि । 'तथा'--अर्थित्वके समान । 
पर्युदासका अभाव कहते हैं--“न च तेषाम्‌” इत्यादिसे । 'गद्ो यज्ञेऽनवकठृपतः' इसमें जैसे 
झहका कम्ममें निषेध कहा गया है; वैसे देवता आदिके अधिकारका निषेध नहीं है। यदि 
कोई शङ्का करे कि शरीरी होनेके कारण यद्यपि देवताओंमें ज्ञानसम्पादन करनेकी सामर्थ्य है, 
तो भी उपनयन न होनेसे उनमें शास्त्रीयसामथ्ये नहीं है इसपर कहते हे--““न च” इत्यादि । 
अन्य जन्मके अध्ययनके वळसे उन्हे वेदका स्मरण स्वयं ही हो जाता है। वालक आदियें 
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माष्य 

तेषां चं खर्यप्रतिमातवेदत्वात्‌ । अपि च एपां विद्याग्रहणाथे ब्रह्मचर्यादि 
दर्शयति--एकशर्त ह वै वर्षाणि मघवान्‌ प्रजापतौ ब्रह्मचर्यशुवास' (छा० 
41११३), “भृगुर्वे वारुणिः वरुणं पितरमुपससार अधीहि भगवो ब्रहम’ 
(ते० ३१) इत्यादि । यदपि कर्मस्पनथिकारकारणशुक्तम्‌--'न देवानां 
देवतान्तराभावात्‌' इति, “न ऋषीणामापेयान्तरामावात्‌' (जै० ६।१।६,७) 
इति, न तहिद्यास्त्रस्ति नहीन्द्रादीनां विद्याखधिक्रियमाणानामिन्द्राद्युद्देशेन 

Rr OF साष्यका अनुवाद 
लिए है और उनको वेदका प्रकाश स्वयं ही होता है। और 'एकरातं ह०” ( एक 
सौ एक वर्ष तक इन्द्र प्रजापतिके पास ब्रह्मचर्येपूर्वक रहा ), “गुव वारुणि:०” 
(वरुणका पुत्र शगु अपने पिता बरुणके पास गया और उसने कहा कि हे भगवन्‌! 
मुझे बरह्मज्ञानका उपदेश कीजिए) इत्यादि श्रृतिवाक्यसे प्रतीत होता है कि विद्या- 
ग्रहणके लिए देवता आदि मी ब्रह्मचय आदि धारण करते हैँ। “न देवानां?! 
(देवताओंका कर्ममें अधिकार नहीं दै, क्योंकि अन्य देववाओंका अभाव है ) 
और 'न ऋषीणा०” ( क्रषियोँका कर्में अधिकार नहीं है, क्योंकि दूसरा ऋषि- 
| रल्र्रभा - 
बालादिषु प्रविष्टपिशाचादीनां वेदोद्धोषदर्शनात्‌ । देवयोनीनां जन्मान्तरस्मरणस्‌ 
अस्तीति स्मृतवेदान्तानामथविचारो युक्त इत्यर्थः । देवानां ऋषीणां च विद्या- 
विकारे कारणम्‌ अर्थिखादिकम्‌ उक्तवा श्रौतं गुरुकुङवासादिलिङ्गम्‌ आह--अपि 
चेति । ननु ब्रह्मविद्या देवादीन्‌ न अधिकरोति, वेदार्थत्वाद्‌, अभिददोत्रवद्‌ इत्यत 
आह--यदपीति । देवानां कर्मसु नाऽधिकारः देवतान्तराणाम्‌ उद्वेश्यानाम्‌ 
अभावादिति प्रथमसूत्राथैः । ऋषीणाम्‌ अनधिकारः ऋण्यन्तराभावात्‌ ऋषिथुकते 
कर्मणि अशक्तेरिति द्वितीयसूत्राथः। असाम्यम्‌ उपाधिरिति परिहरति 
रलग्रभाका अनुवाद | 
प्रविष्ट हुए पिशाचादि द्वारा वेदका उद्धोप देखा जाता हे, इसलिए देवता आदिको अन्य जन्मका 
स्मरण है, इसलिए स्मरण किए हुए वेदान्तोंका अर्थविचार युक्त है, ऐसा अर्थ है। देवों और , 
ऋषियोंके विद्याधिकारमें कामना आदिको कारण कह कर युरुकुलवास आदि श्रुतिमें कहे हुए लिंग 
कहते हैँ--“अपि च” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि अग्निहोत्रके समान वेदार्थ होनेके कारण 
्रहमविद्यामें देवादिका अधिकार नहीं है, इसपर कहते हैं-“अदपि” इत्यादि 1 देवताका 
कर्म्ममें अधिकार नहीं है, क्योंकि जिनके उद्देश्यसे देवता कर्म करें, ऐसे अन्य देवता 
हैं ही नहीं, ऐसा -प्रथम सूत्रका अर्थ दै । ऋषियांको कर्में आधिकार नहीं है 
क्योंकि अन्य ऋषियोंके न दोनेसे क्रपियुक्त कर्ममें उनकी शक्ति नहीं है यह दूसरे सूत्रका 
थ्छे 


फिश्चित्कृत्यमस्ति, न च भृग्वादीनां भूग्वादिसयोत्रतया । तस्माइवादी- 
वार्यते : 
नामपि विद्यास्वचिकारः केन वार्यते.। . देवाधधिकारेऽप्यङ्शष्ठमात्रश्चुतिः 
स्वाङ्गुष्ठापेक्षया न विरुध्यते ॥ २६ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 

समूह नहीं दै ) इल्यादिसे जा. देवता आदिका कर्समें अतधिकारका हेतु कहा है, 
बह विद्यासे नहीं है । वस्तुतः विद्याओंमें अधिकृत. इन्द्र आदिका कोई भी कृत्य 
इन्द्र आदिके उद्देशसे नहीं है और श्रगु आदि ऋषियोंका भी कोई छल शु 
आदिके सगोत्रके उद्देशसे नहीं है । इस कारण देवताओंका भी विद्याओंमें अधि- 
कार कौन रोक सकता है ? देवता आदिके अधिकारमें मी अङ्कुषठमात्र' श्रुति 
उनके अङ्कुप्ठकी अपेक्षा रखती है, अतः विरुद्ध नहीं है ॥२६॥ 

. रत्वमसा 

न तदिति। असामथ्यैरूप॑ कारणमित्यर्थः। नहि अस्ति, येन असामर्थ्य स्यादिति 
शेषः । “तथ्यो यो देवानां मत्यबुध्यत स एव तदभवत्‌; तथर्षीणाम्‌’? इति वाक्य- 
वाधोऽपि अनुमानस्य द्रष्टव्यः । ननु देवादीत्‌ प्रति अङ्गुष्ठमात्रश्नुतिः कथम्‌ £ 
तेषां महादेहत्वेन हृदयस्य अस्मदङ्गुष्ठमात्रतवाभावात्‌ । अतः श्रुतिषु तेषां 
नाधिकार इत्यत आह--देवाद्यधिकारे5पीति ॥ २६ ॥ 

रलप्रभाका अनुवाद | 
अर्थ है । असामर्थ्य उपाधि है, इस प्रकार शङ्काका परिहार करते हे--“न तद? इत्यादिसे.। 
*तद्‌“--असासथ्येरूप कारण । 'नहिः"' ``" अस्ति’ के वाद 'येनासामर्थ्ये स्यात ( जिससे 
उनमें असामर्थ्य हो) इतना शेष समझना चाहिए 'तद्यो यो देवानां०? (देव, ऋषि और सनुष्योसें 
जिस जिसने यहद जान लिया कि "मैं ब्रह्म हूँ” वह ब्रह्म ही हो गया) इस वाक्यसे पूर्वोक्त 
अनुमानका वाध भी होता है, यह समझना चाहिए। यादि कोई कहे कि अड्गुष्ठमात्र श्रुति 
देवताओंके पक्षमें किस प्रकार संगत होगी १ क्योंकि उनके विपुलकाय होनेके कारण इंमारें 
ऊँगूठके वरावर उनका हृदय नहीं है, इसलिए धुतिमें उनका अधिकार नहीं है, इसपर 
ˆ कहते हैं--“देवायाधिकोरेइपि” इत्यादि ॥ २६ ॥ 
` (१) “ब्द्मविद्या देवादीज्ञाधिकरोति, वेदार्थत्वाद्‌, आग्निदोत्रवत” इस अनुमानमें 'असामर्थ्य? 

उपाधि है, क्योकि वह साध्यका व्यापक तथा साधनका अन्यापक है, देवादि जहां जहां ( कर्म 
आदिम ) अनधिकृत हैं, वहां वद अनधिकार' असामध्येरूप कारणसे हो है, इस प्रकार असामर्थ्य 
साध्यका व्यापक है। वेदायत्वरुप हेतु प्रह्मशानमें भी है, वहां देव आदिका असामर्थ्ये नहीं है, 
क्योकि श्रुतिति शात होता है कि देव आदिको भी अझाशान होता दै, और वे मक्त हो जाते हैं, 


सा - S ~ होनेके 
इस प्रकार साधनका अव्यापक है । अतः उक्त अनुमान उपापित्रस्त होनेके कारण जद्वाज्ञानर्भे देवता 
आदिका अनधिकार सिद्ध नहीं कर सकता है । i 
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विरोधः कर्मणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेदेशनात्‌ ॥२७॥ 

पद्च्छेद---विरोधः, कर्मणि, इति, चेत्‌ , न, अनेकप्रतिपत्तेः, दर्शनात्‌ । 

पदार्थोक्ति--कर्मणि विरोधः---[इन्द्रादीनां विग्रहवस्वे एकस्य शरीरस्याऽ- 
नेकन्र कर्मणि युगपत्सन्षिधानासम्भवात्‌] कर्मणि विरोधः प्रसज्येत, इति चेत्‌, न, 
अनेकप्रतिपत्तः--एकस्याऽप्यनेकशरीराणां युगपत्‌ प्रातिः, दर्शनात्‌--“स एकधा 
भवति त्रिधा भवति’ इत्यादिश्रुतौ दर्शनात्‌ । [अथवा] अनेकप्रतिपत्तेः-- 
अनेकत्र कर्मणि एकस्याऽङ्गमावस्य दर्शनात्‌, {इन्द्रादीनामपि अनेकत्र हवि- 
ग्रहूणमुपपद्यते] । 

भापार्थ--इन्द्र आदि देवताओंके भी यदि शरीर हों तो एक शरीर अनेक 
स्थलोमें होनेवाळे कर्में एक ही समय उपस्थित नहीं हो सकता, इसलिए कर्ममें 
विरोध होगा अथीत्‌ यज्ञ आदि कमाचुष्ठान असम्भव हो जायगा, ऐसा कहना 
ठीक नहीं है, क्योंकि "स एकघा०” ( वह एक प्रकारका होता है, तीन प्रकारका 
होता है पाँच प्रकारका होता दै ) इत्यादि श्रुतिमें एक ही समय एकका ही अनेक 
शरीरोंका ग्रहण करना देखा जाता है । अथवा अनेक कमेमिँ एक ही पदार्थ 
का अङ्ग हाना लोकमें देखा जाता है, अतः इन्द्र आदिका भी अनेक स्थळोमे 
इवि ग्रहण करना उपपन्न होता है । 

>७९७२ ९” 
भाष्य 
स्यादेतत्‌, यदि विग्रहवत्याद्यभ्युपणमेन देवादीनां विद्यास्वधिकारी 
माष्यका अनुवाद 
ऐसा होता परन्तु हो नहीं सकता है, क्योंकि यदि शरीरवर्व आदि स्वीकार कर 


रत्यम्रमा 

ननु मन्त्रादीनां प्रतीयमानविभ्रहवत्त् तात्पर्यं कल्पयित्वा देवादीनामधिकार 

उक्तः, स च अयुक्तः, अन्यपराणां तेषां प्रत्यक्षादिविरोधेन खार्थ तातपर्यकरपना- 

बुपफ्तेरिति आक्षिप्य सूत्रचतुष्येन परिहरति--विरोधः कर्मणीत्यादिना । 
रत्वप्रमाका अनवाद 

सशरीर देवताओंमें मंत्र आदिके तात्पयंको कल्पना कर न्रह्मचिद्यामें देवता आदिका 


७१०७, ७०७ पक, 


अधिकार कदा गया है, वह ठीक नहीं हे, क्योकि प्रत्यक्ष आदि असाणासे विरांथ दनक कारण 
उन मंत्रोंकी अन्यार्थपरक मानना पडेगा, अतः स्तार्थमें उनके तात्पर्यकी कल्पना नहां ही 


६६६ , मैँक्वास्रत्र , | भ० १ पा०३ 


भाष्य . 
वर्ण्येत विग्रहवस्वादत्विगादिवदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कर्माङ्ग- 
भावोऽम्युपगम्येत, तदा च विरोधः कर्मणि स्यात, नहीन्द्रादीनां स्वरूपसँनि- 
धानेन यागेऽङ्गमावो दृश्यते, न च सम्भवति, बहुषु यागेषु युगपदेकस्ये- 
भाष्यका अनुवाद 
देवता आदिका विद्यामें अधिकार कहा जाय तो शरीरी होनेसे ऋत्विक आदिके 
समान इन्द्र आदिका भी स्वरूपके संनिधानसे कर्ममें अङ्गभाव स्वीकार करना 
पड़ेगा, तब कर्ममें विरोध होगा । क्‍योंकि यागमें खरूपके संनिधानसे इन्द्र आदि- 
का अंगभाच दैखनेमें नहीं आता है। और हो भी नहीं सकता, क्योंकि बहुतसे 
यागोंमें एक ही. समय एक इन्द्रकी खरूपसे उपस्थिति हो नहीं सकती है, ऐसा 


रत्रा . 
वर्ण्येत तर्हीति रोषः । खरपस्‌- विग्रह; । अभ्युपगमे प्रत्यक्षेण देवता हृश्येत, न च 
इृश्यते,. अतो योग्यानुपलब्ध्या देवताया विरहवत्या अमावात्‌ सम्मदानकारकाभाचेन 
कर्सनिष्पत्तिः न स्यादित्याह--तदा चेति | विग्रहस्य अङ्गत्वम्‌ अनुपरुब्धि- 
बाधितम्‌, युक्तयां च न सम्भवतीत्याह--न चेति। तस्माद्‌ अर्थापहितशब्द एव 
रत्नभभाका अनुवाद 
सकेगी, ऐसा आक्षेप करके “विरोधः कमोणि” इत्यादि चार सून्रोसे उसका परिहार करते हैं । 
'वर्ण्येतः के बाद “तहि” ( तो ) यह शेष समझना चाहिए । खरूप अर्थात्‌ शरीर । ऐसा खीकार 
करनेंपर देवताओंका प्रत्यक्ष दर्शन होना चाहिए, किन्तु होता नहीं, इसलिए योग्यानुपलेब्धि 
रूप प्रभाणसे प्रतीत होता है कि देवता शरीरयुक्त नहीं हैं, अतः सम्प्रदानकारकके न होनेके 
कारण कर्मकी निष्पत्ति नहीं हो सकेगी, ऐसा कहते हैं--“'तदा च” इत्यादिसे । शरीरका 
थागमें अंग होना अचुपरब्धि प्रमाणसे बाधित है और युक्तिस भी संभव नहीं है, ऐसा कहते 


हे--“न च” इत्यादिसे । इसलिए अर्थोपहित शब्द ही देवता है, अचेतन होनेके कारण 
विद्यामै उसका अधिकार नहीं है, यह शङ्काका अर्थ है । 


(१) वेदान्तियोंके माने हुए छः प्रमाणोंमें अनुपलब्धिः एक प्रमाण है । प्रमाण चइ कहलाता दै 
जो प्रभा-यथाथोनुभवका करण-असाधारण कारण हो । ज्ञानरूप कारणसे अजन्य, अभावके 
अनुभवका करण अलुपलन्धि है, इसलिए वह प्रमाण है। अनुपलब्धि प्रमाणसे अतीन्द्रिय धर्म, . 
अधर्म आदिका अमाव गृदीत नहीं होता है, इसलिए योग्य अहुपलब्धि ही अभावानुभवमे कारण है । 
इससे यही कहा गया कि घट आदिके ज्ञानका अभाव घटाभावानुभवर्गे कारण है । पुष्कल आलोक 
आदिसे युक्त भूतल्में यदि यहां घर होता तो उपलब्ध होता, उपलब्ध 
है, इस प्रकार आपादन आदिसे 
प्रमाणसे शोता हे । 


ध नहीं होता है, इसालिए नहीं , 
जो घटाभावका ज्ञान होता है, व योग्य अनुपळच्धि 
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माव्य 
नस्य स्परूपसंनिधानालुषपत्तेरिति चेत्‌; नाऽयमस्ति विरोधः । 
कस्मात्‌ ! अनेकम्रतिपत्तेः । एकस्याऽपि देवतात्मनो युगपदने- 
कस्वरूपम्रतिपत्तिः सम्भवति । कथमेतदवगम्यते ? दर्शनात । 
तथाहि--'कति देवा! इत्युपक्रम्य त्रयश्च त्री च शता त्रयश्च त्री च 
सहस्रा? इति निरुच्य 'कतमे ते? इत्यस्यां एच्छायाम्‌ ‘महिमान एवैषामेते 
त्रयस्त्रिशच्वेव देवा? ( १० ३।९।१,२ ) इति व्रुवती भुविरेकैकख 

भाष्यका अनुवाद 

कोई आक्षेप करे, तो यह आक्षेप नहीं हो सकता ! किससे ? अनेक प्रतिपत्ति 
होनेसे । एक ही समयमे एक ही देवता अनेक स्वरूप धारण कर सकता है। 
यह केसे समझा जाय ? इससे कि श्रुतिमें देखा जाता दै । क्योंकि “कति देवाः? 
( देवता कितने हूँ ) ऐसा उपक्रम करके “त्रयश्च त्री च० ( तीन सौ तीन और 
तीन हजार तीन अथोत्‌ तीन हजार तीन सो छः हैं) ऐसा निर्वचन करके 
'कृतसे०' ( वे कौन हैं ) ऐसा प्रश्न उपस्थित होने पर 'महिमान एबैया०? (ये 
इनकी महिमा ही हैं, देवता कुछ तेतीस ही हें) यह कहती हुई श्रुति एक 


रत्रप्रभा 
देवता तस्या जचेतनलात्‌ न विद्याधिकार इति शङ्कार्थ; । 
परिहरति--नायमिति । एकस्याऽपि देवस्य योगवछाद्‌ अनेकदेहप्राहिः 
श्रृतिस्मृतिदर्शनात्‌ सम्भवति, अतो न कर्मणि विरोध इति व्याचष्टे--कस्मादि- 
त्यादिना । वेश्वदेवराखे .शस्यमानदेवाः कति इति झाकस्येन एष्टो याज्ञवर्थो 
निविदा त्रयश्च इत्यादिरूपया उत्तरं ददौ । निविश्ञाम शस्यसानदेवसंख्यावाचकः 
शब्दः | षडधिकानि त्रीणि शताति त्रीणि सहसाणीति संख्योक्तों संख्येयखरूप- 
मने महिमानो विभूतयः-सर्वे देवाः एषाम्‌ त्रयखिशदेवानाम्‌ | अतः अष्टौ वसवः, 

रलग्रमाका अनुवाद 

शङ्काका निराकरण करते हैं--“नायम” इत्यादिसे । धति ओर स्थ्वृतिको देखनेसे प्रतीत 


€ ०2 ९०२ 


होता है कि एक ही देवता योगबलसे अनेक देह धारणकर सकता है, इसलिए कमेमें विरोध 
नहीं है, ऐसा व्याख्यान करते हँ---“कस्माद्‌” इत्यादिसे । वैश्वदेवशक्रमें कितने देवताओंकी 
स्तुति की गई है, जब शाकल्यने याजृवल्क्यसे इस प्रकार पूछा, तव याज्वल्वयने अवश्य 
इत्यादि निविद्से उत्तर दिया। शस्यमान देवताओंकी संख्याका वाचक मंत्रपद “निविद्‌ कह- 
लाता है। तीन इजार तीन सौ-छः, याज्ञवल्क्यके यह संख्या कहनेपर संख्येय देवताओंके खरूपके 
विषयमें झाकल्यने फिर प्रश्‍न किया कि वे कौन हैं ? यातवल्क्यने उसका उत्तर दिया कि इन 


“०, 
७ ३ 
उ क] 
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भाष्य 

देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां दर्शयति । तथा त्रयरित्रशतोऽपि पडाद्यन्त- 
भावक्रमेण 'कतम एको देवः इति 'ग्राणः इति, प्राणैकरूपतां देवानां दरी- 
यन्ती तस्यैवैकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दर्शयति । तथा स्ट्रतिरपि-- 

साप्यका अनुवाद | 

ही देवतात्माके एक ही समयमें अनेक रूप दिखलाती है। उसी प्रकार उन. 
तेंतीस देवोंका क्रमशः छः, तीन, दो ओर एक में अन्तभोव दिखलाकर 'कतम एको०' 
( वह एक देव कौन दै ! प्राण है ) इस प्रकार देवताओंका प्राणरूप एक स्वरूपको 


द्िखलाती हुई श्रुति उसी एक ग्राणसँ एक ही समयमें अनेक स्वरूप दिखलाती 


रत्वप्रभा 


एकादश रुद्राः, द्वादश आदित्याः, इन्द्रः भजापतिश्च इति त्रयर्सिशद्देवाः, तेऽपि 
षण्णाम्‌ अभिप्टथिवीवाय्वन्तरिक्षादिसदिवां महिमानः, तेऽपि षट्सु देवेषु अन्त 
भवन्ति । षट्‌ देवाखिषु ठोकेबु, त्रयश्च इयोः अन्नप्राणयोः, द्वो च एकस्मिन्‌ पराणे 
हिरण्यगर्मे, अन्तभैवत इति दर्शितस्‌ इत्यर्थः| | त्रयखिशतो$पि देवानामिति सम्वन्धः | 
दर्शन ५ 4 क 
दर्शन तं व्याख्याय स्मा व्याचष्टे--तथा स्थृत्तिरिति। बढ योगसिद्धिम्‌ । 
- रत्वभभाका अनुवाद 
तेतीस देवताओंकी ये सब देवता विभूति हैं । इसालिए ८ वसु, ११ रद्र, १२ आदित्य,१ इन्द्र और 
~ ~ चैती थु सड च ~ 
१ प्रजापति ये तैतीसं देवता हैं । ये तैंतीस देवता अग्नि, एथिवी, वायु, आन्तरिक्ष, आदित 
= विभूतियां > ~ ~ 
ओर दिव इन छः की 1 हैं, अतः छः में सव अन्तर्भूत होते हैं । इन छः देवताओंका 
तीनमे--एथिवी, अन्तरिक्ष ओर दिव--में अन्तर्भाव होता है। ये तीन अन्न प्राण इन दोंसें 
अन्तर्भूत होते हैं और वे दो एक प्राण--हिरिण्यगसेसें अन्तर्भूत होते हैं, इस प्रकार दिखलाया 
गया है। “त्रयज्निशताडपि' का दिवानां' के साथ संबन्ध 1 
दै “त्रय! का देनानां के साथ संवन्ध ट श्रौतद्सनकका व्याख्यान करके 
स्माते दर्शनका व्याख्यान करते हैं--“तथा स्तिः” इत्यादिसे । वल--योगसिद्धि । अणिमा, 
TN SR अल जे आपकी: 
(१) आभि, एथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, दिव चन्द्रमा और नक्षत्र आठ बसु ऐं ये 
प्राणियोंके कर्मफछके सदरे कार्येकारणरूप संघातमें पारेणाम पाकर जगत्‌ बसाते हे, इसलिए बसु, 
कहलाते हैं । पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कमेन्द्रियाँ और मन ये ११ रुद्र हें , थे मरणकारुमें शरीरसे 
उत्कमण करते हुए प्राणियोको रुलाते हैं, अतः रुद्र कहकाते है । संवत्सरके अवयव १२ मास द्वादझ 
आदित्य हूँ। ये वारंवार पारिवतेन करते हुए प्राणियोंकी आयु और कमैफलके उपभोगको छे लेते 
हैं, अतः आदित्य कहलाते हे । अशनि वज ही इन्द्र है। यह इन्द्रका वल है, परम शाक्ति है, 
उम्तसे वद्द सव प्राणियोंका शासन करता दै, इसलिए अशाने इन्द्र है, 


यज्ञ प्रजापति है । यशका ` 
साधन और यशरूप पञ्चु प्रजापति हैं । 


आवे० < पू० २७] शाङ्करभाष्य-रल्प्रमा-मापाधुवादसहित ६६९ 


“आत्मनो पे शरीराणि बहूनि भरतर्षभं। 
योगी ङुर्याह्कलं प्राप्य तैश्च सर्वेमहीं चरेत्‌ ॥ 
्राप्नुयाद्विपयान्‌ केश्रित्‌ केश्रिदुग्र तपश्चरेत्‌ । 
संक्षिपेच्च पुनस्तानि सर्यो रश्मिगणानिव |! 
इत्येवंजातीयका ग्राप्ताणिमाधेश्वयाणां योगिनामपि युगपदनेकशरीर- 
योग दर्शयति । किशु वक्तव्यमाजानसिद्धानां देयानाम्‌ । अनेकरुपप्रति- 
पत्तिसस्भवाच्चेकेका देवता बहुभी रुपैरात्मानं प्रविभज्य बहुषु यागेषु 
साष्यका अनवाद 
है। उसी प्रकार “आत्मनो वे०' ( हे भरतपुङ्गव ! योगी योगमहिमासे अपने 
अनेक शरीर धारण कर सकता है और उन सबसे पृथिवीपर कुछ शरीरोंसे विच- 
रण कर सकता दै, कुछसे विपयभोग प्राप्त कर सकता है और कुछसे उम्र तप 
कर. सकता है और फिर जैसे सूर्य अपनी किरणोंको समेट लेता है वैसे उन 
शरीराँको समेट सकता है इस़ादि स्मृति भी जिन्होंने अणिमा आदि ऐश्वयै 
प्राप्त किये हैं, उन योगियाँका भी एक ही समयमें अनेक शरीरोंसे संबन्ध 
'दिखलाती है, तो जन्मसे सिद्ध देवताओंके विषयमें कहना ही क्या है ? अनेक 
रूप धारण कर सकनेके कारण प्रत्येक देवता बहुत रूपॉमें विभक्त होकर एक 


रत्वप्रमा 
“अणिमा महिमा चैव ठघिमा प्राप्तिरीशिता । प्राकाम्यं च वशित्व॑ च यत्रकामाव- 
सायिता” ॥ ( मार्कण्डेयपु० ) इति अष्टेरवर्याणि । क्षणेन अणुः महान्‌ रघुः 
गुरुश्च भवति योगी । अङ्गुल्या चन्द्रस्पर्शः--आपतिः । ईशिता--रृष्टिशक्तिः | 
प्राकाम्यम्‌-इच्छानमिघातः । वशित्व-नियमनशक्तिः । सङ्करपमात्रादू इष्टलाभः- 
यत्रकामावसायिता इति भेदः । आजानसिद्धानास्‌-जन्मना सिद्धानाम्‌ इत्यर्थः । 
फलितमाह-- अनेकेति । अनेकेषु कर्मछु एकस्य प्रतिपत्तिः अङ्गभावः । 

रत्नप्रभाका अनुवाद 

महिमा, लघिमा, प्राप्त, इंशत्व, प्राकाम्य, वशित्व आर यन्रकामावसायंता--आठ ऐश्वर्य हैं । 
योगी क्षणभरमें सूक्ष्म, महान्‌, इलका और भारी दो जाता है। प्रासि-अशुलीसे चन्द्रका 
सपरा । इशता--स्ा्ट करनेकी शक्ति । आकाम्थ--इच्छाका व्याघात न हाना अथात्‌ कहापर 
भी इच्छाका कुण्ठित न हाना । वशित्व--नियमनशक्ति t यत्रकामावसायिता--सङ्कल्पमान्रसे 
इश्की प्राप्ति । 'जन्मसे सिद्ध'---जन्मसे जिन्होंने सिद्धि भाप्तकी है । फलित कहते हे--““अनेक” 
इत्यादिसे । अनेक कमोमें एककी प्रतिपत्ति--अज्चभाव । 


६७० कषत | f अ० ? पा० ३ 


ु भाष्य 
युगपदङ्गभावं गच्छति, परैश्च न इश्यतेञ्न्तर्घानादिक्रियाशक्तियोगादि- 
त्यपपद्यते । 

अनेक्रप्रतिपत्तेदशेनादित्यस्याऽपरा व्याख्या-विग्रहवतामपि कर्माङ्ग 
भावचोदनास्वनेका प्रतिपत्तिइश्यते । कचिदेकोऽपि विग्रहवाननेकत्र युग- 
पदड्भभाव न गच्छति, यथा वहुभिभोजयङ्किनेको ब्राह्मणो युगपद्‌ भोज्यते । 
कचिच्चेकोऽपि विग्रहवाननेकत्र युगपदङ्गभावं गच्छति, यथा बहुभिनेम- 
्कुर्वाणेरेको ब्राह्मणो घुगपन्नमस्कियते । तद्वदिहोदेशपरित्यागात्मकत्वाद्‌ 
यागस्य चिग्रहयतीमप्येकां देवताञ्चुदिश्य बहवः स्वं स्वं द्रव्य युगपत्‌ परि 
त्यक्ष्यन्तीति विग्रहयसवेऽपि देवानां न किञ्चित्कमेणि विरुध्यते ॥२७॥ 

- साष्यका अनवाद 

ही समय बहुत यागोंका अंग होसकता है और अन्तघोन आदि सामथ्येसे अन्य 
पुरुष उसे नहीं देख सकते । इसलिए देवताओंका विद्याम अधिकार युक्त है । 

'अनेकप्रतिपत्तेदेशनात! इसकी दूसरी व्याख्या--शरीरियाँकी भी कर्सके. 
. झग बनानेसें भिन्न भिन्न प्रतिप्रत्तियां दिखाई देती हें । कहींपर एक ही शरीरी 
अनेकं स्थळॉपर एकही समयमें अंग नहीं बन. सकता है जैसे कि भोजन कराने- 
चाले बहुत मनुष्यों से एक ही समयमें एक ही ब्राह्मण नहीं खिलाया जा सकता । . 
कहीं पर एक ही समय नमस्कार करनेवाले बहुत मनुष्यों से एक ही ब्राह्मण 
नमस्कृत होता है। उसी प्रकार यहां यागके उद्देशपरिद्यागात्मक होनेसे अथौत्‌ 
देवताके उद्देशसे द्रव्यका त्याग करना, यही यागका स्वरूप होनेके कारण एक ही 
शरीरी देवताके उद्देशसे बहुत ढोग अपने अपने द्रव्यका एक ही समय याग कर 
सकेंगे, इसलिए देवताओंके शरीरी होनेपर मी कमेमें कुछ विरोध नहीं है ॥२७॥ 


रत्वमभा 
तस्य ठोके दशनाद इति वक्‍तुं व्यतिरिकमाह---क्षचिदेक इति | प्रकृतो 
पयुक्तमन्वयदृष्टान्तमाह--क्वचिच्ेति ॥ २७ ॥ 
रत्नभमभाका अनुवाद 


यह बात व्यवहारसें देखी जाती है, ऐसा कहनेके लिए व्यतिरेक दिखाते है--“ऋचिदेक” 
इत्यादिसे प्रस्तुत विषयमें उपयुक्त अन्वय दृष्टान्त कहते है--“कचिद?” इत्यादिसे ॥२७॥ 


अस्य 


अच्युतके उद्देश्य और नियम 
_ उद्देश्य 
सनातन-धर्मकी उन्नति करनेवाले उत्तमोत्तम प्राचीन संस्कृत-प्रन्थाका भाषा- 


७३७ 


चुवाद प्रकाशित कर जनतामें ज्ञान और भक्तिका प्रचार करना इसका उद्देश्य दै । 
प्रवन्ध-सम्बन्धी नियम 


(१ ) “अच्युत! प्रतिमास पूर्णिमाको प्रकाशित होता हे । 
(२ ) इसका वार्पिक मूल्य भारत के लिये ६) रु० और बिदेशके लिये ८) रु० 


~ 


है। एक संख्याका मूल्य ॥) हे । 


( ३ ) आहकोंकी मनीआडरद्वारा रुपये भेजनेमें सुविधा होगी । बी० पी० द्वारा 
संगानेसे राजिस्टरीका व्यय उनके जिम्मे अधिक पड़ जायगा | 


(४) मनीआडरसे रुपये भेजनेवाले आहक महदाद्रयाको कूपनपर रुपयोंकी 
तादाद, रुपये भेजनेका सतळब, अपना पूरा पता, नये म्राहकॉंको “नये 
आहक' और पुराने आइकोंको अपना भाहक-नम्वर स्पष्ट अक्षरोंमें लिख 
देना चाहिये । 

(५) उत्तरके लिये जवावी पोस्टकाडे या टिकट भेजना चाहिये । 

(६) जिन महाशयोंको अपना पता वदळवाना दो, उन्हें कार्यालयको पता 
बदळवानेके विपयमे पत्र लिखते समय अपना पुराना पता तथा आहक- 
नम्वर लिखना नहीं भूलना चाहिये । 

व्यवस्थापक 
८ 
अच्युत-ग्रन्थमाला-कायारुय, 
लछिताघाट, वनारस । 
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Co 


विश्वानि देव सवितदुरितानि परासुव । 
यद्भद्रं त्न आसुव ॥ 


दुख ००००००००००००००००५०००००५७७० ८ 
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पाश 
Gover printed भ the Indian Press, निते, 


-& अच्युत कल 


वार्षिक मूल्य--६) 
एक प्रति का--॥) 


सम्पादक” 
पं० चण्डीप्रसाद शुङ्क, प्रेंसिपल जो० म० गोयनका संस्कृत महाविद्यालय, 
स० सम्पादक तथा अकाशक--- 


पं० श्रीकृष्ण पन्त साहित्याचाये, अच्युत-ग्रन्थमाला-कार्यालय, 
ललिताघाट काशी । 


सुद्रक--द० ल० निघोजकर, श्रीलक्ष्मीनारायण प्रेस, काशी । 
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शब्द और अर्थके सम्बन्धका नित्यत्वकथन ... 0 
शब्दार्थ जाति है ति कक कर 
शब्द जगत्‌का उपादानकारण नहीं है ग भा 
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“एक पद है? यह बुद्धि वर्णविपवक ही दे ... ‘+. 
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«० श९वोँ सून्---अत एव च नित्यत्वम्‌ ‘+ ००० 
' अपंचका जनक होनेसे वेद नित्य दै ५११४ लका 
३०यौँ सूच---समाननामरूपत्वा ° ‘+ 
महाप्रलय एवं नूतनसष्टिके शुतिस्पृतिसिद्ध होनेके कारण शब्दे 
अविरोध नहीं कहा जा सकता त्र a 
शब्दम अविरोधकी उपपत्ति ६४ ००० 


पय [RT च 
कल्पान्तरमे पूर्वकस्पके पदार्थोका अनुसन्धान नहाँ दो सकता ६ 
हिरण्यगर्भ आदिको पूर्वकस्पके व्यवहारका अनुसन्धान हा सकता दै 


चिषय 
ऋषि भी प्रकृष्शानवान्‌ हैं हु ५५ 
सृष्टि पूर्वेसष्टिसजातीय ही होती है ति दु 
नाम और रूप पूर्वसजातीय ही हैं, इस विषयमै शुतिस्मृतिरूप प्रमाणोंका 

प्रदर्शन 2. तका + 
३१वा सूज---मध्वादिष्वसस्मवादन ० कर व्र 
देवता आदिका विद्यामै अधिकार नहीं है--जैमिनि आचार्यके 

मतका प्रदर्शन ३ ८२० दी 
३२वॉ तूत्र--ज्योतिषि भावाच 2 व 
आदित्य आदि शब्द अचेतनवाचक हैं, अतः देवताओंका शरीर 

न होनेसे विद्यासें अधिकार नहीं है ,.. ‘° 
३१वाँ सूत्र--भावं तु बादरायणोऽस्ति हि ..- की 
निर्मुणब्रह्मविद्यामें देवताओंका अधिकार है ..- तिता 
आदित्य आदि शब्द चेतनवाचक हैं नह क 
मंत्र और अर्थवादका स्वार्थमे मी प्रामाण्य है... हि 
देवता ध्येय होनेसे भी शरीरी हैं कर 5४ 
इतिहास और पुराण भी देवताओंकों शरीरी कहते हैं 53 
योगझालले भी सिद्ध है कि देवता शरीरी हैं ... म 


अपशूद्राविकरण [ ए० ७२९-७४५ ] 

नवम अधिकरणका सार ... न भन 
३४ बाँ उनज्न--झुगस्य तदनादरश्रवणात्‌ ... 1: 
शूद्धका भी विद्यामें अधिकार है [ पूर्वपक्ष ] ... 
श्द्गका विद्याम अधिकार नहीं है [ सिद्धान्त ] 
'अद्द हारेत्वा द्र इस श्रृतिमें उक्त श्षूद्रशब्द अधिकारी क्षत्रियमें 

समन्वित है न के नर 
५वाँ वृज़--प्त्रिवत्वगतेश्वोत्तरन्न ० त 
जानश्चुति जातिश्रृद्र नहीं है .. 
३६बो सज्न---सेस्कारपरामर्शाक्तद ० नम. 
विद्याके शोधिकारीके लिए उपनवन संस्कार आदि कहे गये हैं, 


df AY 


सनकी प्रदृक्तित्प लिद्भसे मी घद्रका विचामें अधिकार नहीं दे... 
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पृष्ठ पंक्ति 
७०३--२ 
७०४ ~ 


९७०१७ -- ७ 


७१० -- १ 


७१० -- १३ 
७१३ - १५ 


७१४- र 
७१६ - २२ 
७१७ - ३ 
७१९-२ 
७२० -- ७ 
७२४ - ४ 
७२६ ¬ २ 
७२७ ~ ५ 


७२९ - ६ 
७३० -- १ 
७३० - १२ 


७३२ -५ 


७३५- २ 
७२७- १ 
७३७ = ११ 
७३९ - १६ 


७४० न- रे 
७४२ ¬ १ 
७४३-२ 


७४३ - १७ 


विषय 
शूद्रके लिए वेदभवण आदिका निषेध है इससे भी झूद्र अधिकारी 
नहीं हे bes 09०२ ose 
कम्पनाधिकरण [ ए० ७४६-७५३ ] 
दशम अधिकरणका सार 2 दरै 
३९वाँ सूव--कम्पनातू ... अब; क 
“एजति'वाक्यमें कथित प्राण वायु है [पूर्वपक्ष] 
उक्त प्राण ब्रह्म ही है [सिद्धान्त] ति व 
ज्योतिरधिकरण [ प० ७५४---७५९ ] 
ग्यारहवें अधिकरणका सार ८० ०३5 
४०बाँ सूघ--ज्योतिदरीनात्‌ रः 12 
प्रज्ञापतिविद्यावाक्यगत ज्योतिःदव्द भूताभिका वाचक हे 
[पूर्वपक्ष] 5 हि पि 
उक्त ज्योतिःशब्द ब्रह्मवाचक हे [सिद्धान्त] ... न 


अथन्तिरतव्यपदेञ्चाषिकरण [ ए० ७६०-७६३ ] 


बारहवे अधिकरणका सार ... on 
४१वाँ सूच--आकाशोडर्थान्तरत्वादि ० 
'आकाझो वे नाम! इस श्रुतिमें उक्त आकादाशब्द भूताकाशका 


बाचक है [ पूवपक्ष ] हि हेर 
उक्त आकाइादाब्द व्रझका वाचक है [ सिद्धान्त ] 202 
सुपुप्त्युत्कान्त्याधिकरण [ ५० ७६४- ] 
तेरहतरें अधिकरणका सार ... १३६ 
४२वाँ सूघ--सुपुप्त्युत्कान्योभेदेन वा 


“योऽयं विज्ञानमयः? इस श्रविर्मे कथित विज्ञानमय जीव है [ पूर्वपक्ष ] 


प पंक्ति 
७४४ २ 
७४६ - ६ 
७४७ -- १ 
७४८ -- ५ 
५०-२ 
५४ ~ ६ 
७५७ - १ 
७५६ - ३ 
७५७ -- रे 
७६० -- ६ 
७६१ ~ १ 
७६१- १२ 
७६२ - ४ 
७६४ -- ६ 
७६५ - १ 
७६६ - रे 


ड सह नाववतु । सद्‌ नो झुनषछु । सह वीर्य करवावे 1 
तेजस्वि नावधीतमस्तु मा विद्विपावददै ॥ 


.तन्वन्‌ श्रीश्रुतिसिद्धसन्मतमहाम्रन्थप्रकाशयथाम्‌ , 
त्रक्षद्वैतसमिद्धशक्वरगिरां माघुर्य्यमुदुभावयन्‌ । 
अज्ञानान्धतमित्तरुद्धनयनान्‌ दिव्यां दश लम्भयत्‌ , 
भक्तिज्ञानपथे स्थितो विजयतामाकल्पमेपोऽच्युतः ॥ 


वर्ष १ | काशी, भाद्र पूर्णिमा १९९१ $ अङ्क ८ 
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सिरेङ्ैस्ुषटवांसस्तसूभि- 
‡ व्यशेम ` देवहितं यदायुः ॥ 
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तञ्ज्ञानं प्रशसकरं यदिन्द्रियाणां तञ्ज्ञेयं यदुपनिषत्सु निञ्चितार्थेम्‌ । 

ते धन्या भुवि परमाथेनिश्चितेह: शेषास्तु असनिळचे परिश्रमन्तः ॥१॥ 
आदौ विजिद्य विषयान्‌ सदसोहरांनद्वेषादिशत्रुगणमाहृतयोगराज्या: । 
जञात्वा मतं समनुभूय परात्मचिद्याकान्तासुखं वनगृहे विचरन्ति धन्याः ॥२॥ 
उक्त्वा शृहे रतिमधोगतिहेतुसूतामात्मेच्छयोपनिषदयेरसं पिचन्तः। . 
वीतस्पृहा विषयसोगपदे विरक्ता धन्याश्चरन्ति विजनेषु विरक्तसंगाः ॥३॥ 
यक्त्वा ममाहमिति बन्धकरे पदे डरे मानावमानसद्दश्ञा समदशिनञ्च । 
कतीरसन्यसवगस्य तदर्पितानि कुर्वन्ति कर्सपरिपाकफलानि धन्याः ॥४॥ 
यक्लैषणात्रयसवेक्षितसोक्षसागौ सैक्षासृतेन परिकह्पितदेहयात्राः । 
ज्योतिः परात्परतरे परमात्मसंज्ञं धन्या द्विजा रहसि हृद्यवलोकयन्ति ॥५॥ 
नासन्न सन्न सदसन्न सहन्न चाणु न खी पुमार्‌ न च नपुंसकमेकवीजस्‌ । 
नने तत्‌ ससबुपासितमेकचित्तैधेन्या विरेजुरितरे भवपारावद्धाः ॥६॥ 
अज्ञानपङ्कपरिमभ्ममपेतसारं इुःखाळयं सरणजन्मजरावसक्तम्‌ । 
सेसारवन्धनसनियसवेक्ष्य धन्या ज्ञानासिना तदवशीय विनिश्चयन्ति ॥७॥ 
झान्तेरनन्यमतिभिः सधुरस््भावैरेकत्वनिङ्चितमनोभिरपेतसोहैः । | 
साकं वनेषु विदितात्मपदस्वरूपं तद्वस्तु सम्ययनिरं विसृशन्ति धन्याः ॥८॥ 
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शब्द इति चेन्नातः प्रभवात्‌ प्रसक्षानुमानाम्याम ॥२८॥ 
पदच्छेद-- शब्दे, इति, चेत्‌, न, अतः, मरभवात्‌, मत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ | 
पदार्थोक्ति--शव्दे--वेदवाक्ये [विरोधः] इति चेत्‌, न, अत;---बैदिक- 

शब्दात [एव] प्रभवात्‌--देवादिजगत उत्पततः, [तच्च] प्रस्यक्षानुमावाभ्याम्‌---- 
'एत इति वे प्रजापतिर्देवानसुजतः 'वेदशव्देभ्य एवादौ! इत्यादिश्रुतिस्मृतिभ्याम्‌ 
[अवगम्यते] । 
भापाध--वेदवाक्यमें विरोध होगा यह कथन मी युक्त नहीं है, क्योंकि 
वेदशब्दसे ही देवता आदि जगत्‌की उत्पत्ति होती है। यह बात “एत इति वै०! 
(एते! इस पदसे देवताओंका स्मरण करके प्रजापतिने देवताओंको उत्पन्न किया), 
वेदशब्देम्य० (सृटिके आदिमें महेश्वरने त्रेदशब्दोंसे ही भूतोंके नाम, रूप और 
कर्मोका अनुष्ठान आदि उत्पन्न किये) इत्यादि श्रुति और स्मृतियोसे जानी जाती है । 
भाष्य 
मा नाम विग्नहवरवे देवादीनामस्युपगम्यमाने कर्मणि कथिद्विरोधः 
प्रसञ्जि, शब्दे तु विरोध! प्रसज्येत । कथम्‌ ? औत्पत्तिकै हि शब्दस्या$- 
भाष्यका अनुवाद 
देवता आदिका शरीर स्वीकार करनेसे कर्ममें भले ही कुछ विरोध न आवे 
परन्तु शब्दमें विरोध होगा ही । क्योंकि अर्थके साथ शब्दका ओत्पत्तिक-- 
रत्वा | 
कर्मण्यविरोधमङ्गीङृत्य शब्दप्रामाण्यविरोधमाशडक्य परिहरति--शब्द इति 
चेदिति । मा प्रसञ्जि प्रसक्तो मा भूत्‌ नामेत्यथः । ओत्पत्तिकसूत्रे शददार्योः 

अनाथोः सम्बन्धस्य अनादित्वाद्‌ वेदस्य सवार्थे मानान्तरानपेक्षत्वेन प्रामाष्यमुक्तम्‌ , 

इदानीम अनित्यविग्रहव्यवत्यभ्युपगमे तस्सम्बन्धस्याऽपि अनित्यत्वाद्‌ मानान्तरेण 

रत्रमरभाका अनुवाद 
कर्म विरोध नहीं है, ऐसा अङ्गीकार करके पूर्वपक्षी दाच्दप्रामाण्यमें विरोध हैं, ऐसी 


शङ्का करता है, “शब्द इति चेद्‌” इत्यादिसे सूञकार उसका परिहार करते हैं । “मा प्रसाजि* 

भले ही प्रसक्ति न हो । “औत्पत्तिकर्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धस्तस्य ज्ञानमुपदेशोऽव्यतिरेकश्ारथे 
ऽनुपळब्धे तत्‌ प्रमाणं वाद्रायणस्यानपेक्षत्वातः (अग्निहोत्रं जुहुयाव” इत्यादि वेदिक 
शब्दका अर्थके साथ वाच्यवाचकभावरूप संवन्ध स्वाभाविक--निल्य हं, इससे--सम्वन्धक 
नित्य होनसे धम्मके ज्ञान-~ज्ञानका करण उपप्र-वद प्रत्यक्षाद्‌ प्रमाणक अग्रांचर अयस-- 
धर्म्ममें अव्यतिरेक--अन्यभिचारी है। इससे प्रत्यक्षादिकी अपेक्षा न होनेसे वैदिक शब्द धर्म्म्रमें 
प्रमाण है यह वादरायण आचार्म्यका मत दै) अनादि शब्द ओर अथका सम्बन्ध भी अनादि 
है, इसलिए वेदको अपने अर्थका वोध करानेके लिए अन्य प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, अतः वेदमें 

८५ 
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अन सम्वन्धमाश्रित्य 'अनपेक्षत्वात' इति वेदस्य आमाण्यं स्थापितम्‌ । 
इदानीं तु विग्रहवती देवताऽभ्युपयम्यमाना यचप्येश्वययोगाद्‌ युगपदनेक- 
कर्मसस्वन्धीनि हवींषि मुञ्जीत, तथापि विग्रहयोगादस्मदादिषद्‌ 
जननमरणवती सेति नित्यस्य शब्दस्य नित्येनाऽ्थन नित्ये सम्बन्धे 
प्रतीयमाने यदेदिके शब्दे प्रामाण्यं स्थितं तस्य विरोधः स्यादिति 
चेत्‌ । नाश्यसप्यस्ति विरोधः । कस्मात्‌ ? अतः प्रभवात्‌ । अत 
एव हि वेदिकाच्छव्दाद्‌ देवादिकं जगत्‌ प्रभवति । ननु जन्माद्यस्य 
माप्यका अनवाद 
स्वाभाविक अर्थात्‌ नित्य संवन्ध मानकर “अनपेक्षत्वात! इस हेतुसे वेदके प्रामाण्यका 
स्थापन किया है । यद्यपि देव शरीरी हैं, ऐसा स्वीकार करनेसे एऐश्वर्ययोगसे वे 
एक ही समय अनेक कर्मोंके साथ संवन्ध रखनेवाले हविषाँका महण कर सकते हैं, 
तो मी शरीरके साथ सम्वन्ध होनेसे हस छोगोंके समान वे जन्म और भरणवाले 
हो जायेंगे, इसलिए नित्य शब्दका निस अर्थके साथ नित्य संबन्ध प्रतीयमान 
होनेसे वैदिक शब्दोंमें जो प्रामाण्य था, उसका अव विरोध हो जायगा, ऐसा यदि 
कोई कहे तो यह विरोध भी नहीं है । किससे ? इससे उत्पन्न होनेसे । इससे ही 
अथौत्‌ वैदिक शब्दसे ही देव आदि जगत्‌ उत्पन्न होता है । किन्तु 'जन्माद्यस्थ०? 
रत्वा 
व्यक्तिं ज्ञात्वा शब्दस्य संकेतः पुंसा कर्तव्य इति मानान्तरापेक्षत्वात्‌ 
प्रामाण्यस्य विरोधः स्यादित्याह--कथमित्यादिना | किं शब्दानाम्‌ अवि- 
त्यतया सम्बन्धस्य कार्यत्वमू आपायते--उत्त अथानाम्‌ अनित्यतया, 
नाऽऽय इत्याह--नाऽयसपीति । कर्मणि अविरोधवदिति अपेः अर्थः । 
देवादिव्यक्तिहेतुरवेन प्रागेव शब्दानां सत्त्वात्‌ नाऽनित्यत्वमिति भावः । 
रत्वमभाका अनुवाद 
प्रामाण्य है, ऐसा इस औत्पत्तिक सूत्रसे सिद्ध किया गया है, देचताओंका अनिस शरीर स्वीकार 
करनेसे उनके साथ शब्दका संवन्ध भी अनित्य होगा, अतः अन्य प्रमाणसे शरीरका ज्ञान प्राप्त 
करके पुरुषको शब्दोंका संकेत करना पड़ेगा, इस प्रकार वेदको अन्य प्रमाणकी अपेक्षा होनेके 
कारण उक्त वेदप्रामाण्य अच विरुद्ध हो जायगा, ऐसा कहते है--“कथम्‌” इत्यादिसे । 
शब्द और अर्थके संवन्धमें अनित्यता शब्दके अनित्य होनेसे होती है अथवा अर्थके 
अनिल होनेसे £ पहला पक्ष ठीक नहीं हे, ऐसा कहते हैं--“नाऽयमपि” इत्यादिसे । "अपि 
अर्थात्‌ कर्ममे अविरोधके समान । आशय यह कि देवता आदि व्यक्तियाँ शब्दसे 
उत्पन्न होती है, अतः सुष्टिसे पहले शब्दोके रहनेके कारण वे अनित्य नहीं ह । 


भाष्य 


तः ( त्र० ११२ ) इत्यत्र ब्रह्म्रभवर्त जगतोऽवधारितम्‌, कथमिह 
शब्दप्रभवत्वमुच्यते । अपि च यदि नाम बेदिकाच्छव्दादस्य ग्रभयोऽम्युः 
पगतः, कथमेतावता विरोध! शब्दे परिहृतः, थावता वसवो रुद्रा 
आदित्या विश्वेदेवा मरुत इत्येतेऽर्था अनित्या एवोत्त्तिमस्वात्‌, 
तदनित्यत्वे च तद्वाचिनां वेदिकानां बसादिशव्दानामनित्यत्वं केन 
निवार्यते । प्रसिद्धं हि लोके देवदतस्य पुत्रे उत्पन्ने यज्ञदत्त इति तस्य नाम 
क्रियत इति । तस्माद्विरोध एव शब्द इति चेत्‌+ 
भाष्यका अनुवाद 

सूत्रमें निश्चय किया गया है कि अद्दासे जगत्‌ उत्पन्न होता है, तव यहांपर थह 
कैसे कहते हैँ कि शाब्दसे जगतूकी उत्पत्ति होती है? और जव कि यसु, 
रुद्र, आदिल, विश्वेदेव और मरुत्‌ आदि अर्थ उत्पन्न होनेफे कारण 
अनिल ही हैं, तच किसी प्रकार मान मी छिया जाय कि वैदिक शब्दसे इस 
जगतकी उत्पत्ति होती है, तो इतने ही से विरोधका परिहार किस प्रकार हुआ ? 
बसु आदि अर्थ ही जब अनित्य हैं, तव उनके वाचक वैदिक 'वसु” आदि 
शब्दोंका अनित्य कौन रोक सकता है? लोकें प्रसिद्ध ही हे कि देवदत्तके 
पुत्र दोनेपर ही उसका नाम यज्ञदत्त रक्खा जाता है, इसलिए शब्दमें 


बिरोध ही है । 


रत्वम्रमा 
अत्र पूवीपरविरोधं शङ्कते--नन्त्रिति । . शब्दस्य निमितत्वेन श्रह्मसहकारित्वात्‌ 
अविरोध इत्याशङ्क्य द्वितीयं करपमुत्थापयति--अपि चेति । अनित्यत्वम्‌ 
सादित्वम्‌ , व्यक्तिरूपाथीनाम्‌ अनित्यतया शब्दानां सम्बन्धस्याऽनित्यत्वं दुवीरम्‌ , 
तस्मात्‌ पैरुपेयसम्बन्धसापेक्षत्वात्‌ परामाण्यविरोध इत्यथै;। न च व्यक्तीनाम्‌ अनित्य- 
त्वेऽपि घटत्वादिजातिसमवायवत्‌ शव्दसम्बन्धोऽपि नित्यः स्यादिति वाच्यम्‌। उभया- 
रलप्रमाका अनुवाद 


यहां पूर्वापर विरोधकी शंका करते हैं--“नजु” इख्यादिसे । निमित्तकारण होनेसे शब्द 
नह्मका सहकारी है, इसालिए विरोध नहीं है, ऐसी आशंका करके दूसरा पक्ष उठाते हैं-- 
-“अपि च? इत्यादिसे । -अनित्य--सादि अर्थात्‌ जिसकी उत्पति द्वोती हे । व्याकिल्प अर्थके 
अनित्य होनेसे शब्दोके , संवन्धका अनित्यत्व दुर्वार दै, इसालिए घुरुपकल्पित संबन्धकी अपेक्षा 
होनेसे प्रामाण्यका विरोध है, ऐसा अर्थ है । और व्यक्तियोंके अनित्य होनेपर भी जैसे घटत्व 
आदि जातिका घट आदि व्यक्तिके साथका समवाय नित्य हैं, पैसे दी शब्द्संवन्ध भी निस्य 
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माष्य 
~ (६ ती 
न; गवादिशन्दाथेसम्वन्धनित्यत्वदर्शनात | नहि गवादिव्यक्ती- 
नामुत्पत्तिमरवे तदाकृतीनासप्युर्पत्तिमर्ं स्यात्‌ । द्रव्यगुण- 
कसेणां हि व्यक्तय - एवोत्पद्यन्ते नाऽऽक्ृतयः । आकृतिभिश्च 
शब्दानां सम्बन्धो न व्यक्तिमिः । व्यक्तीनामानन्त्यात्‌ 
“ भाष्यका अनुवाद 
ऐसा यदि कहो तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि गो आदि शब्दों और 
अर्थोका संवन्ध नित्य दिखाई देता है! गो आदि व्यक्तियाँकी उत्पत्ति 
होनेपर उनसें रहूनेवाली जञातियोंकी भी उत्पत्ति हो, यह नियम नहीं है । द्रव्य, 
गुण ओर कर्म व्यक्तियों ही उत्पन्न होती हैं, द्रव्यत्व आदि जातियों उत्पन्न नहीं 
होती । और शब्दका संबन्ध जातियोंके साथ है, व्यक्तियोंके साथ नहीं है, 
हु रत्वम्रसा 
श्रितसम्वन्धस्य अन्यतराभावे स्थित्ययोगेन इष्टान्तासिद्वेरिति भावः । यथा गोत्वादयो 
गवादिशव्दवाच्याः तथा वसुत्वाद्याकृतयों वस्वादिशब्दाथाः, न व्यक्तय इति 
परिहरति-नेत्यादिना । शब्दानां तदर्थानां जातीनां च नित्यत्वात्‌ तत्सम्बन्धो$पि 
नित्य इति प्रतिपादयति--नहीस्यादिना । व्यक्तीनामानन्त्यादिति। न च 
गोत्वावच्छेदेन व्यक्तिषु शक्तिः सुग्रहेति वाच्यम्‌ । सामान्यस्य अप्रत्यासत्तित्वेन सर्व- 
व्यक्त्युपस्थित्यमावात्‌ । गोत्वं शक्यतावच्छेदकमिति अहापेक्षया गोत्वं शक्य- 
मिति ठाघवात्‌, निरूढाऽञहर्रुक्षणया व्यक्तेः रामे अनन्यरभ्यत्वाभावाच्चेति 
भावः | यद्वा, केवछव्यक्तिषु शक्तिः अत्र निरस्यते, अनुपपतिज्ञानं विनैव व्यक्तेः शब्द 
शक्त्यायततजातिज्ञानविषयस्वेन उमयशक्तेरावश्यकत्वात्‌ । तथा च नित्यजातितादा- 
| रत्तञअभाका अनुवाद हर. कि 
हो, ऐसी आडांका नहीं करनी चाहिए, क्योंकि शब्द और अथेका संबन्ध दोनोंमें .रहता है, 
उन दोमेंसे एकके अभावमें संवन्ध नहीं रद्द सकता, इसलिए दृष्टान्त असिद्ध है। जैसे गो 
आदि झाब्दोंका अर्थ गोत्व आदि जाति है, वैसे 'वसु' आदि शब्दोंका अर्थ चसुत्व आदि जाति 
ही है, व्यक्ति नहीं है, इस प्रकार प्रामाण्यविरोधका परिहार करते हे--'“नहि!? इत्यादिसे । 
“व्यक्तीनासानन्त्याद्‌”” इत्यादि । व्यक्तियोंके अनुगमक गोत्वरूप जातिके सहारेसे सब व्याक्तियोंमें 
शक्तिका अहण हो सकता है, यह नहीं कह सकते, क्योंकि जातिके प्रत्यासत्तिरूप--संवन्धरूप न 
होनेके कारण सच व्याक्तियाँकी उपस्थिति नहीं हो सकती । गोत्वको शक्‍यतावच्छेदक स्वीकार 
करनेकी अपेक्षा शक्‍य माननेमें लाघव है और निरूढ अजदकक्षणासे व्याक्तेका लाभ होता है, ' 
इसलिए व्यक्ति अनन्यलभ्य नहीं है, ऐसा अर्थ हैं।. अथवा यहां केवल व्यक्तिमें शक्तिका 
निरास किया जाता हे, क्योंकि व्यक्तिके चिना जाति अनुपपन्न हैं, इस अनुपपत्तिज्ञावके बिना हो 
शब्दशक्तिके अधीन जो जातिज्ञान है, उसका विषय होनेसे व्यक्ति और जाति दोनोंमें ' 
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भाष्य 
सम्बन्धग्रहणानुपपत्ते! । व्यक्तिपृत्पद्यमानास्वप्पाकृतीनाँ नित्यत्वान्न 
गवादिशव्देपु कश्चिद्विरोधो दश्यते । तथा देवादिव्यक्तिप्रभवाभ्युप- 
गमेऽप्याकृतिनित्यस्तान्न कथिद्रस्वादिशब्देपु विरोध इति द्रव्यम्‌ । आकृति- 
भाष्यका अनुवाद 
क्योंकि व्यक्तियों अनन्त हैं, अतः उनके साथ शन्दाँका संबन्ध-प्रहण नहीं हो 
सकता । व्यक्तियोंके उत्पन्न होनेपर भी जातियोंके निल होनेसे गो आदि 
शब्दोंमें कुछ विरोध नहीं दिखाई देता। उसी प्रकार देव आदि व्यक्तियोंकी 
उत्पत्ति माननेपर सी जातिके निल होनेसे वसु आदि शाच्दोंमें दमे कुछ विरोध नहीं 
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स्येन व्यक्तेः अनादित्वात तत्सम्वन्धो5प्यनादि:, सत्कार्यवादात्‌ । अत एव बाक्यबृतो 
तत्त्वमस्यादिवाक्ये भागलक्षणा उक्ता युज्यते, केवळसामान्यस्य वाच्यत्वे ऽखण्डार्थस्य 
वाच्येकदेशत्वामावात्‌ “अतः प्रभवात्‌” इति सूत्रस्वारस्याच्च केवलब्यक्तिशक्ति- 
निरास इति गम्यते । केबळब्यक्तिवचनाः खळ ठित्थादिशव्दा अर्थानन्तर- 
भाविनः सांकेतिका गवादिशव्दास्तु व्यक्तिप्रभवहेतुत्वेन धागेव सन्तीति न 
व्यक्तिमात्रवचनाः सांकेतिक किन्तु स्थूल्सूद्षमभावेन अनुस्यूतव्यक्तयविनाभूत- 
सामान्यवचना इति मन्तव्यस्‌ । न च इन्द्रादिव्यक्तेः एकत्वेन जात्यमावाद आकाश- 
शब्दवत्‌ इन्द्रचन्द्रादिशव्दाः केवलव्यक्तिवचना इति साम्प्रतम्‌ , अतीतानागतव्यक्ति- 
मेदेन जात्युपपत्तः इत्यरं प्रपञ्चे । ्टान्तमुपसंहृत्य दार्शन्तिकमाह--- 
रत्नमभाका अनुवाद 

शक्ति अवश्य मानना पढी । इसलिए निल्यजातिसे अभिन्न होनके कारण व्यक्ति भी अनादि हे, 
अतः उसका संवन्ध भी अनादि हैं, क्योंकि सत्कार्यवादका स्वीकार है । इसीलिए वाकयशृत्तिमें 
तत्त्वमसि’ आदि वाक्योंमें भागलक्षणाका कथन संगत होता है, क्योंकि केवल जाति यादे शक्य हो, 
तो अखण्डार्थ वाच्यका एकदेश नहीं हो सकता, इससे और “अतः प्रभवात्‌? इस सूत्र भागके 
स्वारस्यसे भी ज्ञात होता है कि केवल व्यक्तिशक्ति पक्षका निरास है । डित्य आदि शब्द केवल 
व्यक्तिवाचक हैं और व्याक्तिसि अनन्तर उत्पन्न होते हैं, इसालिए सांकेतिक हैं, परन्तु गो आदि 
शब्द च्यक्तिकी उत्पत्तिमें हेतु होनेके कारण व्यक्तित पहले रहते हैं, इसलिए व्यक्तिमात्रः 

वाचक तथा सांकेतिक नहीं हैं, किन्तु स्थूल अथवा सूक्ष्ममावसे व्यक्तिमें अनुगत ओर व्यकतिसे 
अविनाभूत सामान्य--जातिके वाचक हैं, ऐसा मानना चाहिए । इन्द्र आदि व्यक्तियोंके एक होनेके 
कारण उनमें जाति नहीं है, अतः आकाशशब्दके समान इन्द्र, चन्द्र आदि शब्द केवल व्यक्तिके 
याचक हैं, यह कथन ठीक नहीं दै, क्योंकि अतीत और अनागत व्यक्तियाँ भिन्न भिन्न हैं, 
अतः उनमें जाति है द्वी। दृशान्तका उपसंद्दार करके दार्शान्तिक कहते हैं--“व्यक्तियु” इत्यादिसे। 
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माष्य 
विशेषस्तु देवादीनां मन्त्राथवादादिभ्यो विग्रहवत्त्वाचवगमादवगन्तच्यः । 
स्थानविशेषसम्बन्धनिमित्ता वेन्द्रादिशन्दाः सेनापत्यादिशव्दवत्‌ । 
ततश्च यो यस्तत्तत्स्थानमधितिष्ठति स स इन्द्रादिशब्देरभिधीयत इति न 
दोषो भवति । न चेदं शब्दअभवर्त्व॑ ब्रह्मप्रभवत्ववदुपादानकारणत्वाभि- 
प्रायेणाच्यते । कथं तहिँ ? स्थिते वाचकात्मना नित्ये शब्दे नित्यार्थसम्ब- 
न्थिनि शव्दव्यवहारयोग्यार्थव्यक्तिनिष्पत्तिरतः प्रभव इत्युच्यते । 
भाष्यका अनुवाद | 
है, ऐसा समझना चाहिए । मंत्र, अर्थवाद आदिसे देवताओंके शरीर आदिकी 
प्रतीति होनेसे उनकी जाति भी है, यह जानना चाहिए | अथवा सेनापति आदि 
हब्दोंके समान इन्द्र आदि शब्द विशिष्ट स्थानके संबन्धसे प्रवृष्त होते हैं। 
इसलिए जो-जो उस-उस खानपर आरूढ होता है। उस-उसका इन्द्र आदि 
शब्दोंसे अभिधान होता है, अतः कोई दोष नहीं है । और जगत्‌ शब्दसे उत्पन्न 
होता है, यह कथन ब्रह्मसे उत्पन्न होनेके समान उपादान कारणके असिम्रायसे नहीं 
है । तब किस अभिप्रायसे है ? निल अर्थके साथ संवन्ध रखनेवाळा जब 
नित्य शब्द वाचकस्वरूपसे स्थित रहता है, तमी शब्दव्यवहारयोग्य अर्थकी 
निष्पत्ति होती है, इस आशयसे शब्दसे उत्पत्ति कही गई है। 
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रत्वग्नया | | 
व्यक्तिष्वित्यादिना । आकृतिः-जातिः। का सा व्यक्तिः यदनुगता इन्द्रत्वादिजातिः 
शब्दारथैः स्यादित्यत आह--आक्ृतिविशेषस्त्विति । “बज्हर्तः पुरन्दरः” 
इत्यादिभ्य इत्यथेः । इन्द्रादिशब्दाना जातिः इन्दादिषु प्रवृत्तिनिमित्तमिति 
उक्त्वा उपाधिनिमितत्वमाह--स्थानेति । व्यक्तिप्रल्येडपि स्थानस्य 
स्थायित्वात्‌ शब्दार्थसम्बन्धनित्यता इत्यत आह-ततःचेति । उक्तं पूर्वापर- 
विरोधं परिहरति--न चेति। शब्दो निमित्तमिति अविरोधं मत्वा स्रूत्र- 
रत्रमभाका अनुवाद 

आङ्कति--जाति । यदि कोई कहे कि वह कौनसी व्यक्ति ह! जिसके अनुगत होकर इ्न्द्वत्व 
आदि जाति शब्दाथे-होती हैं, इसपर कहते है--““आकतिविशेषस्तु” इत्यादि ।. बज्रहस्तः०' 
इत्यादि मंत्रेसे ऐसा समझना चाहिए । इन्द्र आदि शब्दोंकी इन्द्र, आदिमे प्रश्‍त्तिके प्रति , 
जातिको निमित्त ककर अब उपाधिको चिमित्त कहते है--“स्थान” इत्यादिसे । व्याक्तिका नाश | 
होनेपर भी स्थानके. स्थायी होनेसे .शब्दा्थसंबन्थ. नित्य है, यह कहते हैं--.ततश्र” 


इत्यादि । जो पूर्वापर बिरोध ऊपर कहा गया है, उसका परिहार करते हन च? 
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भाष्य 

कर्थ पुनरवगम्यते शब्दात्‌ प्रभवति जगदिति ! प्रत्यक्षानुभाना- 
भ्याम्‌ । प्रत्यक्ष हि श्रतिः, प्रामाण्यं प्रत्यनपेक्षयात्‌ । अनुमान स्मृतिः, 
प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌ | ते हि शब्दपूर्वा सृष्टिं दीयतः। 'एत इति वे 
प्रजापतिर्देवानसृजतासुग्रमिति मनुष्यानिन्द्व इति पितृंस्तिरःपचित्रमिति 
ग्रहानाशव इति स्तोत्रं विश्वानीति शख्रमभिसोमगेत्यन्याः प्रजाः इति 

भाष्यका अनुवाद 

परन्तु शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न होता है, यह केसे माना जाय ? प्रक्ष और 
अनुमानसे । प्रत्यक्ष अथात्‌ श्रुति, क्योंकि उसके प्रामाण्यके लिए किसीकी 
अपेक्षा नहीं होती । अनुमान अर्थात्‌ स्मृति, क्योंकि उसके ग्रामाण्यके लिए श्रुतिकी 
अपेक्षा होती है। ये दोनों प्रमाण यह दिखळाते हैं कि सृष्टि शब्दपूर्वक है । “एत इति 
वे प्रजापति०? (एते? इस पदसे देवताओंका स्मरण करके प्रजापतिने देवताओंकी 
सृष्टि) “अस्रम्‌? से भनुर्प्योका स्मरण करके मनुप्याकी, इन्दवः! से पितरोंका 
स्मरण करके पितरोंकी, 'तिरःपवित्रम्‌? से ग्रहोंका स्मरण .करके महोंकी, 
आशवः से स्तोत्रका स्मरण करके स्तोत्रकी, विश्वानि! से झख्का स्मरण 
करके शस्रकी और 'अमिसोभगा' से अन्य प्रजाआंका स्मरण करके अन्य 
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-रत्वमभा | 


शेषमवतारयति--कर्थं पुनरिति । स्मृत्या स्वमामाण्याथे सूलश्रुतिः अनुमीयत इति 
अनुमानम्‌--््ृततिः । “एते अख्मरमिन्दवस्तिरःपवित्रमाशवः विश्वान्यभिसौभगा” 
[ छन्दोगब्राह्मण० ] इत्येतन्मन्त्रस्ये: पदैः सृत्वा ब्रह्म देवादीन्‌ असुजत । तत्र एत 
इति पदं सवैनामत्वाढ्‌ देवानां स्मारकम्‌ , असग्‌-- रुषिरम्‌, तत्रधाने देहे रमन्ते इति 
अख्या मनुष्याः, चन्द्रस्थानां पितृणाम्‌ इन्दुशब्दः स्मारकः । पवित्र सोमस्थानं 
स्वान्तस्तिरस्कुर्वतां ग्रह्मणां तिरःपवित्रशव्दः । ऋचोऽश्नुबतां ह गीति- 
रूपाणाम्‌ आशुशब्दः ।. “ऋच्यध्यूढ साम” इति श्रुतेः । स्तोत्रानन्तरं प्रयोग 
रत्मम्रमाका अनुवाद हु 
इत्यादिसे । शब्द निमित्त कारण है, इसलिए अविरोध है, ऐसा मानकर सूत्रशेषकी अव- 
तरणिका देते हैं--"कथं पुनः” इत्यादिसे । स्ति अपने आमाण्यके लिए अपनी मूलभूत 
श्रुतिका अनुमान कराती है, अतः अनुमान स्माति है। “एते असंप्रमिन्दंव०' इस मंत्रमें 
स्थित पदोसे स्मरण करके ब्रह्माने देवता आदिकी सृष्टि कौ । उनमें एते? यह पद सर्वनाम 
'होनेसे देवताओंका स्मारक दे। अंस्रग--रुघिर । रक्तप्रवान देहके अभिमानी असंग्र-- 
मनुष्य । 'अखप्र' शब्द मनुष्योंका स्मारक दै । 'इन्दु' शब्द चन्द्रमण्डलमें रहनेवाले पित्तरांका ५ 
स्मारक है। 'तिरःपावेत्र' शब्द पवित्र सोमस्थानका अपनेमें तिरस्कार करनेवाले प्रहॉका स्मारक 
है 'आश! शब्द "क॒च्यध्यूढं' श्रुतिके अनुसार ऋचामें व्याप्त होनेवाळे गानरूप स्तोत्रोका स्मारक 
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श्रुति; । तथाऽन्यत्राऽपि 'स मनसा चाचं सिथुनं ससभवत (० १।२।४) 
इत्यादिना तत्र तत्र शब्दपूर्विका सृष्टि! श्राव्यते । स्मृतिरपि-- 
“अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्टा स्वयंभुवा । 
आदौ देदमयी दिव्या यतः सवो! प्वृत्तयः ॥! 

(स० भा० शा० २३३।२४) इति । 
उत्सगोऽप्ययं वाचः सेप्रदायप्रवतनात्मको द्रष्टव्यः, अनादिनिधनाया 
अन्याइशस्योत्सभस्याऽसम्भवात्‌ । तथा-- 

“नामरुपे च भूतानां कर्मणां च वर्तनम्‌ । 
वेदशब्देभ्य एवादो निममे स॒ महेश्वरः ॥' (मनु० १।२१) 

साष्यका अनुवाद ' 
प्रजाओंकी सृष्टि की ) यह श्रुति है। इसी प्रकार दूसरे खानपर मी 'स सनसा 


. वाचे० ( प्रजापतिने मनसे त्रयीरूप वाणीका आलोचन किया) इल्यादिसे 


स्थल-खलपर श्रुति शब्दपूर्वक स्ृष्टिका निर्देश करती है। स्मृति भी 'अनादि- 
निधना नित्या” ( सृष्टिके आरस्भमें खयंभूने अनादि, अनन्त, नित्य और 
दिव्य वेदमयी वाणीका उत्सगे किया, जिससे अन्य सृष्टियो हुई ) यही निर्देश 
करती है। वाणीका यह उत्सगे भी सम्प्रदायभ्रवर्तनस्वरूप ही है, क्‍योंकि अनादि 
और अनन्त वाणीका दूसरे प्रकारसे उत्सगे नहीं हो सकता। उसी प्रकार 
“नामरूपे च० ( उस महेश्वरने आरम्भमें वेदशब्दोंसे ही भूतोंके नाम, 
रूप ओर सत्कर्सेकि अनुष्ठानमें प्रवृत्ति उत्पन्न की ) ओर 'संवेषां तु स नामानि०? 


रत्वमभा 
विशतां शस्राणां विश्वशब्दः । सर्वत्र सौभाग्ययुक्तानाम्‌ अमिसौभगशब्दः स्मारक 
इति छन्दोगत्राह्मणवाक्याथे; । सः मजापतिमेनसा वाचं त्रयीं मिथुनं समभवत्‌ | 
मनो वाग्रूपं भिथुनं - सम्भावितवान्‌। मनसा त्रयीमकाशितां सृष्टिमालोचितवान्‌ 
इत्यथः । “रश्मिरिस्येवादित्यमरूजत” इत्यादिश्रुतिः आदिशब्दार्थः | सम्प्रदायः- ' 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
है। 'विइव' शब्द स्तोत्रके अनन्तर अयुक्त होनेवाले, शस्राँचा स्मारक है। 'अमभिसौसगा! : 
शब्द सचेनत्न सौभाग्ययुक्त अजाका स्मारक है। प्रजापातेने मनके साथ त्रयोरुप चाणोका “ 


मिथुनभाव-सेयोजन किया अथोत्‌ त्रयीसे प्रकाशित सष्टिको मनसे आलोचना की । “आदि” पदसे 
रस्मिरित्येचा ०” (रड्मिपद्का स्मरणकर आदित्यकी सृष्टि की) इत्यादि वाक्य समझना चाहिए । 
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भाषि० < सू० २८] शाङ्करभाष्य-रत्नप्रमा-भापाबुवादसहित ६७९, 


'सर्वेपां तु स नामानि कर्माणि च एथकपृथक्‌ । 
वेदशब्देभ्य . एवादौ एथक्संस्थाश्च निर्ममे ॥' इति च | 

अपि च चिक्रीपितमर्थमचुतिएंस्तय वाचकं शब्द पूर्व समृत्वा पश्चात्‌ 
तमर्थमनुतिष्ठतीति सर्वेपां नः ग्रत्यक्षमेतत्‌। तथा अजापतेरपि स्रष्डः सृष्टेः 
पूर्व यैदिकाः शब्दा मनसि गादुर्वभूषः, पश्चात्तदुगतानर्थीन्‌ ससबैति 
गम्यते । तथा च श्रृतिः-'स भूरिति व्याहरत्‌ स भूमिमसृजत' 
( तै० ब्रा० २।२।४।२ ) इत्येवमादिका भूरादिशर्देभ्य एव मनसि प्रादुः 
शैतेभ्यो भूरादिलोकान्‌ सृष्टान्‌ दर्शयति । 

किमात्मकं पुनः शव्दमभिग्रेत्येदै शब्दप्रभवत्वमुच्यते ? स्फोटमित्याह। 

भाष्यका अनुवाद 

( उसने आरम्भमें सवके प्रथक्‌-प्रथक्‌ नाम और कर्म एवं अवखाओंका वेद- 
शन्दोसे ही निमोण किया ) ये स्मृतियां भी वेदशब्दसे ही सृष्टि दिखछाती हैं। 
और यह हम सव लोगॉको प्रक्ष ही दिखाई देता दै कि जव कोई पुरुष किसी 
वस्तुको बनाना चाहता है तव पहले उसके वाचक शब्दका स्मरण करता है और 
उसके पश्चात्‌ उस वस्तुको बनाता है। उसी प्रकार सृष्टि करनेवाले प्रजापतिके 
मनमें सृष्टिसे पहले वैदिक शब्द प्रादुभूत हुए, उसके पश्चात्‌ शब्दके अबुगत 
अर्था--वस्तुओकी भी उसने रचना की, ऐसा समझा जाता है। उसी प्रकार 'स 
भूरिति०' ( उसने “भू! ऐसा उच्चारण करके प्रथिवीकी सृष्टि की ) इत्यादि श्रुति 
मनमें प्राइभूत हुए भू आदि शब्दोंसे ही भू आदि छोकोंकी सृष्टि दिखळाती, है । 

शब्दसे जो जगतूकी सृष्टि कही गई है, वह शब्दको वर्णरूप मानकर कही 

रलममा 
गुरुशिष्यपरम्पराध्ययनम्‌ । संस्थाः---अवस्थाः | प्रजापतिसृष्टिः, शब्दपूर्विका, 
सष्टित्वात्‌, प्रत्यक्षषटादिवदिति प्रत्यक्षानुमानाभ्यामित्यस्थ अर्थान्तरमाह-अपि चेति। 
अतःप्रभवत्लप्रसज्ञात्‌ शब्दस्वरूपं वक्तुम्‌ उक्तमाक्षिपति--किमात्मकमिति ।, 
वर्णरूपं तदतिरिक्तरफोटरूपं वेति किंशब्दार्थः । तत्र वर्णानाम्‌ अनित्यत्वात्‌ स्फोटस्य 
रत्नप्रभाका अनुवाद हु | 
सम्प्रदाय--शुरुशिष्यकी परम्परासे चलनेवाला अध्ययन । संस्था--अवस्था । प्रत्यक्ष घटादि- 
स्ृष्टिके समान प्रजापतिसष्टि शब्दपूर्विका है, क्योंकि वह सी खि है, इस प्रकारं सूजस्थ 
“अत्यक्षानुमानाभ्याम? पदका दूसरा अर्थ ' कहते ह-- अपि च” इत्यादिसे । शब्द्से'जगतकी ' 
सटिके कथनके.प्रसङगसे---सङ्गातिसे शब्दका स्वरूप स्पष्ट करनेके लिए पूर्वोक्तका आक्षेप करते हे-- 
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वणेपक्ष हि तेपाशुत्यन्नप्रध्व॑सित्वान्नित्येम्यः शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां 
प्रभव इत्यसुपपन्न स्यात्‌ । उत्पत्नध्वेसिनरच चणा, प्रत्यन्चारणमत्यथा 
चाऽन्यथा च प्रतीयमानत्वात्‌ । तथाहि-अदृश्यमानो5पि पुरुषविशेषोऽ-. 
ऽययनध्वनिश्रवणादेव विशेषतो निधोर्यते--देवदततोऽयमधीते यज्ञदत्तोऽय- 
मधीते इति। न चाऽयं वर्णविषयोऽत्यथात्वप्रत्ययो भिथ्याज्ञानम्‌ , 
| _ भाष्यका अनुवाद्‌ 
गई है या स्फोटरूप सानकर ? वेयाकरण कहते हैं कि स्फोट सानकर' कही गई 
है । यदि वर्णरूप शब्दसे स्रृष्टि मानी जाय तो वर्णोके उत्पन्न और नष्ट होतेके 
कारण “नित्य शब्दोंसे देवता आदि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति होती है, यह कथन असंगत 
हो जायगा । चर्ण उत्पन्न होते हैं और चष्ट होते हैं, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें वे 
भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैँ, जेसे कि किसी अदृश्य पुरुषके अध्ययनकी ध्वनि सुननेसे 
ही यह. विशेष रीतिसे निधोरण किया जा सकता है कि यह देवदत्त अध्ययन कर 
रहा है या यज्ञदत्त । और वर्णमें होनेवाली भेदप्रतीति मिथ्याज्ञान नहीं है, क्योंकि 


रत्तमभा 


चाऽसत्त्वात्‌ न जगद्धेतुत्वम्‌ इत्याक्षेपे द्वितीयपक्षं वैयाकरणो गहाति--स्फोटमिति । 
स्फुख्यते वणेव्येज्यते इति स्फोटो वर्णव्यज्ञयो5थैस्थ व्यञ्जको गवादिशब्दो नित्यः, 
तमभिप्रेत्य इदमुच्यते इति पूर्वेणाऽन्वयः । स एव आचपक्षं दूषयति--बर्णेति 1 
सोऽयं गकार इति प्रत्यभिज्ञया वर्णनित्यलसिद्धेर्नाइनुपपत्तिरित्यत आइ-उत्पन्नेति ।. 
तारखमन्द्रखादिविरुद्धधसेवत्वेन तारो गकारो मन्द्रो गकार इति प्रतीयमानगकार- 
रत्वभभाका अनुबाद 

“किमात्मकम्‌” इद्यादिसे । शब्द वर्णरूप हे अथवा उससे भिन्न स्फोटरूप हे, यह किम्‌! 
शब्दका अथ हृ । इनसें वृके अनित्य होने और स्फोटके चेदान्तमतमें स्वीकृत न होनेके 
कारण शब्द ' जगतका हेतु नही हे, ऐसा आक्षेप होनेपर वैयाकरण द्वितीयपक्ष--स्फोटपक्षका 
अहण करते ६-- स्फोटम्‌? इत्यादिसि। ` “स्फुव्यते चंणे्व्यज्यते इति स्फोटः ( वणोसे व्यक्त 
होनेवाळा स्फोट कहलाता है ) इस व्युत्पत्तिसे व्णोसे व्यंग्य अर्थका व्यंजक गो आदि शब्द 
स्फोट हे, वह नित्य हे, उसीको शब्द मानकर यह कहा गया है, ऐसा पूरके साथ अन्वयं 
है। वेयाकरण प्रथम पक्षमें--शब्द वणेरूप है, इस पक्षमें दोप दिखलाते हे--“वर्ण” , 
इत्यादिसे । 'सोऽयं गकारः: ( यह वही गकार है ) इस तरह प्रत्यभिज्ञा होती है, अतः वर्ण 
नित्य हैं, यह सिद्ध होनेपर कुछ अलुपपत्ति नहीं है इसपर कहते हैं---“उत्पन्न” 
इत्यादि । ऊँचा गकार है, घीमा.गकार है, इस प्रकार तारत्व, मन्दत्व आदि विरुद्धधर्म 
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भाष्य 
वाधकप्रत्ययाभावात्‌ । न च वर्णेभ्योड्थावगतिर्युक्ता, न श्रेकैफो बर्णाऽथ 
प्रत्याययेत्‌ , व्यभिचारात्‌ । न च वर्णसमुदायग्रत्ययो5स्ति, क्रमवचाडर्णा- 
नामू । पूर्वपूववर्णानुभवजनितसंस्कारसदितो5न्त्यो वर्णों प्रत्याययिष्यतीति 
भाष्यका अनुवाद 
उस प्रतीतिका कोई वाधक ज्ञान नहीं है । ओर वर्णासे अर्थकी अवगति भी नहीं 
हो सकती है । कारण कि एक-एक वर्ण अर्थ का ज्ञान नहीं करा सकता, क्योंकि 
अर्थज्ञान का व्यमिचार--अभाव है. । उसी प्रकार बर्णके समुदायसे मी अर्थकी 
प्रतीति नहीं हो सकती, क्योंकि वर्ण क्रमिक हैं । पूर्व-पूर्व वणेके अनुभव-श्रवण- 
से उत्पन्न हुए संस्कारके साथ अन्य वणे अर्थकी प्रतीति करावेगा, यदि ऐसा 


` रत्वम्रभा ` 
स्य भेदानुमानात्‌ प्रत्यमिज्ञा गत्वजातिविषया इत्यर्थः । ननु विरुद्धधर्मज्ञान ध्वन्यु- 
पाधिकं अम इत्यत आह--न चेति | तथा च वणीनामनित्यत्वातू न जगद्धेतुत्व- 
सिति भावः । किञ्च, तेपामर्थवोधकत्वायोगात्‌ स्फोटोऽङ्गीकार्य इत्याह--न च॑ 
वर्णेभ्य इत्यादिना | व्यभिचारात्‌ एकस्माद्‌ वर्णौदर्थपरतीत्यदर्शनाद्‌ वर्णान्तर- 
वैयर्थ्यपृसङ्घचित्यथेः | तहि वर्णानां समुदायो बोधक इत्याशङ्क्य क्षणिकानां सं 
नास्तीत्याह--न चेति । वर्णानां स्वतः साह्ित्यामावेऽपि संस्कारलक्षणापूर्वद्वारा 
ग्नेयादियागाना कक ७ संस्कारो वर्णजनि: [oS 
साहित्यम्‌ आग्नेयादियागानामिव इति शङ्कते--पुर्वति । किमयं संस्कारो “ 
तो$पूर्वार्यः कञ्चिद्‌, उत वर्णानुभवजनितो भावनाख्यः । ना55थ:, मानाभावात्‌ । 
रत्नभभाका अनुवाद 
प्रतीयमान गकारमें भेदका अनुमान होनेसे प्रत्यभिज्ञाका विषय गत्वजाति हे, 
वर्ण नहीं हे ऐसा अर्थ है। यदि कोई शंका करे कि तारत्व, मन्दत्व आदि जो 
विरुद्ध धर्म गकारमें प्रतीत होते हैं, वे भ्रमसे होते हे, क्योंकि वे उपाधि (व्यंजक) भूत 
च्वनिकें धर्म है और वर्णमें श्रमसे प्रतीत होते हैं, इसपर कहते इे--“न च” इत्यादि । 
आशय यह कि इस प्रकार वर्णोके अनित्य होनेसे वे जगतके हेतु नहीं हो सकते 
हैं। और वर्ण अर्थका बोध नहीं करा सकते हें, इसालिए स्फोटका अर्याकार करना 
चाहिए, ऐसा कहते हैं--“न च वर्णेभ्यः” इत्यादिसे। “्यभिचारात्‌,--कयोकि एक वणसं 
अर्थकी प्रतीति नहीं होती और दूसरे वर्ण. व्यर्थ होते हैं। तव वर्णोका समुदाय अथचोधक 
दो, ऐसी आशंका करके वर्णोके क्षणिक होनेके कारण उनका समुदाय ही नहीं हो सकता, ऐसा 
कंहते है--“न च” इत्यादिसे । यद्यपि वर्णोका स्वतः समुदाय नहीं बन सकता, तो भी जसे 
आग्नेय आदि यागोंका अपूवेद्वारा समुदाय होता है, .उसी अकांर संस्काररूप अपूवद्वारा वर्णोका 
समुदाय बन सकता है, ऐसी झंका करते हैं--“पूर्व” इत्यादिसे ! क्या यद्द संस्कार वर्णोसे 


६८२ ६-६ | [ अ० १ पा० है 
क्क २००० 2.” छः १.० - ६. ६०० ४ ६.४ ५० डच लाचा ललल ल्ल्ब्ट्क्व्व्क्क्टाडविडलपटाटिकप््ल्ववाडाासवसव्ळ १.५४ ४५ ९.५/९.५४ ४.४ ४.” ९.५ ४.” १५ ९४१६४ ४५ ४ ७-४ ३४ ७७४ 5 ४.७ आओ ७.५ ४४७७ ६४% 


भाष्य 
यछुच्येत । तन्न। घग्रहणापेक्षी हि शब्दः स्वयं प्रतीयमानोब्थे 
प्रत्याययेद्‌ धूमादिवत्‌। न च पूर्वपूववणालुभवजनितसंस्कारस हितस्था5न्त्य- 
वर्णस्य प्रतीतिरस्ति, अमत्यक्षत्वात्‌ संस्काराणास्‌ । . कार्यप्रत्यायिते 
संस्कारैः सहितो5न्त्यो वर्णोष्थे प्रत्याययिष्यतीति चेत्‌, न, संस्कारकार्य 
. भाष्यका अनवाद 
कहो, तो यह भी. संभव नहीं है, क्योंकि शब्द. संकेतम्रहकी अपेक्षा रखता है, 
इसलिए धूम आदिके समान स्वयं प्रतीत होनेपर अर्थकी प्रतीति करा सकता है । 
पूवे-पूवे वणके अनुभवसे उत्पन्न हुए संस्कारके साथ अंस वणेकी प्रतीति ही नहीं 


हो सकती है, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि कोई कहे कि कायसे ज्ञापित 
संस्कारोंसे युक्त अंत्य वणे अथेकी प्रतीति करावेगा, यह कथन भी ठीक नहीं है, 


रत्वमभा 


किञ्च, अयम्‌ अज्ञातो ज्ञातो वा अर्थधीहेतुः ! ना54 इत्याह-तन्नेति। संस्कारसहितः 
शब्दो ज्ञात एव अर्थघीहेतुः, सम्बन्धम्रहणमपेक्ष्य बोधकत्वादू, धूमादिवत्‌ इत्यर्थः । 
द्वितीये कि मत्यक्षेण ज्ञात उत कार्यलिज्ञेन ? ना55ब्य इत्याह--न चेति । द्वितीयं 

शङ्कते--कार्यति । कार्यम्‌--अथैघीः; तस्यां जातायां संस्कारमंत्ययः, तस्मिन्‌ जाते 
सा इति परस्पराश्रयेण दूषयंति--नेति। पदाथैसरणस्वाडपि पदज्ञानानन्तर- 
भावित्वात्‌ तेन संस्कारसहितान्त्यवर्णात्मकपदस्थ ज्ञानं न युक्तमित्यक्षरार्थः । अपि- 
शब्दः परस्पराश्रयद्योतनार्थः | एतेन ' भावंनासंस्कारपक्षोडपे निरसः । तस्य 

रत्यमभाका अनुवाद 


उत्पन्न अपूपसंज्ञक संस्कार है अथवा वर्णानुभवसे जन्य भावनासंज्क संस्कार है? प्रथम पक्ष 
ठीक नहीं है, क्योंके उसमें कोई प्रमाण नहीं है । और क्या यह संस्कार अज्ञात होकर अर्थका 
ज्ञान कराता हया शात होकर १ इनमें पथम पक्ष युक्त नहीं है, ऐसा .कहते हैं--.“तन्न” 
इत्यादिसे । संस्कारसहित शब्दः ज्ञात होकर ही अथेकी प्रतीति कराता है, क्योंकि वह 
धूमके समान संवन्धग्रहणकी अपेक्षा रखकर ही वोधक होता है, ऐसा अनुमान है। यदि 
संस्कार ज्ञात होकर अथकी प्रतीति कराता है, तो वह, प्रयक्षसे ज्ञात होता है अथवा कार्य- 
रूप लिङ्गसे ¦ प्रथम पक्ष युक्त नहीं, ऐसा कहते हैं---न च” इत्यादिसे । दूसरे पक्षकी 
शंका करते हैं---“काये” इत्यादेसे । कार्य--अथेज्ञान, अर्थज्ञान हानेपर संस्कारज्ञान होता 
है और संस्कारज्ञान होनेपर अर्थज्ञान होता है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोषसे उसका निरा- 
करण करते हैं---“न” इत्यादेसे । अक्षरार्थ यह है कि पदार्थस्मरण पदज्ञानके अनन्तर 


हता हैं, इसलिए संस्कारंसहित अत्यवणात्मक पद्का ज्ञान स्मरणसे नहीं होता। संस्कार- 
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पि स्मरणस्य क्रमवतित्वात्‌ । तस्मात्‌ स्फोट एव शब्दः। से 
चेकेकवर्णप्रत्ययाहितसंस्कारवीजे$न्त्यवर्णम्रत्ययजनितपरिपाके परत्ययिन्येक- 
य भाष्यका अनुवाद 
क्योंकि संस्कारका कार्य स्मरण भी क्रमिक है, इसलिए स्फोट ही शब्द 
है। एक-एक वणेकी प्रतीतिने जिसमें संस्कारूप वीज डाढा है और 
अं वणेकी प्रतीतिने जिसमें परिपाक उत्पन्न किया है, ऐसे चित्तमें एक प्रतीतिके 
रलपया 
वर्णसृतिमात्रहेतुत्वेन अर्थघीहेतुस्वायोगात्‌ । न चाञ्न्यवर्णसाहित्याद्‌ अर्थ पीहेतुत्वम्‌, 
केवलसंस्कारस्य तु वर्णस्मतिद्देतुखमिति वाच्यम्‌। अर्थधीपूर्वकाळे भावनाया 
ज्ञानाभावेन अर्थधीहेतुत्वायोगात्‌ । न च वर्णस्मरणेन अनुमिता सा अन्यवर्णसहिता 
अर्थघीहेतुः इति वाच्यम्‌। तत्कार्यस्य क्रमिकस वर्णस्मरणस्याऽपि अन्यवर्णानुभवान" 
न्तरभावित्वेन तेन अनुमितभावनानाम्‌ अन्त्यवर्णसाहित्यामावाद्‌ इति भाव! | वर्णानाम्‌ 
अर्थवोधकत्वासग्मवे फलमाह--तस्मादिति। स्फोटेडपि किं मानम्‌ इत्याशक एकं 
पदमिति प्रत्यक्ष्रमाणम्‌ इत्याइ--स चेति । यथा रलतत्त्वं वहुभिश्चाक्षुपमत्ययैः स्फुटं 
भासते, तथा गवादिपदस्फोटो गकाराधेकैकवर्णक्तमलयैः स्फोटविषयेः आहिताः 
संस्कारा बीज यस्मिन्‌ चित्ते तस्मिन्‌ अन्त्यवर्णकतप्रत्ययेन जनितः परिपाकोञ्न्यः 
संस्कारो यस्मिन्‌ तस्मिन्‌ प्रत्ययिनि चित्ते एकं गौरिति पदम्‌ इति प्रत्ययः प्रत्यक्ष: 
रलप्रभाका अनुवाद ; 
कायस्यापि का अपि! पद्‌ अन्योन्याश्रयका घातक ह। इससे भावनासंस्करारपक्षका मी 
निराकरण हो गया, क्योंकि उससे केवल वर्णस्म्रति ही होती हें, इसलिए वह अथ-प्रतीतिका 
हेतु नहीं हो सकता। आर केवळ सस्कार वर्णस्मृतिका द्देतु हु आर अत्यवणसाइत हान- 
से वही अ-प्रतीतिका हेतु है, ऐसी शंका नहीं करनी चाहिए, क्योंके अथ-भ्रतीति होनेसे 
पहले भावनाका ज्ञान नहीं होता, इसालिए वह अथप्रतीतिका हेतु नहीं हो सकता । वणस्मरणसे 
अनुमित भावना अंत्यवर्णसादित होकर अथे प्रतीतिमें हेतु होती हे, यह कथन भी. ठीक नहीं 
है, क्योंकि भावनाका कार्ये--कमिक्र स्मरण भी अत्यवणेक अचुभवके ' बाद होता है, इसलिए 
उस चणस्मरणस अनुमित भावनाओंका अलवणेके साथ सहयाग नहा हाता, एसा अर्थ ह. 1 
चणे अथवोधक . नहीं है, यह सिड होनेपर प्राप्त फळ कहते इं---““तिस्माद”' इत्यादिसे । 
स्फोटमें सी क्या प्रमाण है, ऐसी आशङ्का करके. “स च” इत्यादिसे कहते हैं कि "एक पद 
है! यहद जो ज्ञान होता है वही प्रत्यक्ष प्रमाण हे । असे रत्नाकरी यथायता बहुत वार देखनेसे 
' स्पष्टतया प्रतीत होती है, उसी प्रकार गकार आदि प्रत्येक वणौकी प्रतीति द्वारा जिस चित्तमें 
स्फोटविषयक संस्काररूप वीज डाला गया दे और अंद्यवणके ज्ञान द्वारा जिसमें परिपाक 
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भाष्य 
प्रत्ययविषयतंया झटिति प्रत्यवभासते । न चाऽयमेकमत्ययो वर्णविषया 
स्मृति!, वर्गानामनेकत्वादेकम्रत्ययविषयत्वानुपपत्तः । तस्य च प्रत्युचारण 
प्रत्यभिज्ञायमानत्वा जित्यत्वम्‌ , भेदप्रत्ययस्य चर्णविषयत्वात्‌ । तस्मा- 
नित्याच्छब्दात्‌ स्फोटरूपादभिधायकात्‌ क्रियाकारकफललक्षण जगदमि- 
चेयभूतं प्रंभवतीति | . 
भाष्यका अनुवाद । 
विषयरूपसे चहद स्फोट झट प्रकट होता है। और यह एक प्रतीति वणेविषयक 
स्मृति नहीं है, क्योंकि वणे अनेक होनेसे एक प्रतीतिके विषय नहीं हो सकते । 
प्रत्येक उच्चारणमें उसकी प्रयभिज्ञा होती:है, अतः वह नित्य है, भेदंभ्रतीति 
तो वर्णोसे संबन्ध: रखती है । . इसलिए स्फोटरूप .निल वाचक इाव्दसे क्रिया 
कारक और फलरूप जगत्‌ उत्पन्न होता है। - . | 
रत्रग्रभा है 
तद्विषयतया स्पष्टम्‌ अवभासते इत्यर्थः । अनेन वर्णान्वयव्यतिरेकयोः स्फोरञ्ञानेऽ- 
न्यथासिद्धिः । न च एकस्माद्‌ वर्णात्‌ सम्यक्‌ स्फोटाभिव्यक्तिः, येन वर्णान्तरवैयर्थ्यम्‌ , 
किन्तु रल्तत््ववत्‌ बहुमत्ययसंस्कृते चित्ते सम्यक्‌ स्फोटाभिव्यक्तिरित्युक्तं भवति । 
ननु एकं पदम्‌, एकं वाक्यमिति मत्ययः पद्वाक्यस्फोटयोन प्रमाणम्‌, ,- तस्य 
वर्णसमूहालम्बनस्सृतित्वादू इत्याशङ्क्य निषेधति--न चेति । स्फोटस्य जगद्धे- 
तुत्वाथ नित्यत्वमाह--तस्य चेति । ननु तदेवेदं पदमिति मत्यभिज्ञा अमः, 
उदातादिमेदप्रत्ययाद्‌ इत्यत आह--भेदेति । 
रत्वप्रमाका अनुवाद 
अंत्यसंस्कार उत्पन्न हुआ है, उस चित्तमें “गौः? यह एक पद हे? ऐसी भ्रताति जो प्रत्यक्ष है 
उसके विषयरूपसे स्फोट स्पष्ट भासता है, ऐसा अर्थ.है। _ इससे--वणोके अन्वयव्यतिरेक 


ho a ०७, 


स्फोरज्ञानमें उपयोग होनेसे, शाब्दवोधमें अन्यथा सिद्ध हैं ।. तथा एक वर्णसे स्फोटकी सम्यक्‌ 
अभिव्याक्ते नहीं होती जिससे कि द्वितीयं आदि वर्ण व्यर्थ. हो जायं, परन्तु रत्नके समान 
बहुत ज्ञान होनेंसे संस्कृत चित्तमें सम्यकू स्फोटकी अभिव्यक्ति होती हे,--ऐसा उक्त होता 
है। परन्तु एक पद्‌ ओर एक वाक्य, ऐसी प्रतीतियाँ पद्स्फोट ओर : वाक्यस्फोटकी साधक 
नहीं हैं, क्योंकि यह प्रतीति वर्णोकी समूहालम्वनात्मेक स्मृति है, ऐसी आशङ्का करके निषेध 
करते हैं---“न च” इत्यादिसे । स्फोटको जगतका हेतु वनानेके लिए उसे नित्य कहते 
है "तस्य च” इद्यादिसे । परन्तु वही एक पद्‌ है [ अत्याभज्ञा भ्रम हे क्याकि उदात्त म 
आदि भेदकी प्रतीति होती है, इसपर कहते है---“भेद्‌” इत्यादि । 


पट्या RFE SE REE PO 


१ चानाप्रकारतानिरूपित नाना सुंख्यविशेष्यक शान अर्थात्‌ अनेक वस्तुका एक शान । 
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भाष्य 
'वर्णा एव तु शब्द इति भगवानुपवर्षः , ननूत्पन्नप्रथ्वसित्ये वर्णा- 
नाधुक्तम्‌ , न, त एवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । साइश्यात्‌ प्रत्यभिज्ञानं केशा- 
दिष्बिवेति चेत्‌, न, प्रत्यभिज्ञानस्य प्रमाणान्तरेण बाधाजुपपत्तेः । 
प्रत्यभिज्ञानमाकृतिनिमित्तमिति चेत्‌ , न, व्यक्तिप्रत्यभिज्ञानात्‌ । यदि 
| भाष्यका अनुवाद 
भगवान्‌ उपवर्ष कहते हैं कि वर्ण ही शब्द हे । वर्णोकी उत्पत्ति और 
विनाश होता है, यह जो पीछे कहा गया है, वह ठीक नहीं है, क्योंकि वे ही. 
वर्ण हैं, ऐसी प्रसमिज्ञा होती है । जैसे साहश्यसे छिन्नप्ररुढ केश आदियें प्रत्य- 
मिंज्ञा होती है, चेसे ही वर्णोमें मी प्रत्यभिज्ञा होती है, यह कथन ठीक नहीं 
हे, क्योकि यहां प्रयभिज्चाका बाघक कोई प्रमाण नहीं है। प्रयसिज्ञाका कारण 
आक्कति--जाति है, ऐसा नहीं कह सकते, क्‍योंकि व्यक्तिका ग्रत्यभिज्ञान होता है । 
RE रत्रममा 
. आचार्यसम्पदायोक्तिपूर्वक सिद्धान्तयति--र्णा एवेति । वर्णातिरिक्तस्फोटा- 
त्मकशब्दस्य अनुभवानारोहात्‌ इत्यर्थः । साइश्यदोषाद्‌ इयं आन्तिरिति शङ्कते. 
साइस्यादिति। वपनानन्तरं त एव इमे केशा इति घीः आन्तिरिति युक्तम्‌, मेदघी- 
विरोधात्‌। स एवाऽयं वर्ण इति धीस्तु रमैव वाधकामावाद्‌ इत्याह--नेति । गोत्वा- 
दिपत्यभिज्ञावद्‌ वर्णेषु प्रत्यभिज्ञा गत्वादिविषया इति शङ्कते--प्रत्यभिज्ञानमिति। 
व्यक्तिमेदे सिद्धे प्रत्यभिज्ञाया जातिविषयत्वं स्यात्‌+ यत्त्वया पीतं जलं तदेव मया 
पीतमित्यादौ, न तथा इह व्यक्तिभेदः सिद्ध इति परिहरति-न व्यक्तीति। 
रतमभाका अनुवाद | 
शांचार्यसंत्रदाय कहते हुए सिद्धान्त कहते हैं--/बंणों एव” इत्यादिसे । तात्पर्य यह कि 
वर्णौसे अन्य स्फोटात्मक शब्द अनुमवर्में आरूढ नहीं होता । वही वर्ण है, ऐसी जो प्रत्यभिज्ञा 
होती है, वह साइरयदोषसे आन्ति है, ऐसी शङ्का करते है--साइश्यात"? इत्यादिसे । इजामत 
करनेके पश्चात्‌ वे ही ये केश हैं, ऐसी प्रतीति आन्ति है, क्योंकि इस प्रत्यामिज्ञाका भेद प्रत्यक्ष 
बाधक है, ये केश वे ही नहीं है, किन्तु उनके सदश हैं, इस प्रकार केशॉमें भेदप्रतीति स्पष्ट 
है, परन्तु “वही यह वर्ण है? थह प्रतीति तो प्रमा ही है, क्योंकि इस ज्ञानका कोइ वाधक 
नहीं दै, ऐसा कहते हैं--“न” इत्यादिसे । जैसे गो की प्रत्यभिज्ञा गोत्वनिमित्तसे होती है, 
उसी प्रकार वर्णोंकी अत्सभिज्ञा गत्व आदि. जातिके निमित्तसे होती है, ऐसी शङ्का करते 
---“प्रत्मभिज्ञानम्‌” इद्यादिसे । -व्यक्तिमेद सिद्ध होनेपर प्रत्यभिज्ञ जातिनिमित्तक हो सकती 
हे, जैसे “जो तुमने जल, पिया, वही मैंने पिया? इद्यादिमें है, परन्तु यहां उस तरद व्यक्ति- 
भद सिद्ध नहीं दै, इस अकार शङ्काका परिहार करते हैं--“न व्यक्ति इलादिसे। 
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भाष्य | 
हि प्रत्युचारण गवा दिव्यक्तिवदन्या अन्याः वर्णव्यक्तयः प्रतीयेरन्‌, तत 
आकृतिनिमित्त प्रत्यभिज्ञानं स्यात्‌; न त्वेतदस्ति; वर्णव्यक्तय एव हि 
प्रंत्युच्चारणं प्रत्यभिज्ञायन्ते । द्विर्गोशन्द उच्चारित इति हि प्रतिपत्तिन तु 
हो गोशब्दाविति । नबु वर्णा अप्युच्चारणभेदैन भिन्नाः प्रतीयन्ते, देवें- 
द्त्तयज्ञदत्तयोरध्ययनध्त्रनिश्रवणादेव ` भेदम्रतीतेरित्युक्तम्‌ । अत्रा- 
ऽभिधीयते--कषति वर्णविषये निश्चिते प्रत्यभिज्ञाने ` संयोगविभागा- 
भिव्यज्ग'वस्वाद्‌ वणोनामभिव्यञ्ञकवैचित्र्यनिमित्तोऽयं चर्णविषयो विचित्रः 
प्रययो न खरूपनिसित्तः। अपि च वर्णव्यक्तिभेदवादिनाऽपि प्रत्यभिज्ञान- 
` :. भाष्यका अनुवाद... हि 
यदि. प्रत्येक उच्चारणमें गो आदि व्यक्तिके समान अन्य-अन्य वर्णव्यक्तिकी प्रतीति 
हो, तो यह माना जा सकता है कि प्रत्यभिज्ञा जांतिनिमित्तक है, परन्तु ऐसा नहीं 
है, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्णव्यक्तिकी ही प्रत्यभिज्ञा होती है। दो बार 'गो! 
शब्दका उच्चारण किया; ऐसी प्रतीति होती है, न कि दो गोशब्दोंका उच्चारण किया । 
परन्तु उच्चारणभेदसे वणे मी भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं, क्योंकि देवदत्त और यज्ञ- 
दत्तकी अध्ययन ध्वनि सुननेसे उनका भेद प्रतीत होता है, ऐसा कहा गया है। इस 
पर कहते हैं--प्रद्मभिज्ञान वर्णसम्बन्धी है, यह निश्चित होनेपर प्रतीत होता है कि 
[ ताळ आदि स्थानोंके साथ कोष्ठस्थ बायुके ] संयोग और विभागसे वर्णोकी 
अभिव्यक्ति होनेके कारण वर्णोसें जो वैलक्षण्यकी प्रतीति होती है, उसका निमित्त 
असिव्यंजक--बायुके संयोग और विभागकी विचित्रता है, स्वरूपकी विचित्रता नहीं 
> सत्वमभा | || र्पपणिशणण 
न त्वेतदिति । व्यक्तथन्यस्वज्ञानम्‌ इत्यर्थः । उदात्तत्वादिविरुद्धधर्मत्वादू व्यक्तिमेदो- 
ऽचुमानसिद्ध इति अनुवदति-नन्विति । भेदप्रत्ययस्य . कुम्भकूपाकाश मेदग्रत्ययवदू 
जपापिकमेदविषयत्वादू अन्यथासिद्धेः अनन्यथासिद्धव्यक्तंवेक्‍्यप्रत्यभिज्ञया निरपे- 
क्षखरूपाठम्बनया बाघ इत्युतरमाह--अत्रेति । तास्वांदिदेशैः, कोष्ठअवायुसंयोग- 
: रत्वभभाका अनुवाद , 
“न स्वेत” इत्यादि । 'एततः-अन्यवर्णव्यक्तिका ज्ञान । -वर्णमें उदात्तत्व आदिः 
विरुद्ध धर्मके रहनेसे व्यक्तिभेद अजुमानसे सिद्ध है, पीछे कही गई इस. शंकाका 
अचुवाद करते हैं--“नह” इसादिसे । जैसे कुंभाकाश, कूपाकाश, यह प्रतीति उपा 
चिभिदके कारण होती है, उसी प्रकार वर्णोमें ' भेदप्रतीति उपाधिके कारण है, ` 
इससे वह अन्यथासिद्ध है, इसलिए एक दी व्यक्ति है, ऐसी जो अत्यमिज्ञा निरपेक्ष वर्णस्वरुपके 


4 
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भाष्य 
सिद्धये वर्णाकृतयः कल्पयितव्याः । तासु च परोपाधिको मेदमत्यय 
इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ , तद्वरं वर्णव्यक्तिष्वेच परोपाधिको भेदप्रत्यय।, स्व- 
रूपनिमित्तं च प्रत्यभिज्ञानमिति कल्पनालाधवम्‌। एप एव च वर्णविषयस्य 
मेदग्रस्ययस्य बाधकः प्रत्ययो यत्मत्यभिज्ञानम्‌ । कथं ह्येकस्मिन्‌ काले 

भाप्यका अनुवाद म 

है। ओर वर्णव्यक्तियोंको भिन्न माननेवाळेको मी प्रसिज्ञाकी सिद्धिके लिए 
वणीकी जातियोंकी कल्पना करनी पड़ेगी और उनमें भेद्प्रतीति अन्य उपाधिसे 
होती है, ऐसा स्वीकार करना पड़ेगा । इससे तो यही मानना अच्छा है कि वर्ण- 
व्यक्तियोंमें ही अन्य उपाधिसे भेदप्रतीति होती है और प्रयभिज्ञा स्वरूपसे ही 
होती है, इसमें कल्पनालाघव भी है। वर्णोकी प्रत्यभिज्ञा ही उनमें भेदप्रतीतिका 
वाध करनेवाला प्रत्यय है । एक ही कालमें बहुत लोगोंसे उच्चारित एक ही गकार 


रत्नभभा 
विभागाभ्यां विचित्राभ्यां च्यङ्गयत्वाद्‌ वर्णेषु वैचिञ्यधीः इत्यर्थः | करुपनागौरवाञ्च 
वर्णेषु खतो भेदो नाऽस्तीत्याह--अपि चेति । अनन्ताः गकारादिव्यक्तयः, तासु 
प्रत्यभिज्चानाथै गत्यादिजातयः, ताञ्च चोदात्तत्वादिमेदस्य औषाधिकत्वमिति कल्पनादू 
वरं वर्णव्यक्तिभेदमात्रस्य औपाधिकत्वकल्पनमिति व्यक्तथानन्त्यस्य जातीनां च 
करपनमू अयुक्तमित्यर्थः । ननु भेदस्य वाधकामावात्‌ न औपाधिकत्वमित्यत आह- 
एप इति । अस्तु तहि प्रत्ययद्वयप्रामाण्याय भदामिदयोः सत्यत्वं तत्रा55ह--कथं 
हीति। उमयोरेकत्र विरोधाद्‌ भद ओपाधिक एव इत्यर्थः। ननु वायुसंयोगादेः 
रत्वम्रमाका अनुवाद 
आलम्बनसे होती है और जो अन्यथासिद्ध नहीं दै, उस प्रत्यभिज्ञासे भेदप्रतीतिका वोध 
होता है, इस प्रक्रार हेकाका उत्तर कहते है-- अन्न” इत्यादिरे । आशय यह कि ताछ आदि 
देशोके साथ नाभिमें स्थित वायुके विलक्षण संयोग और विमागोसे वर्ण व्यंग्य होते हैं, इसलिए 
बायुमें स्थित उदातत्व आदि विचित्रताकी उनमें प्रतीति होती दै । और कल्पनामें गौरव 
होनेके कारण भी वर्णमें स्वतः भद नहीं है, ऐसा कहते hee च” इत्यादिसे । अनन्त 
गकार आदि व्यक्तियों हैं, उनमें प्रत्यमिजञाके लिए गत्व आदि जातियों हैं और उनमें उदात्तत्व 
आदि भेद औपाधिक हें, ऐसी शुरु कल्पनाकी अपेक्षा केवळ वर्णव्यक्तिका भेद औषाधिक है, 
यह लघु कल्पना ही अधिक उपयुक्त है, अनन्त व्यक्तियों और जातियोंकी कल्पना करना ठक 
नहीं है, ऐसा अर्थ है । यदि कोई हेका करे कि वाधक कोई न होनेके कारण भेदको औपाधिक 
मानना आवश्यक नहीं है, इसका समाधान कहते हैं--“एष” इत्यादिसे। तव दोनों 
प्रतीतियेकि आमाण्यके लिए भेद और अभेद दोनोंको सत्य मानो, इसपर कहते दे 
€. 
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भाष्य 
बहुनामुच्चास्यतामेक एव सन्‌ गकारो युगपदनेकरूपः स्यात्‌-उदात्त- 
शाऽुदात्तश्च स्वरितश्च साचुनासिकश्च विरचुनासिकश्च इति। अथवा 
ध्वनिकृतोऽयं भेदमत्ययो न वर्णकृत इत्यदोपः। कः पुनरयं ध्वनिनोम ! 
यो दूरादाकर्णयतो वर्ण विवेकमपतिपद्यसानस्य कर्णपथमवतरति, प्रत्या- 
सीदतश्च पडुमरदुत्वादिभेदं वर्णेष्वासञ्जयति । तन्निवन्धनाथोदात्तादयो 
विशेषा न वर्भखरूपनिवन्धनाः । वर्णानां प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिज्ञायमान- 
साष्यका अनुवाद 
एक ही समयमें उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, सानुनासिक और निरचुनासिक भेदसे 
अनेकरूप किस प्रकार हो सकेगा । अथवा यह सेदप्रतीति ध्वनिके भेदसे होती 
है, वर्णके भेदसे नहीं होती, इसलिए दोष नहीं है। ध्वनि किसको कहते हैं ? 
दूरसे सुननेके कारण वर्णभेदको नहीं समझनेवालेके कानमें जो प्रविष्ट होती है 
और पाससे सुननेवालेके लिए पडुत्व, झदुत्व आदि भेदोंका वर्णोमें आरोप 


करती है, वह ध्वनि हे । उससे उदात्त आदि विशेष उत्पन्न होते हैं, वणेस्वरूपसे 


अतीन्द्रियसवान्न तद्भतंवेचिव्यस्य उदात्तत्वादेः वर्णेषु प्रत्यक्षारोपः सम्भवति 

इति अरुचिं वदिष्यन्‌ खमतमाह--अथवेति । ध्वनिधर्मा उदाततत्वादयो 

ध्वन्यभेदाध्यासादू वर्णेषु भान्ति इत्यः । प्रश्नपूर्वके ध्वनिस्वरूपमाह-- . 

क इति । अवतरति स ध्वनिरिति शेषः । वर्णातिरिक्तः शब्दः ध्वनि- 

रित्यर्थः | समीपं गतस्य पुंसः तारस्वमन्दत्वादिधर्मान्‌ स्वगतान्‌ वर्णेषु स एव 

आारोपयतीत्याह--प्रत्यासीदतञ्चेति । आदिपदं विवृणोति--तदिति । 
| रत्तम्रसाका अनुवाद | 


“कथं हि” इत्यादि । अर्थात्‌ भेद और अभद दोनों एक जगह नहीं रह सकते, अतः 
भेद औपाधिक ही है । ` यदि कोई कहे कि वायुसेयोग आदि अतीन्द्रिय हे, अतेः उनमें 
रहनेवाले उदात्तत्व आदिका जो वैचित्र्य है, उसका वर्णामें प्रत्यक्ष आरोप संभव नहीं है, ऐसी 
अरुचि भाष्यकार कहेंगे, उर्साके अनुसार अपना सत कहते है--“अथवा” इत्यादिसे । अथीत्‌ 
ध्वनिका वणेमें अभेदाध्यास होनेसे उदात्तत्व आदि ध्वनिके धर्म वर्णोमें' प्रतीत होते हैं। 
परनपूर्वक ध्वनिका स्वरूप कहते हैं--“कः” इत्यादिसे। “अवतरति'के बाद “स ध्वनि? 
( वह ध्वनि है ) इतना शेष समझना चाहिए। वणेसे भिन्न शब्द ध्वनि है, ऐसा अर्थ है। 
समीपस्थ पुरुषके कर्णगोचर ध्वनि तारत्व, मन्दत्व आदि अपने ध्मोका अपने आप वर्णोमे 
आरोप करती है, ऐसा कहते है--“प्रत्यासीदतथच” इत्यादिसे । 'पहुमदुत्वादि' के 'आदि' 
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भाष्य 
त्वात्‌ | एवं च सति सालम्बना एवैत उदात्तादिग्रत्यया भविष्यन्ति, 
इतरथा हि वर्णानां प्रत्यभिज्ञायमानानां निर्भेदत्वात्‌ संयोगविभागकृता 
उदात्तादिविश्चेषाः कल्पेरन्‌ । संयोगविभागानां चाऽभ्रत्यक्षत्वान्न तदा- 
श्रया विशेषा वर्णेष्वध्यवसितु शक्यन्त इत्यतो निरालम्बना एवैत उदा- 
्ादिप्रत्ययाः स्युः। अपि च चेवैतदभिमिवेष्टव्यम्‌-उदात्ादिमेदेन वर्णानां 

साष्यका अनुवाद 

उत्पन्न नहीं होते, क्‍योंकि बर्णांका प्रत्येक उच्चारणमें प्रत्यभिज्ञान होता है। ऐसा होनेसे 
उदात्त आदि प्रतीतियो आल्म्बनसहित होंगी । अन्यथा वर्णोकी प्रयभिज्ञा होनेके 
कारण उनमें भेद न होनेसे उदात्त आदि विशेप--भेद संयोग और विभागसे होते 
हैं, ऐसी कल्पना करनी पड़ेगी । संयोग और विभाग अप्रलक्ष हैँ, भतः वर्णोमें 
उनके भेदका आरोप नहीं किया जा सकता, इससे यह उदात्त आदि प्रतीति निराधार 
ही हो जायगी । और वर्णोकी 'बही यह गकार हे? ऐसी प्रयमिज्ञा होती है, इससे 


रतनग्रभा 
ननु अव्यक्तवर्ण एव ध्वनिः न अतिरिक्त इत्यत आह--वर्णानामिति । मत्युचारणं 
वर्णा अनुवर्तन्ते ध्वनिर्व्यावर्तते इति भेद इत्यर्थः । अन्यथा वाचिकेषु जप्यवर्णेबु 
अव्यक्तेपु ध्वनिवुद्धिः स्याद्‌ , दुन्दुभ्यादिध्वनौ शब्दत्वमात्रेण गृह्यमाणे अयम- 
व्यक्तो वर्ण इति धीः स्यादिति मन्तव्यम्‌ । एवं ध्वन्युपाधिकत्वे स्वमते गुणं वदन्‌ 
वायूपाचिकत्ते पूर्वोक्ताम्‌ अरुचि दर्शयति--एवं चेत्यादिना । अस्तु को दोषः, 
तत्राऽऽह--संघोगेति । वायुसंयोगादेः अश्रावणत्वात इत्यर्थः । तस्मात्‌ श्रावण- 
ध्वनिरेव उदाततत्वाद्यारोपोपाधिरिति भावः । एवं विरुद्धधर्मकध्नीनां भेदेऽपि 
रत्नश्रभाका अनुवाद 

पदका विवरण करते हैं---““तद्‌”” इत्मादिसे । यदि कोई कहे कि अव्यक्त वर्ण ही ध्वनि है, उससे 
भिन्न नहीं है, इसपर कहते हैं--''वर्णानाम” इत्यादि । अर्थात्‌ प्रत्येक उच्चारणमें वर्णोकी अशुर 
होती है और ध्यनिकी अनुदृत्ति नहीं होती, इससे ध्वनि और वर्णमें भेद है । यदि ऐसा न हो तो 
अवचिक जपम जो अव्यक्त वणे हैं, उसमें ध्वनिबुद्धि हो जायगी और इन्दुभि आदिकी 
ध्वनि जो केवळ झब्दरूपसे सुनी जाती हे उसमें यह अव्यक्त बण हैं? ऐसी युद्धे 
हो जायगी । इस प्रकार ध्वनिको उपाधि साननेपर स्वमतमें लाभ कहते हुएं भाध्यकार वायुको 
उपाधि माननेमें पूर्वोक्त अरुचि दिखलाते हैं---/एवं च” इत्यादिसे । भले ऐसा हो, उसमें दोप 
क्या है, इसपर कहते हें--“संयोग” इत्यादि । [ अप्रत्यक्षत्वात्‌ ] अथाव वायु-संयोग आदिके 
श्रबणगोचर न होनेके कारण । इसालिए श्रवणगोचर ध्वनि ही वर्णोमें उदात्तल आदिके आरोपमें 
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भाष्य 
्रत्यसिज्ञायमानानां भेदो भवेत्‌ इति । नद्यन्यस भेदेना5न्यस्या5मिद्यमानस्य 
भेदो भवितुमर्हति । नहि व्यक्तिभेदेन जातिं भिन्नां मन्यन्ते । वर्णेभ्य- 
श्वाऽ्थप्रतीतेः सम्भवात्‌ स्फोटकर्पनाऽनर्थिका । न कल्पयाम्यहं स्फोटं 
क रि हितसँ क ०७. [a 
प्रत्यक्षमेव त्वेनमवगच्छामि, एकेकवणग्रहणाहितसंस्कारायां बुद्धी झटिति 
साष्यका अनुवाद 
उदात्त आदि भेदोंसे उनका भेद होगा, ऐसा आग्रह करना ठीक नहीं है, क्योंकि एकके 
भेदसे दूसरे अभिन्न पदार्थका भेद नहीं हो सकता। व्यक्तिके भेदसे जाति भिन्न 
है, ऐसा कोई सी नहीं मानता | और वर्णोसे अर्थप्रतीतिका संभव होनेसे स्फोटकी 
कलपना व्यर्थ है। में स्फोटकी कल्पना नहीं करता, किन्तु उसका मुझे प्रक्ष 
अनुभव हो रहा दै, क्योंकि एक-एक वणेके ग्रहणसे जिसमें संस्कार हुआ है, 
रत्तमभा 
न तेषु अनुगता वर्णा भिद्यन्ते इति उक्तम्‌, तदेव दृष्टान्तेन द्रढयति--अपि 
चेति | यथा खण्डमुण्डादिविरुद्ानेकव्यक्तिषु अभिन्नं गोत्वम्‌, तथा ध्वनिषु 
वर्णा अभिन्ना एव इत्यथैः । उदात्तादिध्वेनिः, तदभेदेन हेतुना वणीनामपि इति 
योजना । प्रत्यमिज्ञाविरोधादिति अक्षराः । यद्वा, उदात्तत्वादिभेदविशिष्टतया 
्रत्यमिज्ञायमानत्वादू वर्णानां भेद इत्याशङ्कां इष्टान्तेन निरस्यति--अपि चेति । 
वर्णानां स्थायित्वं प्रसाध्य तेषामेव वाचकत्वं वक्तुं स्फोटं विधरयति-चर्णेभ्यश्चेति । 
करपनामसहमान आशक्कते--नेति । चक्षुषा दर्षणयुक्तायां बुद्धौ सुखवत्‌ श्रोत्रेण 
वर्णयुक्तायां बुद्धौ विनैव हेत्वन्तरं स्फोटः प्रत्यक्ष इत्याह--झटितीति । यस्यां 
रत्वभमाका अनुवाद 
कारण है यह तात्पर्य है। इस प्रकार विरुद्ध धसेवाळी ध्वनिके भिन्न होनेपर सी उसमें अनुगत 
चणे भिन्न नहीं होते, ऐसा जो पीछे कहा गया है, उसीको दृष्टान्तसे दृढ़ करते हँ---“अपि च" 
इत्यादिसे । जैसे खण्ड-सुण्ड आदि विरुद्ध-परस्पर भिन्न अनेक गोव्यक्तियोंमें गोत्व अभिन्न है, वैसे 
ध्वानिमें वणे अभिन्न ही हैं, ऐसा अर्थ है । उदात्त आदि--ध्वनि। घ्वनिभेदरूप कारणसे 
वर्णोका भौ भद हो, ऐसी योजना करनी चाहिए। अथवा उदात्तत्व आदि भेदोंसे विशिष्ट- 
रूपसे ज्ञात होनेके कारण वर्ण भिन्न हैं, इस आशक्काका इशन्तपूर्वक निरसन करते हे- 
“अपि च” इत्यादिसे । अत्यभिज्ञासे वर्णोका नित्यत्व सिद्ध करके उनको ही वाचक कहनेके 
लिए स्फोटका निराकरण करते है--“वर्णभ्यश्व” इसादिसे । कल्पनाको न सहता हुआ ' 
वादी आशङ्का करता है--न”” इत्यादिसे। जैसे नेत्र द्वारा दपेणयुक्त बुद्धिमें सुखका प्रसक्ष 
होता है, वैसे ही श्रोत द्वारा वणयुक्त चुद्धेमें अन्य हेतुके विना हो स्फोटका प्रत्यक्ष होता है, 
ऐसा कहता है--“झटिति” इत्यादिसे । जिस ज्ञानमें जो अर्थ भासता है, वह ज्ञान उसमें 
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भाष्य 
प्रत्यवभासनादिति चेत्‌, न; अस्या अपि चुद्धेर्वणविपयत्वात्‌। एकैक 
वणंग्रहणोत्तरकारा हीयमेका बुद्विगोरिति समस्तवर्णविषया, नाऽ्थाम्तर- 
विषया । कथमेतदवगम्यते ? यतोऽस्यामपि बुद्धी गकारादयो वर्णा 
अनुवर्तन्ते, न तु दकारादयः। यदि श्वस्या बुद्वेगकारादिभ्योऽ्थान्तरं 
स्फोटो विषयः स्यात्‌ ततो दकारादय इव गकारादयोऽप्यस्या बुद्धेव्याव- 
तरन्‌, न तु तथाऽस्ति । तस्मादियसेकवुद्धिर्वर्गविपयेव स्म्रतिः । नन्वने- 
करवात्‌ वर्णानां नेकवुद्विविपयतोपपद्यत इत्युक्तम्‌ + तत्मतित्रूम/--सम्पव- 

माष्यका अनुवाद 

उस बुद्धिमें स्फोटका जल्दी प्रलवभास होता है, ऐसा यदि कहो, तो यह कथन ठीक 
नहीं है, क्योंकि यह बुद्धि मी वर्णविपयक है। एक-एक वर्णका ग्रहण होनेके 
अनन्तर 'गोः? (गाय) यह जो एक वुद्धि होती है, बह समस्त वणेविपयक है, 
अथीन्तरविषयक नहीं है । यह कैसे समझा जाय ? इससे कि इस बुद्विमें भी 
गकार आदि वर्णांकी अनुबृत्ति होती है, दकार आदिकी नहीं । यदि दकार 
आदिसे अन्य स्फोटरूप अर्थ इस घुद्वधिका विषय हो, तो उस बुद्धिसे 
दकार आदिके समान गकार आदि भी हट जायँगे, परन्तु ऐसा नहीं है 
इसलिए यह एक वुद्धि वर्णविषयक ही स्मृति है । परन्तु वर्णोके अनेक होनेसे 
चे एक बुद्धिके विषय हों, यह युक्त नहीं है, ऐसा कहा है । उसका निराकरण 


र्‌त्वम्भा 
संविदि योऽथों भासते सा तत्र प्रमाणम्‌। एकं पदमिति बुद्धो वर्णा एव स्फुरन्ति, 
न अतिरिक्तर्फोटः इति न सा स्फोटे प्रमाणमित्याह--ना$स्या अपीत्यादिना । 
ननु गोपदबुद्धेः स्फोटो विषयः, गकारादीनां तु व्यञ्जकत्वाद्‌ अनुवृत्तिरित्यत आह- 
यदि हीति । व्यङ्ग्यवद्िवुद्धौ व्यक्षकधूमानुइंतेः अदरीनाद्‌ इत्यर्थः । वर्णसमूहा- 
ठम्बनत्वोपपत्त्न स्फोटः करपनीयः पदार्थान्तरकल्पनागौरवादित्याह-तस्सादिति । 
रत्तमभाका अनुवाद 
प्रमाण हैं, “एक पढ्‌ हे? ऐसी बुद्दिमँ वर्ण ही भासित होते हैं, उनसे अतिरिक स्फोटका भान 
नहीं होता, इसलिए स्फोटमें वह बुद्धि प्रमाण नहीं है, ऐसा [उत्तर] कहते दैं--“चास्या अपि” 
इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि “गोपद” इस बुद्धिका स्फोट विषय है, गकार आदि तो व्यंजक 
होनेसे अनुक्त्त होते हें, इसपर कहते हें--“यादि दवि” इत्यादि । जिसे कि व्यंग्य वहि 
बुद्धिमें व्यंजक धूमकी अनुद्वति देखनेमें नहीं आती, ऐसा समझना चाहिए | वर्णोका समूहा 
लम्बन उपपन्न है, इसमे स्फोटकी कल्पना करना ठीक नहीं है, क्योंकि अन्य पदाथकां 
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भाष्यं 
त्यनेकस्याप्येकबुद्धिनिषयत्वस्‌ , पङ्क्तिर्वचं सेना दश शतं सहस्रमित्यादि 
दशनात्‌ । या तु मोरित्येकोऽयं शब्द इति जुद्धिः, सा बहुष्वेव वर्णेष्वे 
काथावच्छेदनिवन्धनोपचारिकी चनसेनादिवुद्धिवदेव । अत्राऽऽह--यदि 
साष्यका अपवादे 


करते हँ--अनेक भी एक घुद्धिके विषय होते हें, क्योंकि पंक्ति, वन, सेना, 
दृश, शत, सहस्र इत्यादिमें स्पष्टतया अनेक एक चुद्धिके विपय दिखाई देते हें । “गो 

यह्‌ एक शब्द है, ऐसी जो वुद्धि हे, वह चन, सेना आदि घुद्धिके ससान बहुत 
वर्णोसि एकार्थेवोधकरवरूप कारणसे गोणतया प्रयुक्त होती है । यहाँ कहते हैँ-- 


रत्वम्रमा 
अनेकस्याऽपि ओपाधिकम्‌ एकत्वं युक्तमित्याह-सम्भवतीति। ननु तत्र एकदेशादि 
उपाधिरस्ति प्रकृते क उपाधिरित्यत आह-या त्विति। एकार्थे शक्तमेकं पदम्‌ , 
प्रेधानार्थ एकस्मिन्‌ तास्पर्यवदेकं वाक्यमित्येकाथसम्वन्धादेकत्वोपचार इत्यर्थः । 
न च एकपदे ज्ञाते एकार्थज्ञानम्‌ , अस्मिन्‌ झाते तत्‌ इत्यन्योन्याश्रय इति वाच्यम्‌। 
उत्तमवृद्धोक्तानां वणानां क्रमेण अन्स्यवरणेश्रवणानन्तरं वारस्य एकस्पृत्यारूढानां 
मध्यमवृद्धस्य प्रवृत््यादिलिङ्गानुमितेकार्थघीहेतुस्रनिश्चये सति ऐकपदवाक्यत्वनिश्च- 
यात्‌ । वणेसाम्येऽपि पदभेददष्टेवणीतिरिकतं पदं स्फोटाख्यमङ्गीकार्यसिति शङ्कते-- 
रत्वभभाका अनवाद 


कल्पनामें गोरव होता है, ऐसा कहते हें--“तस्माद्‌” इत्यादिसे । बहुतोंका भी औपाधिक 
एकत्व हो सकता हे, ऐसा कहते हँ--“सम्भवति” इत्यादिसे। यदि कोई कहे कि दृष्टान्तमें 
एकदेश उपाधि है, अकृतमें कौन उपाधि हे । इसपर कहते हे--“या तु” इत्यादि । जिसकी 
एक अथमें शक्ति हो, वह एक पद है अर्थात्‌ अमिघादृत्तिसे जो एक अर्भ का वाचक हो, वह 
एक पद है, एक प्रधान अर्थमें जिसका तात्पर्य हो, वह एक वाक्य है, इस प्रकार अनेकका 
एक अर्थके साथ सवन्ध होनेसे अनेकस एकत्वका उपचार समझना चाहिए । कोइ शङ्का करे 
कि एक पदका ज्ञान दोनेपर एक अर्थका ज्ञान होता हे और एक अर्थका ज्ञान होनेसे 
एक पदका ज्ञान होता है, इस अकार अन्योन्याश्रय दोष आता है, यह शङ्का 
युक्त नहीं हे, क्योंकि उत्तम इद्धसे उच्चारित वर्णोमें कमसे अंत्य वर्ण सुननेके / 
बाद वालककी एक स्मृतिमे सव वणे आरूद हो जाते हैं और सध्यस वृद्धकी 
प्रतिको देखकर उससे अनुमान करके वालक ये वर्ण अर्थके ज्ञानके हेतु हैं, ऐसा 

निश्चय करता हे, अतः एक पद तथा एक वाक्यका निश्चय होता है । परन्तु वर्णोके समान 

हानेपर भी पदका भेद दिखाई देता हे, इसलिए वर्णोसे अतिरिक्त पदरूप स्फोटका स्वीकार 


वर्णा एव सामस्त्येनेकवुद्विविपयतामापद्यमानाः पढं स्युः, ततो जारा राजा 
कपि; पिक इत्यादिए पदविधोपप्रतिपत्तिने स्यात्‌, त एच हि वर्णा इतरत्र 
चेतसत्र च्‌ परत्यवभासन्त इति । अत्र वदामः--सत्यापि समस्तवर्णप्रत्यव- 
मर्श यथा क्रमाचुरोधिन्य एव पिपीलिकाः पड्क्तिवुद्धिमारोइन्ति, एवं क्रमा- 
चुरोधिन एव वर्णाः पदबुद्विमारोक्षयन्ति तत्र वर्णानामविशेषेऽपि क्रम- 
विशेपक़्ता पदविशेपप्रतिपत्ति्न विरुध्यते । बृद्धव्यवहारे चेमे वर्णाः 
क्रमाद्यनुग्रहीता शृहीतार्थविशेपसम्बन्धाः सन्तः स्तव्यवहारेऽप्येकेकवर्ण- 
भाप्यका अनुवाद 
यदि चर्ण ही सव मिळकर, एक चुद्धिके विपय होकर पद होते हों, तो आरा, 
राजा, कपि, पिक इद्यादिमें भिन्न पदकी प्रतीति न होनी चाहिये । क्योंकि 
उन्हीं वर्णोका दोनों स्थलों पर अवभास होता हे । इसपर कहते हैं--यद्यपि 
शाब्दमें सव वर्णोका भान होता है, तो भी जेसे ऋमके अनुसार ही चींटियोंमें 
पंक्तिकी प्रतीति होती दै, पैसे क्रमिक वर्णेमिं ही पदवुद्धि होती हे । इस प्रकार 
वर्णेमि यद्यपि भेद नहीं हे, तो भी भिन्न-भिन्न क्रमसे भिन्न-भिन्न पदकी 
प्रतीति होती दै, अतः कोई विरोध नहीं है। क्रम आदिके अछुसार ग्रहण 
किये हुए उन वर्णोका बुद्ध व्यवहारमें भिन्न-मिन्न अर्थोके साथ संबन्ध ग्रहण 
किया जाता है, इसलिए अपने व्यवद्दारमें भी एक-एक वर्णका महण होने 


रत्वमभा 
अत्राहेति । कममभेदादू वर्णेष्वेव पदभेदइष्टिरिति परिहरति-अत्रेवि । ननु 
नित्यविभूनां वर्णानां कथं क्रम; ? कथं वा पदलज्ञानेन अर्थधीहेतुत्व॑ तत्राऽऽह-- 
वृद्धेति । ब्युपचिदशायाम्‌ उच्चारणक्रमेण. उपलब्धिक्रममुपलभ्यमानवर्णेषु 
आरोप्य एते वणी एतत्क्रमैतत्संख्यावन्त एतदथैशक्ता इति ग्रहीताः सन्तः श्रोतुः 
प्रवृत्तिकाळे तथैव स्मृत्यारूढाः सखा बोधयन्ति इत्यर्थः । खायिवर्ण- 
रत्रमभाका अनुवाद 


करना चाहिए, ऐसी शङ्का करते हैं--“अन्न” इत्यादिसे । परन्तु नित्य और विशु वर्णौका 
क्रम कैसे हो सकता १ और वर्णेमें पदत्वज्ञान होनेसे चे अर्थ ज्ञानके प्रति कारण किस प्रकार 
हो सकते हैं ? इसपर कहते हँ---“बृद्ध” इत्यादिसे । व्युत्पत्तिदशामँ वाळक दृद्धव्यवहारको 
देखकर, उच्चारण-क्रमंस उपलब्धि-क्रमका वर्णोंमें आरोप करके ये वर्ण जब इस क्रममें और इतने 
ही हों, तब इस अर्थके चाचक हो सकते हैं, ऐसा समझता दै और इस प्रकार समझे हुए 
वर्णे श्रोताके प्रबृत्तिकालमे और उसी प्रकार स्मृतिमें प्रविष्ट होकर अपने-अपने अर्थका बोध 
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भाष्य 
ग्रहणानन्तरं समस्तप्रत्यवमर्शिन्यां बुद्धी ताइशा एव प्रत्यवभासमानास्तं 
तमर्थमव्यभिचारेण पत्याययिष्यन्तीति वर्णवादिनो लघीयसी कल्पना । 
स्फोटवादिनस्तु दृष्टहानिरच्टकल्पना च । वर्णाश्चेसे क्रमेण शृह्ममाणाः 
स्फोटं व्यञ्जयन्ति, स स्फोटो<थ व्यनक्तीति गरीयसी कल्पना स्यात्‌ । 
अथाऽपि नाम प्रत्युचारणमन्येऽन्ये वर्णाः स्युः, तथापि प्रत्यभिज्ञालम्बन- 
भावेन वर्णसामान्यानामव्यास्युपणन्तव्यत्वाद्‌ या वर्णेष्वर्थपतिपादन- 
प्रक्रिया रचिता, सा सामान्येषु संचारयितव्या । ततश्च नित्येभ्यः 
शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ ॥ २८ ॥ 
साष्यका अनुवाद 
पर सभस्तका अवमरी करनेवाली बुद्धिमें बैसे ही भासते हुए भिन्न-भिन्न 
अर्थोका ठीक-ठीक उसी प्रकार ज्ञान कराते हैं, चर्णवादीकी इस कर्पनामें 
बडा लाघव है । स्फोटवादीके मतसें तो दृष्ट हानि और अदृष्ट कल्पना होगी । 
क्रमसे गृहीत ये वर्ण स्फोटकी अभिव्यक्ति करते हैं, और स्फोट अर्थको व्यक्त 
करता है, इस कल्पनामे बड़ा गौरव है. । यदि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण अन्य 
अन्य होते हैं, ऐसा स्वीकार करें, तो भी प्रयभिज्ञाके आधार पर वर्णगत जाति 
अवश्य भाननी पड़ेगी, इससे वर्णोमिं अर्थप्रतिपादन करनेकी जो प्रक्रिया बनाई 
गई है, बही बर्णसामान्यमें लेनी पड़ेगी । इससे यह सिद्ध हुआ कि निल शब्दोंसे 
देवता आदि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति होती है, अतः कोई विरोध नहीं है ॥२८॥ 
रत्वप्रभा ति 

वादम्‌ उपसंहरति-बर्णेति | दृष्टमू--वर्णानाम्‌ अथबोधकत्वम्‌, अदृष्ट:-स्फोटः । 
सम्प्रति वणानाम्‌ अखिरत्वम्‌ अन्लीकृत्य प्रौढिवादेन स्फोटं विघटयति-अथा- 
पीति। खिराणि गत्वादिसामान्यानि क्रमविशेषवन्ति ग्हीतसङ्गतिकानि अर्थबोध- 
कानीति क्ल्पेषु सामान्येषु प्रक्रिया सञ्चारयितव्या न खक्लप्त स्फोटः कल्पनीय 
इत्यर्थः । वर्णानां स्थायित्ववाचकत्वयोः सिद्धो फलितमाह-ततश्चेति ॥२८ ॥ 
रत्वप्रभाका अनुवाद 

कराते हैं, ऐसा अर्थे है । वर्ण नित्य हैं इस सिद्धान्तका उपसंहार करते हैं--..''बर्ण”” इत्यादिसे । 
दृष्ट-- वर्णोका अर्थवोघकत्व, अट्ट--स्फोट । प्रथम वर्णोकी नित्यता स्वीकार करके स्फोटका 
निराकरण किया गया है, अब वर्णोका अनित्यत्व स्वीकार करके तर्कसे स्फोटका निराकरण 
करते हे--“'अथापि” इत्यादिसे ! गत्व आदि जातियौँ नित्य हैं, ऋमविशेषसे अयुक्त उनमें . 
संगतिका महण हेनिपर वे अर्थबोध कराती हैं, इसलिए क्छृप्त--असिद्ध सामान्यमें ही उक्त ' 
अकियाका संचार करना चाहिए, असिद्ध स्फोटकी कल्पना नहीं करनी चाहिए, ऐसा अर्थ है । 
बृणकी नित्यता और वाचकताके सिद्ध होनेपर फलित कहते हैं--“'ततश्च” इत्यादिसे ॥ २८ ॥ 
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अत एव च नित्यत्वम्‌ ॥ २९ ॥ 


पदच्छेद---अतः, एव, च, नित्यत्वम्‌ । 

पदार्थोक्ति--अत एव च--देवादेर्जगतो वेदशब्दप्रभवत्वादेव, नित्यत्वम्‌- 
अञन्यत्वम्‌ [ वेदस्य प्रत्येतव्यम्‌ ] | 

भाषाथे--देवता आदि सब जगत्‌ वेदशब्दोंसे उत्पन्न होता है, इसीसे वेद 
नित्य है, ऐसा समझना चाहिए । 

“DO RO 
| भाष्य 

कर्तरस्मणादिमिः स्थिते वेदस्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवाभ्युपग- 
मेन तस्य विरोधमाशङ्क'च 'अतः भ्रमवात्‌' इति परिहत्येदानीं तदेव वेद 
नित्यत्वं स्थितं द्रहयति--अत एव च नित्यत्वमिति । अत एव नियता- 
कृतेदेंबादेजेगतो वेदशब्दप्रभवस्वाद्‌ वेदशब्दनित्यत्वमपि भत्येतव्यस्‌ । 

माष्यका अनुवाद 

कर्ताका स्मरण आदि न होनेसे वेदकी निता सिद्ध होनेपर देवता आदि 
व्यक्तियाँकी उत्पत्ति माननेसे उक्त वेदकी नित्यता नहीं बन सकेगी, इस आइङ्का- 
का “अतः प्रभवात से परिहार करके अव पूर्वसिद्ध उसी वेदनिसताको दृढ़ 
करते हँ--/अत एव च नित्यत्वम्‌! से। इसीसे-नियत आक्ृतिवाले देव 
आदि जगतकी वेदराब्दसे उत्पत्ति होनेके कारण वेदरव्दमें नियता समझनी 

रत्नमभा 

पूर्वतन्त्रवृत्तानुवादपूर्वक॑ सूत्रे व्याचष्टे-कतुरित्यादिना। पूर्वतन्त्रसिद्धमेव 
चेदस्य नित्यत्वम्‌ , देवादिव्यक्तिसृष्टा तद्धाचकशव्दस्याउपि सृण्टेरसिद्धमित्याशङक्य 
नित्याकृतिवाचकात्‌ शब्दाद्‌ व्यक्तिजन्मोक्या सांकेतिकत्व॑ निरस्य वेद; अवान्त- 
रप्रल्यावस्थायी, जगद्घेत॒त्वात्‌ , ईश्वरवदित्यनुमानेन द्रढयति इत्यर्थ: । यज्ञेन 

रत्नप्रभाका अनुवाद 
पूवैमीरमांसामे कथित विषयका अनुवाद करते हुए सूत्रका व्याख्यान करते हैं--“ कहे: > झ्खादिसे । 

आशय यह कि पूर्व मौमांसामें वेदका नित्यत्व सिद्ध किया गया हैं, किन्तु देवता आदि ब्याचयाँकी 
सृष्टि होनेपर उनके वाचक दाब्दाँकी भी सृष्टि माननी पड़ेगी, अतः उक्त वेदका नित्यत्व असिद्ध हो 
जायगा, ऐसी शंका कर नित्य जातिके वाचक शब्दसे व्यक्तिकी उत्पति कहद गई है, अतः वैदिकशब्द 


सांकेतिक नहीं है, इस प्रकार उस शंकाका निराकरण करके “वेद लात का रइता है, का 
कारण हेनिसे, ईश्वरके समान! इस अजुमानसे वेदके नित्यत्वको दृढ़ करते है। यज्ञ अर्थात्‌ पूवपुण्यसे, 
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भाष्य 

तथा च मन्जवर्ण:-यज्लेन वाचः पदवीयमायन्तामन्वचिन्दन्नूपिषु 
प्रबिष्टाप' (क्र० सं० १०।७१।३) इति स्थितामेव चाचमजुपिम्रां दर्शयति । 
वेदञ्यासश्चेवमेव स्मरति-- 

'युगान्तेऽन्त्हितान्‌ वेदान्‌ सेतिहासान्‌ महर्षयः 

लेभिरे तपसा पूर्वमनुज्ञाताः स्वयंभुवा ॥' इति ॥ २९ ॥ 

भाष्यका अनवाद 

चाहिएँ । उसी प्रकार “यज्ञेन वाचः पद्वीय०' ( याज्ञिकोंने पहले यज्ञद्वारा वेदको 
अहण करनेकी योग्यता प्राप्त की, पश्चात्‌ ऋषियोमें विद्यमान उस वेदरूप वाणीको 
पाया ) यह संत्र मी पूर्वसिद्ध वेदरूप वाणीकी प्राप्ति दिखळाता है। और श्री 
वेदव्यास भी ऐसा ही कहते हैं--“युगान्तेऽन्तर्हितान वेदाब्‌०' ( प्राचीन कालमें 
महर्षियोंने त्रह्वाकी अनुज्ञा पाकर युगके अन्तमें गुप्त हुए इतिहाससहित वेदेंको 
तपसे प्राप्त किया ) ॥ २९॥ 


रत्वम्रमा 
पूवैशुक्कतेन, वाचः--वेदस्य, छाभयोग्यतां प्राप्ताः सन्तो याज्ञिकाः ताम्‌ ऋषिषु 
स्थितां लब्धवन्त इति मन्त्रार्थः । अनुबिन्वाम्‌--उपरूब्धास्‌ । पूर्वम---अवान्तर- 
कल्पादौ ॥ २९ ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 


धाचः--वेदका, प्रहणयोग्यताको प्राप्त हुए याजिकोंने ऋषियोंमें विद्यमान उस वाणीको प्राप्त 
~ € २ पूवेस य आदियें 
किया, ऐसा श्रुतिका अथे है । अनुविज---उपलब्ध । पूवेसें--अवान्तर कल्पके आदिसें ॥ २९ ॥ 


(१) "अस्य महतो भूतस्य निःइवसितम्‌' इत्यादि श्रुतिके पर्यालोचनसे आकाश आदिके समान 
वेदको परमेशवरसष्ट माननेपर भी वेद-नित्यत्वर्म कोई विरोध नहीं होता । जैसे अध्यापक, अध्येता 
इत्यादि व्यवद्दारकालमें वेदकी स्दृतिके जनकसंत्कारवारे पुरुष रहते हैं, इसी प्रकार प्रळयकालमें भो 
उत्तरकरपर्मे वेदका स्मरण इोनेके लिए तदनुकूछ संस्कारवाले पुरुषकी सत्ता माननेसे वेदनित्यस्व 
सिद्ध होता हे । सष्टिके आरम्भमें वेदवाक्यके स्मरणके विना पूर्देकल्पीय पदार्थौके अनुसन्धानसे 
दोनेवाल वर्तमान कल्पकी सृष्टि हो ही नही सकती,” अतः ' पूवेकल्पर्मे अनुभूत 'वेदका स्मरण 
अवश्य मानना चाहिए । वइ स्मरण प्रज्यकाल्में पुरुषगत सूक्ष्म संस्कार माननेसे ही उपपन्न 
होता है, अन्यथा नहीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रलयकालमे भी वेदस्मृत्य्ुकूल संस्कारवाळे 
पुरुषके होनिके कारण वेद नित्य ही हे, इससे किसी वादीका यह कथन--'कत्तांका अस्मरण 
असिड है, क्योंकि “मन्त्रकृतो वृणीते विश्वाभित्रस्य सूक्तं भवति’ इत्यादि वाक्योंसे संहिता आदिके .: 
कतो वेदप्रतिपादित हे'---भी निरस्त हो गया । 'संत्रकृतो ०? इत्यादि वाक्योंका--कल्पके आदिमे उत्पन्न 


Ch पे, 


उन-उन ऋषियोके पुण्यावेशेषसे जन्मान्तरमें अधीत वेदका स्वतः ही स्मरण होता है---इस जाभिप्रायसे 
व्याख्यान करना चाहिए । . 


भाषि० ८ सू० ३०] शाकूरमाष्य-रत्नंम्रभा-भाषांनुवादसहित दै९७ 
प्यस्क्स्याययय्यास्स्क्पकायायिक्वावययलपासय्क्क्विपस्पयिवकपिविफ्कक्डल 

समाननामरूपत्वाचावृत्तावप्याविरोधो दर्शनात स्मृतेश्व ॥३०॥ 

पदच्छेद्‌--समाननामरूपत्वात्‌ , च, आवृत्तौ, अपि, अविरोधः, दर्शनात्‌ , 
स्मृतेः, च | 

पदार्थाक्ति --आवृत्तावपि--सृष्टिप्रळययीरावृत्तावापे, समाननामरूपत्वाच- 
उत्तरकल्पप्रपळ्चस्य पूर्वकल्पसमाननामरूपत्वादेव, अविरोधः---शव्दार्थसम्बन्धा- 
नित्यत्वरूपविरोधो नास्ति, [प्रपञ्चस्य समाननामरूपत्वं च] दरशनात--धाता 
यथापूर्वमकर्पयत्‌? इत्यादिश्रृतेः, स्पृतेश्व--“यथर्तुष्वृतुलिज्ञानि नानारूपाणि 
पर्यये । हश्यन्ते तानि तान्येव तथा मावा युगादिषु’ इत्यादिस्मृतेश्च [अवगम्यते] । 

भाषार्थ--सृष्टि-प्रज्यकी पवाहपरम्पराके चलते रहनेपर भी उत्तर कल्पके 
समान ही नाम, रूपके होनेके कारण शब्द और अर्थके संवन्धका अनित्यतारूप 
विरोध नहीं हो सकता है । सृष्टि समान नाम-रूपवाली है, यह "धाता यथा०' 
(जैसे पूर्वकल्पमें सूर्य, चन्द्रमा आदि जगत्‌ था, उसी प्रकार उत्तर कल्पमें भी 
परमेश्वरने सृष्टि की) इत्यादि श्रृतिसे और 'यथरतुष्दतु०” (जैसे उन-उन ऋतुओंमें 
प्रतीयमान अनेक तरहके नवपछवोद्रम आदि ऋतुलिङ्ग ही ऋतुओंकी पुनरावृत्तिमं 
देखे जाते हैं, उसी प्रकार पूर्वकल्पके समान पदार्थ ही उत्तरोत्तर सृष्टिमें देखे जाते 


हैं) इत्यादि स्ट्ृतिसे. जाना जाता है । 
नकळे BG” 
भाष्य 
अथापि स्यात्‌, यदि पश्वादिव्यक्तिवद देवादिव्यक्तयोऽपि सन्तत्ये- 
वोत्पचेरन्निरुष्येरंथ ततोऽभिघानाभिधेयाभिधातृव्यवद्दाराविच्छेदात्‌ सम्वः 
भाष्यका अनुवाद 
यह होता, यदि पछ आदि व्यक्तियोंके समान देवता आदि व्यक्तियोंके भी उद्धव 
और लय अविच्छिन्न होते, तो नाम, विषय और वक्ताके व्यवहारका बिच्छेद न होतेके 


en 
रत्रमसा 


तनु महामळ्ये जातेरपि असत्वात्‌ शब्दार्थसम्बन्यानित्यत्वमित्याशङ्‌ः 
क्याऽइ--समानेति । सूत्रनिरस्यां शङ्कामाह--अथापीति । व्यक्तिसन्तत्या 
रलप्रभाका अनुवाद 
परन्तु महाप्रल्यथमें जातिके भौ नष्ट हो जानेसे शब्द और अर्थका संवन्ध अनित्य हो 
_जायगा, ऐसी आशंका करके कहते है--"'समान” इसादित । चल आशंका करके कहते हैं---समान” इत्यादिसे । संत्रस हटाई जानेवाळी शकाको 
_ (१) प्रजापति आदि सवका जिसमें देइवियोग होता हे और केवल प्रकृति अवशिष्ट रहती 
हे, ऐसा काल । 


६९८ हवू [ थ० १ पा०.रै 


भाष्य 


न्घनित्यत्वेन विरोधः शब्दे परिहियेत। यदा तु खळ सकलं त्रेलोक्य परि 
त्यक्तनामरुपं निलयं प्रलीयते, प्रभवति चाऽभिनवसिति श्रुतिस्प्तिषादा 
वदन्ति तदा कथमविरोध इति । 


भाष्यका अनुवाद 


“८४.० Ne NNN 


कारण संबन्ध नित्य रहनेसे शब्दमें विरोधका परिहार हो जाता, परन्तु जव श्रुतियाँ 
और स्मृतियां कहती हैं कि सकल त्रैलोक्य नाम और रूपका परित्याग 
करके समूळ नष्ट हो जाता है और फिर नया उत्पन्न होता है, तब अविरोध 
किस प्रकार है ? ऐसी शङ्का होती है । 


रत्रमभा 


जातीनाम्‌ अवान्तरपलये सत्त्वात्‌ संवन्धस्तिष्ठति, व्यवहाराविच्छेदाद्‌ जञायते 
चेति वेदस्य अनपेक्षत्वेन प्रामाण्ये न कश्चिद्‌ विरोधः' स्यात्‌ । निर्लेपलये तु 
सम्बन्धनाशात्‌ पुनः सृष्टी केनचित्‌ पुंसा संकेतः कर्तव्य इति पुरुषबुद्धिसा 
ेक्षत्वेन वेदस्य अपामाण्यम्‌ , अध्यापकस्य आश्रयस्य नाशाद्‌ आश्रितस्य अनि- 
त्यत्वं च प्राप्तमित्यर्थः । महाप्रलयेऽपि निर्लेपलयोऽसिद्धः, सत्कार्यवादात्‌ । तथा 
च संस्कारात्मना शब्दार्थतत्सम्बन्धानां सतामेव पुनः सृष्टो अभिन्यक्तेः न 
अनित्यत्वम्‌ । 


रत्नममाका अनुवाद 


कहते हे--“अथापि'' इल्यादिसे । अवान्तरप्रलयॅमें व्यक्तियोंके सतत--अविच्छिन्न होनेसे 
जाति भी रहती हे, इसलिए उनका संवन्ध भी रहता है और व्यवहारका विच्छेद न होनेसे 
सम्बन्धका ज्ञान भी होता हे । इसलिए वेदकी अन्यानपेक्ष प्रमाणताम कोई विरोध नहीं होता । 
परन्तु महाप्रलयमे उस संवन्धका विच्छेद हो जानेसे पुनः सृष्टि होनेपर संकेत करनेवाले किसी 
पुरुषकी अपेक्षा होती है, ऐसी कल्पनामें पुरुष-चुद्धिकी अपेक्षा रखनेके कारण चेद अप्रमाण 
हो जायेंगे । अध्यापकहप आश्रयका नाश होनेसे उस आश्रयमें रहनेवाले वेद भी 
अनित्य हो जायँगे ऐसा तात्पर्ये हे । महाग्रलयमें भौ जगतका समूल नाश नहीं हो सकता, 
क्योंकि सत्कार्यवाद माना गया है। इसलिए संस्काररूपसे शब्द, अर्थ और उनके सबन्ध 
रहते ही हैं, पुनः सटिमे उन्हींकी अभिव्यक्ति होती है, अतः वेद अनित्य नहीं है। 


( १ ) प्रजापतिका सुपुप्तिकाल । 


मपि० < सू० १०] जञाङ्करेसाध्य-रे्नप्रमा-माषाधुवादसहित ६९९ 


भाष्य 
तत्रेदमभिधीयत्ते--समाननामरूपत्वादिति । तदापि संसारखाभ्ना- 
दित्वं तावद'भ्युपगन्तव्यम्‌ । प्रतिपादयिष्यति चाऽऽचार्यः संसारस्याऽ- 
नादिखिम्‌--उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च' (त्र २। १। ३६) इति । 
अनादी च संसारे यथा स्वापग्रचोधयोः प्रलयमभवश्रवणेऽपि पूर्वप्रबोधव 
दुत्तरमबोधेडपि व्यवहारान्न कञ्चिद्‌ विरोध! | एवं कर्पान्तरञ्रभवम्रलय- 
योरपीति द्रष्टव्यस्‌ । स्वापप्रबोधयोध प्रलयप्रभवो श्रयेते--'यदा सुप्तः 
माष्यका अनुवाद 
उसपर कहते हे--'समाननामरूपत्वाद' इत्यादि । तव भी संसारको अनादि 
मानना ही चाहिए । और आचार्य 'उपपद्यते०' इस सूत्रमें संसारकी अनादिताका 
प्रतिपादन करेंगे । और संसारको अनादि साननेपर सुपुप्ति और जाग्रदूवस्थामें 
प्रलय और उत्पत्तिके होनेपर भी जैसे पूर्व जाप्रद्चस्थाके समान ही उत्तर 
जाग्रद्वस्थामें व्यवहार दोनेमें कोई विरोध नहीं होता है, उसी प्रकार पूर्व 
कर्पके ल्य और उत्तर कल्पकी उत्पत्तिमें भी वेद-नित्यत्वमें कोई विरोध नहीं है, 
ऐसा समझना चाहिए । तथा सुपुप्ति और जाम्रतमें संसारके प्रलय और उद्भव 
श्रुतिमें कहे गये हैं--'यदा सुप्तः न कंचन स्वभं०? ( जव सुप्त पुरुप कुछ भी 
रत्नप्रभा 
अमिव्यक्तानां पूर्वकल्पीयनामरूपसमानत्वात्‌ न संकेतः केनचित्‌ कार्यः, 
विषमसृष्टौ हि संकेतापेक्षा न तुल्यसृष्टो इति परिहरति--तत्रेदमित्यादिना । 
ननु आद्यसृष्टो संकेतः केनचित्‌ कार्य इत्यत आह--तदापीति ! मद्दासर्गप्रलय- 
प्रवृत्तो अपि इत्यर्थः । ननु अस्तु अनादिसंसारे सम्बन्धस्य अनादित्वम्‌, तथापि महा- 
प्रल्यव्यवधानादस्मरणे कथं वेदार्थव्यवह्रः ? तन्राऽऽह-अनादौ चेति । न 
कश्चिदू विरोधः शव्दा्ैसम्वन्धस्मरणादेरिति शेषः । खापमबोधयोढयसर्गासिद्धि- 
रत्नममाका अनुवाद 
अभिव्यक्त पदार्थ पूर्वकल्पस्थित नाम-रूपके समान नाम-रूपचाले ही हैं, अतः किसी मनुष्यके 
संकेतकी आवश्यकता नहीं है । यद्यपि विपम सश्मिं संकेतकी आवश्यकता होती दै, तो भी समान 
सृष्टिमै उसकी कोई आवश्यकता नहीं है, इस प्रकार परिहार करते हे--"तत्रेदम'” इत्यादिते । अथम 
रूष्टिमें तो किसी पुरुषके संकेतकी अपेक्षा है, इसपर कहते है--“तदापि” इत्यादि । तिदापि' 
महाप्रलय और महार/शिका अंगीकार करने पर भी! यदि कोई कहे कि संसार अनादि रहे तथा 


शब्द और अर्थका संवन्ध भी अनादि रहे, तो भी महाप्रठ्यसे व्यवधान होनेके कारण 


वेदका स्मरण न होनेसे, तो वेदार्थ व्यवहार किस प्रकार होगा? इसपर कहते इँ-- 
“अनादौ च” इत्यादि । “न कश्चिदिरोधः के वाद “शब्दार्यसम्बन्धस्मरणादेः ( शब्द, 
अर्थ और उनके संवन्थॉके स्मरण आदिका ) इतना शेष समझना चाहिए। खुघुसि भार 


७०० ॥ बेचन [ अ० १ पा० ३ 
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भाष्य 


स्वप्न न कञ्चन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एवेकधा भवति तदैने वाक्सवैना- 
मभिः सहाप्येति, चक्षुः सर्वे रूपैः सहाप्येति, शरोत्रं सवैः शब्दैः सहा- 
प्येति, मनः सर्वेध्यानें! सहाप्येति, सं थदा प्रतिबुध्यते यथाअभव्ञ्वलतः 
सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्ठेरन्नेवमेवेतस्मादात्मन सर्वे प्राणा यथाः 
यतनं विग्रतिष्ठन्ते प्राणेम्यो देवा देवेभ्यो लोकाः ( कौ० २।३ ) इति । 
स्यादेतत्‌ । स्वापे पुरुषान्तरञ्यवहाराविच्छेदात्‌ स्वयं च सुषुप्तमबुद्धस्य 
ूरवप्रबोधव्यबहारानुसन्धानसम्भवादविरुद्धम्‌ । महाग्रलये तु सर्वव्यवहारो- 
भाष्यका अनुवाद 
खप्न नहीं देखता, तब वह उस प्राणसें ही एक हो जाता है, अर्थात्‌ परमात्मासे 
अभिन्न हो. जाता है, तब वाणी सब नामोंके साथ उसमें लीन हो जाती है, 
नेत्र सब ख्पॉके साथ उसमें छीन हो जाता है, कान सब शब्दोके साथ उसमें 
लीन हो जाता है, और मन सब विचारोंके साथ उसमें लीन हो जाता है, जब 
वह जागता है, तब जलती हुई अभिसे जैसे चिनगारियाँ सब दिशाओंमें जाती 
हैं, इसी प्रकार इस आत्मासे ये सब प्राण निकलकर अपने-अपने स्थानमें 
प्रकट हो जाते हैं, प्राणोंके बाद देवता और देवताओंके बाद लोक प्रकट होते हैं।) 
परन्तु सुषुप्तिमें अन्य पुरुषांका व्यवहार विच्छिन्न नहीं होता और स्वयं सुषुप्तिस 
जागनेपर पूवेकी जाम्रदवस्थाओंके व्यवहारोंको स्मरण करता है, इसलिए विरोध 


र्त्वमया 

माशङ्क्य श्रुतिमाह--स्वापेति | अथ तदा--सुपुसी प्राणे---परमात्मनि जीव 
एकीभवति । एनं प्राणं स जीवस्तदैतीति शेषः । एतस्मातू--आरणात्मनः, 
आयतनम्--गोरूकम्‌ । आनन्तर्ये पञ्चमी प्राणेभ्य इत्यादी द्रष्टव्या । स्वप्नंवत्‌ 
कङ्पितस्य अज्ञातसत्त्वाभावादू दशनं सृष्टिः अदशनं लयः इति दृष्टिसृष्टिपक्षः 
श्रुत्यभिभ्रेत इति भावः । इष्टान्तवैषम्यम्‌ आशङ्क्य परिहरति--स्यादित्यादिना ।. 

- रत्नमभाका अनुवाद 
जाग्रदवस्थामें प्रलय और सृष्टि नहीं हो सकती, ऐसी शंका करके इस विषयमें. प्रमाणभूत 
थुति उद्धृत करते हें--“स्वाप” इत्यादिसे । 'अथ"--तदा--खुषुतिमेँ । प्राणमे-:-परमात्मामें 
जीव एक हो जाता है। 'इस आत्मासे?--प्राणातमासे । 'आयतन'--गोळक अर्थात्‌ स्थान। 'भणेभ्य 
और 'देवेभ्यः? में पंचमो आनन्तयेवाचक है । स्वप्रके समान कल्पितकी भी अज्ञात सत्त्वके 
अभावसे दन सृष्टि है और ' अदर्शन लय हे, यही इश्सिष्टिपक्ष श्रुतिको अभिम्रेत है, यह 
तात्पय हे । दषटान्त और दार्न्तिकमें विषमताकी शंका कर परिहार करते हैं--“स्यादू” 
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च्छेदाद जन्पान्तरव्यवहारवच्च कल्पान्तरच्यवहारस्याऽनुसन्धातुमशक्य- 
त्वाद्‌ वैषम्यमिति । नेष दोषः, सत्यपि सर्वव्यवददारोच्छेदिनि महाप्रलये 
परमेश्वराचुग्रद्ादीश्वराणां हिरण्यगर्भादीनां कहपान्तरव्यवहाराब्नुसन्धा- 
नोपपत्तेः । यद्यपि प्राकृताः प्राणिनो न जन्मान्तरन्यवहारमनुसन्दधाना 
इञ्यन्त इति, तथापि न तत्‌ प्राकृतवदीश्वराणां भवितव्यम्‌ | यथा हि 
ग्राणिस्वाविशेषेऽपि मनुष्यादिस्तम्बपर्यन्तेषु ज्ञानेश्वर्यादिग्रतिबन्धः परेण 
भाष्यका अनुवाद 
नहीं है । मद्दाप्रळयमें तो सब व्यवहारोंका उच्छेद हो जाता है, इसलिए अन्य 
'जन्मके व्यवहारोंके समान अन्य कर्पके व्यवहारोंका स्मरण नहीं हो सकता है, 
इसलिए ( दृष्टान्त और दाष्टोन्तिकमें ) विषमता है, ऐसी यदि झङ्का हो, तो यह 
दोष नहीं है। जिसमें सब च्यवद्दारोंका उच्छेद हो जाता दै, ऐसा महाप्रलय 
यदि मान भी लिया जाय, तो भी परमेश्वरके अनुम्रहसे द्रिण्यगरभ आदि ईश्वरों- 
को अन्य कल्पके व्यवहारका स्मरण हो सकता है। यद्यपि प्राकृत प्राणी अन्य 
जन्मके व्यवहारका स्मरण करते नहीं दिखाई वेते, तो भीईश्वरोंको भी 
प्राकृतोंके समान ही नहीं समझ लेना चाहिए। सभीके प्राणी दोनेपर भी जैसे 
मनुष्य आदिसे लेकर स्तम्बपर्यन्त श्राणियोंमें ज्ञान, ऐश्वय आदिका प्रतिबन्ध 


| रत्नप्रभा 
अविरुद्धम्‌ , अनुसन्धानादिकमिति शेषः । हिरण्यगर्भादयः पूर्वकल्पानुसन्धान- 
शून्याः संसारित्वादू, अस्मदादिवत्‌ इत्याशडक्या55ह--यद्यपीति । इति यथपि 

निकर्षवत्‌ he क 
तथापि न प्राक्कतवदिति योजना । ज्ञानादेः निकर्षवत्‌ उत्कषोऽपि अङ्गीकार्यः, 
बाधकामावादिति न्यायाचुग्रृहीतश्रुत्यादिमिः सामान्यतो दृष्टानुमानं बाध्यमित्याह- 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

इत्यादिसे । “अविरुद्धम्‌’ के वाद 'अद्ुसन्धानादिकम्‌' (स्मरण आदि) इतना शेष समझना चाहिए 
हिरण्यगर्भ आदि पूर्वकल्पका स्मरण नहीं कर सकते, क्योंकि ये हमारे समान संसारी हैँ, ऐसी 
आशंका करके कहते हँ---“यद्यपि” इत्यादिसे । इति यद्यपि तथापि न आक्कतवत्‌' ऐसी योजना 
( अन्वय ) है । कोई वाधक न होनेके कारण ज्ञान आदिके अपकर्षके समान उत्कर्ष भी मानना 
चाहिएं, इस न्यायसे अजुर्हीत श्रुति आदिसे सामान्यतो दृष्ट अद्युमानका बाघ होता है, ऐसा 
कहते हैं--“यथा हि” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि पूर्वकल्पके हिरण्यगभे आदि इरवराँके मुक्त 
I कक MTN के NS Sec सलल मल हे अब कत ती 


( १ ) प्रतिरोध 
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प्रेण भूयात्‌ भवस्‌ इश्यते, तथा मनुष्यादिष्वेष हिरण्यगर्भपर्यस्तेषु ज्ञाने- 
श्र्याचभिव्यक्तिरपि परेण परेण भूयसी भवतीत्येतच्छतिस्मृतिवादेष्वस- 
कृदेवाऽलुकर्पादो प्रादुभेवतां पारमैश्वये शूयमाणं न शक्यं चास्तीति घदितुम्‌। 
ततश्चाऽतीतकस्पानुष्ठितप्रकृष्टज्ञानकर्मणामीश्वराणां हिरण्यगर्भादीनां 
वर्तमानकल्पादी म्रादुर्भवतां परमेश्वरादुण्हीतानां सुसतप्रतिवुद्धवत 
कल्पान्तरव्यवहारातुसन्थानोपपत्ति। । तथा च श्रुतिः-- 

“यो बरह्माणं विदधाति पूर्व यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै । 

तं ह देवसात्मबुद्धिग्रकाश गुगनुध््वै शरणमहं म्रपचे ।' 

भाव्यका अनवाद 

उत्तरोत्तर बढ़ता हुआ दिखाई देता है, वेसे ही सबुष्य आदिसे लेकर हिरण्यगभं 
पयेन्तसें ज्ञान, ऐश्वयै आदिकी अभिव्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक होती है, ऐसा 
श्रुति और स्मृतिके वचनोंसे वारंवार सुनाई देता है, उसका अपछाप नहीं कर 
सकते । इसलिए विगत कल्पमें जिन्होंने सर्वोत्तम ज्ञान ओर कर्मोका अनुष्ठान 
किया है और वतमान कर्पके आरंभमें जा प्रादुभूत हुए हैं, उन दिरण्यगभे 
आदि इश्वराको परमेश्वरके अनुम्रहसे झुपुप्तिसे जागे हुए पुरुषके समान अन्यः 
कर्पके व्यवहारोंका स्मरण होना युक्त हे, क्योकि “यो ब्रह्माणं विद्धाति० 
( पूवमें जो ब्रह्माको उत्पन्न करता है और जे उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्भाव 
कराता है, समक्ष में स्वात्मरूपसे घुद्धिमें प्रकाशमान उस देवकी झरणमें 


रत्वमथा 

यथा हीत्यादिना । ननु तथापि पूर्वकस्पेश्वराणां मुक्त्रादू अस्मिन्‌ कर्पे 

कोऽनुसन्धाता इत्यत आह--ततश्चेति । ज्ञानायुत्क्षीदित्यर्थः । मुक्तेभ्योऽन्ये 

अनुसन्धातार इति भावः । परमेश्वरानुगृहीतानां ज्ञानातिशये पूर्वोक्तश्रुतिस्मरति- 

वादानाइ-तथा चेति। पूर्वम:--करुपादौ, तस्मै--ब्रह्मणे, प्रहिणोति--गमयति 

७७ वेदानावि os ७० १ क 

तस्य बुद्धो भीवयति यस्तं देवं स्वात्माकारेण महावाक्योत्थबुद्धो मरकाशमानं 

रत्भअभाका अनुवाद 

होनेसे इस कल्पम स्मरण कान करता हैं, इसपर कहते ह-- तत्तत्व” इत्यादि । अधात्‌ ज्ञान 

आदिके उत्कपसे। सुक्तोसे अन्य स्मरण करते हैं, ऐसा अर्थ हैं। परमेश्वरके ऋृपापात्रोंको 
उत्कृष्ट ज्ञान होता है, इस विपयमें पूर्वोक्त श्रुति और स्मृतिके वचन उद्धृत करते हे--“तथा च” . 

इत्यादिसे। जो कल्पके आरम्भमें ब्रह्माको उत्पन्न करता हे और जो उसकी बुद्धिमे वेदोंका 
_ आविभोव कराता है, “तत्त्वमसि? आदि महावाक्योंसे उत्पन हुई वुद्धिसें स्वात्मरूपसे प्रकाशमान २ 
nnn ll Rt Ot VR कर 

(१) माविभोव । 
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भाष्य 
( शवे ६। १८) इति। स्मरन्ति च शौनकादयः 'मधुच्छन्दः- 
प्रभूतिभिऋषिभिदाशत्यो दृष्टा? इति । प्रतिवेदं चेवमेच काण्डर्ष्यादयः 
स्मयन्ते। श्रुतिरपि क्रषिज्ञानपूर्वकमेव मन्त्रेणाव्युष्ठानं दशयति- “यो 
ह वा अविदितार्पेयच्छन्दोदेवतब्राक्मगरेन मन्त्रेण याजयति चाञ्ध्यापयति 
चा स्थाणुं वर्च्छति गतं चा प्रतिषद्यते’ ( सर्वानु०परि० ) इत्युपक्रम्य 
भाष्यका अनुवाद 
जाता हूँ) ऐसी श्रुति है। और 'मधुच्छन्दःप्रश्वतिमि०' ( सघुच्छन्द्‌ आदि 
ऋषियेंने दस मण्डलवाले ऋग्वेदकी ऋचाएँ देखीं ) इस प्रकार शौनक आदि 
मी कहते हैं । प्रत्येक बेदमें भी इसी प्रकार काण्ड, ऋषि आदिका स्मरण है। 
“यो ह वा अविदिताषेय०” ( जिसके ऋषि, छन्द, देवता और विनियोगका 
ज्ञान नहीं है ऐसे मंत्रसे जा यज्ञ कराता है या अध्यापन करता है, वह स्थावर 


रत्वप्रभा 
शरणम्‌--परमम्‌ अभयर्थानं निशश्रेयसरूपमहं प्रपद्ये इत्यर्थः । न केवळम्‌ 
एकस्यैव ज्ञानातिशयः किन्तु वहूनां शाखाद्रप्टूणामिति विश्वासार्थमाह-- 
स्मरन्तीति । ऋवेदो दशमण्डलावयववान्‌ तत्र भवा ऋचः दाशतय्यः । 
चेदान्तरेऽपि काण्डसूक्तमन्त्राणां द्रष्टारो वौधायनादिभिः स्म्रता इत्याह--प्रतीति । 
किञ्च, मन्त्राणाम्‌ ऋण्यादिज्ञानावइयकत्वज्ञाषिका श्रुतिः मन्त्रद्वणुपीणां ज्ञानातिशर्य 
दर्शयतीत्याह--श्रतिरपीति । आपेयः-ऋषियोगः छन्दः-गायन्यादि, दैवतम्‌-- 
अग्न्यादि, ्राह्मणम्‌--विनियोगः, एतानि अविदितानि यस्मिन्‌ मन्त्रे तेन इत्यर्थः । 
स्थाणुम्‌--स्थावरम्‌, गतेम्‌-नरकम्‌ । तथा च ज्ञानाधिकेः कर्पान्तरितं वेदं 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
परम अभयस्थान मोक्षरूप उस देवकी शरणमें में जाता हूँ, यह श्रुतिका अर्थ हैँ । केवल एकको 
ही उत्कृष्ट ज्ञान नही होता, किन्तु वहुतसे मंत्रद्रश ऋषियॉंको भी होता है, ऐसा विइवासके लिए 
कहते हँ---“स्मरन्ति” इस्यादिसे । दस मण्डलवाले ऋरवेदको ऋचाएँ दाशतयी कदी जाती 
हृ । ऋप्वेदसे अन्य वेदॉके भी काण्ड, सूक्त, मंत्र आदिके दर्शन करनेवालॉका बौधायन 
आदिने स्मरतिमें वर्णन किया है, ऐसा कहते हैं-- प्रति” इल्यादिसे । मंत्रोके ऋषि आदिका 
ज्ञान आवश्यक है, ऐसा दिखळाती हुई श्रुति मंत्रके दर्शन करनेवाले ऋषियोंका अतिशय ज्ञान 
दिखलाती दै, ऐसा कहते हैं--“श्रुतिरपि” इत्यादिसे । आर्पेय--ऋषियोग अथात्‌ ऋषिसंवन्ध । 
छन्द-गायत्री आदि! देवत-अभि आदि । ब्रह्मण--संत्रोंका विनियोग। ऋषियोंग 
आदि जिस मंत्रके नहीं जाने गये, उस मंत्रसे [ जो याग कराता है, वदद ] स्थाणु-स्थावर 
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भाष्य 


'तस्मादेतानि मन्त्रे मन्त्रे विद्यातः इति। प्राणिनां च सुखम्राप्तये धर्मा 
विधीयते, दुःखपरिहाराय चाऽधर्मः प्रतिपिध्यते । दष्टाचुश्रविकसुखदुःख- 
देषो ~ घर्माध्मफल 

विषयौ च रागहेषों भवतः, न विलक्षणविषयो --इत्यतो भूतो- 
त्तरोत्तरा सृश्टिनिष्पचसाना पूर्वसुष्टिसडर्येव निष्पद्यते । स्मृतिश्च भवति-- 

तेषां ये यानि कोणि प्राक्सृष्ट्यां प्रतिपेदिरे । 

तान्येव ते प्रपञ्चते सृज्यमानाः पुनः पुन! ॥' 

( स० भा० शा० १२ । ८५) 
साष्यका अनुवाद 
हा जाता है अथवा नरकमें जाता है) ऐसा उपक्रम करके “तस्मा दैतानि०' 
( इसलिए प्रस्येक संत्रसे ऋषि आदिको जानना चाहिए ) इस प्रकार श्रुति भी 
ऋषिज्ञानपूवेक ही मंत्रसे अनुष्ठान दिखछाती है। और प्राणियाको सुखकी प्राप्ति 
हा; इसलिए धर्मका विधान है और दुःखके परिहारके लिए अधर्मका प्रतिषेध है। 
ऐहिक और पारलौकिक सुख-दुःखमे राग एबं द्वेष होते हैं, अन्य विषयमें 
नहीं होते । इसलिए धर्स और अधर्सकी फछभूत जो उत्तरोत्तर सृष्टि उत्पन्न 
होती जाती है, वह पूर्व सृष्टिके समान ही होती है । 'तेषां ये यानि०' 
रत्नम्रमा | 

स्मृत्वा व्यवहारस्य भवर्तितत्वादू वेदस्य अनादित्वम्‌ अनपेक्षत्व च अविरुद्धसिति 
भावः । अधुना समाननामरूपत्व॑ प्रपळ्चयति--प्राणिनां चेति | ततः किं 
तत्रा$5ह---दृष्टेति । ऐहिकामुष्मिकविषयसुखरागकृतधर्मस्य फळं पश्वादिकं दृष्ट- 
पश्चादिसहशसिति युक्तम्‌, विसद्दशे कामामावेन हेत्वभावात्‌ । तथा इष्टदुःख- 
> © >, 
हेवकृताधमॅफलं दृष्टसहशदुःखसेव, न सुखम्‌, कृतहान्यादिदोषापत्तेः इत्यर्थः । 

रत्वमभाका अनुवाद 
[ हो जाता है, अथवा ] गते--नरक [ में पडता है], इसलिए उत्कृष्ट ज्ञानवाळे हिरण्यगर्भ 
आदि इश्वर अन्य क्पे अन्तहित वेदका भी स्मरण कर व्यवद्दार चाल करते हैं, इसलिए 
वेदका अनादित्व ओर अनपेक्षत्व अक्षत है, ऐसा तात्पर्य है। अव समान नासरूपताको 
विस्तारसे दिखलाते हँ--“आणिनां च इत्यादिसे || इससे क्या हुआ, इसपर कहते हे-- 
“दृष्ट” इत्यादिसे । ऐहिक और आसुध्मिक विषयके सुखकी कामनासे किये हुए धर्मका फल ' 
जो पञ्च आदि है, वह इष्ट पञ्च आदिकी तरह ही होता है, यह युक्त है, क्योंकि इष्टके सहश-- 
जसा देखते है, वेसा फल न हो, ते उसमें कामनाके न होनेसे हेतुका अभाव होगा । इसी 
अमाणसे दृष्ट दुःखके द्वेष द्वारा किये गये अधर्मका फल दृष्तुल्य दुःख हो है, सुख नहीं हे, 
क्योंकि ऐसा न माननेसे कृतहानि--किये हुए कर्मके फलकी हानि--आदि दोष उपस्थित 
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भाष्य 


'हिंस्राहिसे मृहुक्ररे धर्माधमाइताजते । 
तद्भाविताः प्रपद्यन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ॥!! इति । 
(स० भा० शा० २५-७) 
प्रलीयमानमपि चेदं जगच्छक्त्यवशेपमेव प्रलीयते | शक्तिमूलमेच 
भाष्यका अनुवाद 
(आणियोमेंसे जिन प्राणियांने जो जो कर्म प्रथम सुष्टिमे किये उन्हीं कर्माको वे पुनः पुन 
उत्पन्न होकर प्राप्त करते हैं) (हिंसादिखे०? (दिंसा-अदिसा, मृढु-क्र, धर्म-अधर्म, सय- 
असल जिन कासे वासित होते हैं, उत्पन्न होकर उन्दींको प्राप्त करते हैं और वे ही 
उनको सुचते हैं) ऐसी स्मृति भी है। जगत्‌का नाश होनेपर भी इसकी शक्ति शेप 
रलप्रमा 
तर्कितेडर्थ मानमाह--स्प्ततिश्चेति । उत्तरसृष्टि', पूर्वसृष्टिसजातीया, कर्मफल 
त्वात्‌, , पूर्वसृष्टिवत्‌ इत्यनुमानं चशब्दार्थः । तेपामू-आणिनां मध्ये, तान्येव-- 
तज्ञातीयान्येव | तानि दशयन्‌ तत्माप्तौ हेतुमाह--हिंस्रेति । कर्माणि विहित- 
निपिद्धत्वाकारेण अपूर्व क्रियात्वेन संस्कारं च जनयन्ति । तत्र अपूर्वात्‌ फळं ` 
भङ्क्ते, संस्कारभावितत्वात्‌ पुनः तज्जातीयानि करोतीत्यर्थः । संस्कारे लिङ्गमाह- 
तस्मादिति । संस्कारवशादेव पुण्यं पापं वा रोचते। अतोऽमिर्चिकिङ्गाव्‌ 
पुण्यापुण्यसंस्कारोऽनुमेयः, स एव स्वभावः, अक्कतिः, वासना इति च गीयते । एवं 
कर्सणा छष्टिसाइर्यस्‌ उक्त्वा स्वोपादाने लीनकार्यसंस्काररूपशक्तिवळादपि 
साह्यम्‌ इत्याह--प्रलीयमानमिति । इतरथा निःसंस्कारपरल्ये जगद्वेचिन्यस्म 
रत्नप्रभाका अनुवाद 

होंगे । तर्कासिद्ध विपयमें प्रमाण कहते - है-- स्मृति” इत्यादिसे । पश्चाद्भाविनी सष्टि 
पूव सृष्टिकर सदश ही होती दै, क्योंकि वह भी पूनेखछिके समान कर्मफल ही हैं, यह अनुमान 
स्मृति? के चकारका अर्थ है। तेषां--उन प्राणियेमिसे । 'तान्येव'--तजातीय द्द 
अर्थात्‌ उनके सरश ही । उनको दिखलाते हुए उनका प्रातिके हेतु भी कहते दे--“'हिंखा” 
इत्यादिसे । कर्म विहित और निपिद्धरूप होनेके कारण अपूवको ओर क्रियार्य दोनेक कारण 
सस्कारका उत्पन्न करत ह! उनमें अपूवस फलका भोग करता हैं ओर सस्कारस पुन 
तजाताय कर्म करता दै । पुरुपमें संस्कार दै, इस विषयमें हेतु कहते है-- तस्माद” इत्यादस । 
संस्कारके वळसे हो पुरुषको पुण्य या पाप रुचता हे । इस कारणसे--अभिराचल्प हतुस 
पुण्य और पापके संस्कारोंका अनुमान होता हृ । वहीं स्वभाव, प्रकृति या वासना कहलाता 
है। इस प्रकार कमसे होनेवाली सृष्टि समान दे, यह कहकर उपादानम लीन कॉय-सल्कारहप 
शक्तिके चलसे भी सृष्टि समान है, ऐसा कदते दे“ भ्रडीयमाचम्‌” इल्वादिस । अन्यथा 
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साष्य 
च ग्रभवति इतरथाऽऽकस्मिकत्वग्रसङ्गात्‌ । नचाऽनेकाकाराः शक्तयः 
शक्याः कल्पयितुम्‌ । ततथ विच्छिच विच्छिधाऽप्युद्भवतां भूरादिलोक- 
= [ क ७ 
प्रवाहाणाम्‌ , देवतिर्यद्वादुष्यलक्षणानाँ च ग्राणिनिकायप्रवाहाणां वर्णाश्रम- 
७ + ०, नियतत्वमिरि ल्य 
धर्मफलव्यवस्थानां चाऽनादो संसारे त्वमिन्द्रियविषयसम्बन्धनिय- 
भाष्यका अनुवाद 
रहती है। उसी शक्तिसे वह फिर उत्पन्न होता है । अन्यथा जगतूकी सृष्टि निष्कारण 
हुई है ऐसा अनिष्टका प्रसङ्ग हो जायगा। शक्तियॉ तरह तरह की हैं, ऐसी कल्पना 
नहीं की जा सकती, इसलिए पुनः पुनः उत्पन्न होनेवाले भू आदि लोक, देव, 
पशु और मचुष्यरूप प्राणियोंका प्रवाह, वणे, आश्रम, धर्स और फलकी व्यवस्थाएँ 
सी अनादि संसारमें इन्द्रिय और विषयके सम्बन्धके समान नियत हैं, ऐसा 
रत्वप्रभा 
आकस्मिकत्व स्यादित्यर्थः । ननु जगद्वैचिञ्यकारिण्यः अन्याः शक्तयः कल्प्यन्ताम्‌ , 
तत्रा55-न चेति। अविद्यायां लीनकार्यात्मकसंस्कारात्‌ अन्याः शक्तयो न 
कल्प्याः, मावामावादू गौरवाच, स्वोपादाने लीनकार्यूपा शक्तिस्तु “महान्यम्रो- 
धस्तिष्ठति” “श्रद्धस्व सोम्य’ [ छा०६।१२।१,२ ] इति श्रुतिसिद्धा, अतोऽविद्या- 
तत्कायादू अन्याः शक्तयो न सन्ति, आत्माविचेव तच्छक्तिरिति सिद्धान्त इत्यर्थः । 
निमित्तेषु अपि उपादानस्थकार्यमेव अविद्याघटनया शाक्तिरन्या वा इत्यनाग्रहः । 
उपादाने कार्यसंस्कारसिद्धेः फरमाह-ततश्चेति। यथा सुप्तोत्थितस्य पूर्वचक्षुजातीय- 
भेव चक्षुजीयते, तच रूपजातीयमेव ग्रह्मति, न रसादिकम्‌, एवं भोग्यलोकाः 
सोगाश्रयाः माणिनिकाया भोगहेतुकमाणि संस्कारबलात्‌ पूर्वलोकादितुल्यानि 
रत्वप्रभाका' अनुवाद 
अथात, संस्कारोंके भौ नष्ट होनेपर जगतमें जे विचित्रता ( कोई सुखी है कोई दुःखी है आदि ) 
देखी जाती है वह आकस्मिक--कारणरहित हो जायगी । यदि कोई कहे कि जगवकी विचित्रता 
उत्पन्न करनेवाली अन्य शक्तियोंकी कल्पना करो, इसपर कहते है--''न च” इत्यादि । 
अविद्यामें लीन कार्यरूप संस्कारोंसे अन्य शक्तियोंकी कल्पना करना ठीक नहीं है, क्योंकि 
ऐसा करनेमें कोई प्रमाण नहीं है और अनेक शक्तियोंकी कल्पना करनेमें गोरव भी हैं। अपने 
उपादानमे लीन कार्यरूप शक्ति तो 'भद्दान्‌ न्यप्रोघस्तिष्ठति” 'श्रडत्स्व सोम्य इत्यादि श्रतिसे 
सिद्ध है। इसलिए अविद्या और उसके कार्योसे अन्य शक्तियाँ नहीं हैं, आत्माको अविद्या ही 
वदद शक्ति है, ऐसा सिद्धान्त है। उपादानमें कार्यसंस्कारके सिद्ध होनेपर फलित कहते है. 
"अतथ” इत्यादिसि । आशय यह कि जेसे सुबुप्तिसि जागे हुए पुरुषके नेत्र पहलेके जैसे 


= वे, स. क ७. > ५4३. के जसं ही 
होते इ आर पूवरूपसह्श रूपका दी वे ग्रहण करते हैं, रस आदेका अहण नहीं करते 
ग 
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भाष्य 
तत्ववत्‌ प्रत्येतव्यम्‌ । नहीन्द्रियविषयसम्बन्धादेव्यवहारख प्रतिसर्गमन्य- 
थात्वं पट्ठेन्द्रियविपयकरप शक्यपुस्रेक्षितुम्‌ । अतश्च सर्वकल्पानां तुल्य- 
व्यवहारतात्‌ कहपान्तरव्यवहाराबुसन्धानक्षमत्वाच्चेश्वराणां समाननाम- 
रुपा एव प्रतिसर्ग विशेषाः प्रादुर्भवन्ति । समाननामरुपत्वाच्चाबृत्तावपि 
महासगमहाप्रलयढक्षणायाँ जगतोऽभ्युपगम्यमानायां न कश्रिच्छब्द- 
प्रामाण्यादिविरोधः । समाननामरूपतां च श्रुतिस्मृती दर्शयत+-- 
“सर्याचन्द्रमसो घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । 
दिवं च एथिवीं चान्तरिक्षमथो स्वः! (ऋ०सं० १०।१९०।३) इति । 
माष्यका अनुवाद . 
समझना चाहिए, क्योंकि छठी इन्द्रिय ( मन ) के विपयके समान प्रत्येक 
सृष्टिभै इन्द्रिय और विषये सम्वन्धसे होनेवाले व्यवहारके भेदकी कल्पना 
नहीं की जा सकती । इस कारणसे--सब कल्पोंमें एक-सा व्यवहार दोनेसे और 
हिरण्यगर्भे आदि ईश्वरोंके अन्य कहपके व्यवहारका स्मरण करनेमें समर्थ 
होनेसे प्रत्येक सृष्टिमें समान नाम और रूपवाळी ही भिन्न-भिन्न व्यक्तियां उत्पन्न 
होती हैं। नाम और रूपोके समान दोनेसे मद्दासृष्टि ओर महामळ्यस्वरूप 
जगतकी. आप्वत्ति स्वीकार करनेमें भी शब्दप्रामाण्य आदिम कोई भी विरोध 
नहीं होता | श्रुति और स्मृति मी सव कर्पामें नाम ओर रूपकी सामानता 
दिखलाती हैं--“सूयोचन्द्रमसो धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌०' ( त्रह्याने पूर्व कर्पके 
समान ही सूये, चन्द्रमा, द्युछोक, प्रथिवी, अन्तरिक्ष ओर स्वगेकी रचना की |) 
रत्वम्रमा 
एवेति नियम इत्यर्थः । निकायाः-समूहाः | इष्टान्तासिद्धिमाशङ्क्याऽऽह-नहीति। 
यथा पष्टेन्द्रियस्य मनसोऽसाधारणविषयो नास्ति, सुखादेः साक्षिवेद्यत्वात्‌, तथा 
व्यवहारान्यथात्वम्‌ असदित्य्थः। पष्ठमिन्दरियं तद्रिषयश्व असन्‌ इति वाऽर्थः । उक्ता 
संक्षिपति-अतश्चेति । व्यवहारसाम्यात्‌ सम्भवाश्च व्यवहियमाणा व्यक्तयः समाना 
रत्नमभाका अनुवाद 
इसी प्रकार भोग्य लोक, भोगके आश्रय प्राणिसमूह ओर भोगके हेतु कम सस्कारवळसे पूवलाक 
आदिके सदश ही होते हैं, ऐसा नियम है । निकाय--समूह । इषटान्तकी असिद्धिकी आशका 
करके कहते हे--“'नहि” इत्यादि । जैसे छठी इन्द्रिय मनका कोई असाधारण विषय नहीं 
है, क्योंकि सुख आदि साक्षिवेद्य हैं अर्थात. साक्षिज्ञानके विषय द, उसी प्रकार व्यवहारका 


उलट फेर भी नहीं हो सकता । अथवा छठी इन्द्रिय ओर उसका विषय दाना असत्‌ ६1 उक्त 
अर्थका संक्षेप--उपसंद्दार करते ढें-“अतश्च” इत्यादिसे । व्यवहार समान है ओर उसका 
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जाति 
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भाष्य 


यथा पूर्वस्मिन्‌ कल्पे सूर्याचन्द्रमःप्रथूृति जगत्‌ क्रूप्षम्‌, तथाऽस्मि- 

नपि कर्पे परमेश्वरोऽकरपयदित्यर्थः | तथा 'अभ्निवी अकामयत अन्नादो 

देवाना स्यामिति, स एतमये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्टाकपाछ निरव- 

पत्‌! ( ते° ब्रा ३।१।४। १) इति नकश्षत्रेष्टिविधो योऽसिनिरवपद्‌ 

यस्मे वाग्नये निरवपत्‌ तयोः समाननामरूपतां दर्शयतीत्येवंजातीयका 
भाष्यका अनुवाद 


पूवैकल्पमें सूये, चन्द्र आदि जयतकी जेसी कल्पना की थी, वैसी ही इस कल्पमें 
सी उनकी कल्पना की, ऐसा अर्थ है । इसी प्रकार 'अश्निबो अकामयत' (यजमानने 
कामना की कि में देवोंका अन्नभक्षक होऊँ। उसने कृत्तिका नक्षत्रोंके अभिमानी अझ्नि- 
के लिए आठ कपाछोंमें बनाया गया पुरोडाश अपैण किया) यह श्रुति-नक्षत्रयज्ञ- 
विघिम जिस अभिने जिस अभिके लिए अपण किया,उन दोनोंके नाम और रूपकी 


रत्वभभा 
एचेत्यर्थः । सूत्रं योजयति-समानेत्यादिना । भाविदृष्टया यजमानः अझिः, 
अन्नादः अभिरहं स्यामिति कामयित्वा कृत्तिकानक्षत्रामिमानिदेवाय अग्नये अष्टसु 
कपालेषु पचनीयं हविः निरुप्तवानित्यर्थः । नक्षत्रव्यक्तिबहुत्वाद्‌ बहुवचनम्‌ । निनु 
यजमानः अभि; भावी उद्देश्याभिना समाननामरूपः कर्पान्तरे भवति | एवं "रुद्रो वा 
अकायमत' 'विष्णुवा अकामयत' इस्यत्रापि तथा वक्तव्यम्‌, तद्युक्तम्‌ । नहि अभ्नेरिव 
विष्णुरुद्रयोरंघिकारिपुरुषत्वम्‌, तयोः जगत्कारणत्वश्रवणात्‌ | “एक एव रुद्रो न!इति “एको 
रत्वमभाका अनुवाद 
संभव भी है, इसलिए व्यवहार करनेवाली व्यक्तियाँ सी समान ही हैं, यह अथे है। सूत्रको 
योजना करते हैन समान" इत्यादिसे । भाविदश्सि यजमान अग्नि हैं, उसने “मैं अन्नभक्षक 
अरिन होऊँ' ऐसी कामना की और कृतिका नक्षत्रके अभिमानी देव अग्निको आठ कपालेमें 
बनाया हुआ पुरोडाश--हवि अर्पित किया । तिका नक्षत्र बहुत हैं, - इसलिए 'कृत्तिका- 
भ्यः यहाँ वहुवचनका अयोग है। [ यदि कोई कहे।के जैसे आगे अग्नि दोनेवाला यजमान अभी 
जिस अग्निके उद्देशसे हाविका अपण करता है, वह कल्पान्तरमें उस अग्निके समान नाम-रूपवाला 
होत! हे । इसी प्रकार रुद्रो वा०' *विष्णुबी०' इत्यादि स्थल्में भी आगे रुद्र होनेवाले थजमानने 
कामना की, एवं आगे विष्णु होनेवाले यजमानने कामना की, ऐसा ही अर्थ समझना चाहिए अर्थात्‌ 
यजमान रुद्र तथा विष्णु भी हो सकता है, ऐसा सानना चाहिए। यह कथन ठौकनहौं है, 
क्योंकि रुद्र एवं विष्णु अग्निके समान अधिकारी पुरुष नहीं है, किन्तु वे श्र | 


२ क कह तिसें जगत्कारण कहे ' 
गये हैं । यदि ऐसा न माने तो 'एक एव०' (रद एक ही है, अनेक नहीं है), 'एको विषु 
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भाष्य 

श्रुतिरिहोदाहर्तव्या । स्मृतिरपि-- 

ऋषीणां नामधेयानि याश्च वेदेषु इष्यः । 

शंबैयन्ते ्रसूतानां तान्येवैभ्यो ददात्यजः॥ 

यथ्तृष्दृतुलिङ्गानि नानारूपाणि पर्यये । 

इञ्यन्ते तानि तान्येव तथा भावा युगादिषु ॥ 

यथाभिमानिनोऽतीतास्तुल्यास्ते साम्म्रतैरिह । 

देवा देवैरतीतेहि सुपैनामभिरेव च॥ 
इत्येवज्ञातीयका द्रष्टव्या ॥ ३० ॥ 

भाष्यका अनवाद 

समानताको दिखळाती है और यहां इस प्रकारकी दूसरी श्रुतियोंका उदाहरण 
देना चाहिए । “ऋषीणां नामधेयानि याश्च वेदेषु इष्टयः । शर्वर्यन्ते प्रसूतानां 
तान्येवैभ्यो ददायजः० ॥! ( ऋषियोंके जो नाम थे और पेद्की जो शक्ति थी, 
पुनः ्रलयके अन्तमें उत्पन्न होनेपर अजने--न्रह्माने उन्हीं नामों और शक्तियाँको 
उन्हें दिया । जैसे भिन्न-भिन्न ऋलुओंमें भिन्न-भिन्न उनके चिह्न होते हैं और वे उन 
ऋतुओंके आनेपर दिखाई देते हैं, उसी प्रकार युगादिम पदार्थ दिखाई देते हैँ। 
चक्षुरादि इन्द्रियॉके अभिमानी अतीत देवताओंके समान ही इदानीन्तन देवता 
हैँ और अतीत देवताओंके रूप ओर नामके समान ही उनके रूप और नाम 
भी हैं ) इस प्रकारकी स्मृति भी प्रमाणरूपसे देखनी चाहिए ॥ ३० ॥ 


रलप्रभा 
विष्णुः'इ्याविश्रुतिस्सृतिविरोधादिति । ] सतो वेदेषु इति विषयसप्तमी, शर्व्न्ते- 
प्रलयान्ते । ऋतूनामू--वसन्तादीनाम्‌ , लिज्ञानि---नवपरलवादीनि । पर्यये-- 
घटीयन्त्रवत्‌ आदत, भावाः--पदार्थाः, तुल्या इतिशेषः। तस्माद्‌ जन्मनाशवद्वि- 
ग्रहाङ्गीकारेऽपि कर्मणि शब्दे च विरोधाभावाद्‌ देवानास्‌ अस्ति विद्याधिकार 
इति स्थितम्‌ ॥ ३० ॥ 

रत्रम्रभाका अनुवाद 

(विष्णु एक ही हे) इत्यादि श्रृतिस्टतियास विराध होगा । } स्मृतिमें वेदेषु यहां पर विषय 
सप्तमी दै । वेदविषयक दृष्टि । “शवेयेन्ते'--प्रल्यके अन्तमें। ऋतुओंके लिंग अथात्‌ बसन्त आर्क 
नवपछच आद चढ । पयय --घरीयंत्रके समान घूमनम 1 भावा+--पदाथ । भावाः के वाद 


तुल्याः' इतना शेष समझना चाहिए । इससे सिद्ध हुआ के जन्म आर नाचचाळ शर्सरका अगी- 
कार करनेपर भी कर्म और शब्दमें विरोध न होनेके कारण देवताओंका विद्यामँ अधिकार द॥२०॥ 
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मध्वादिष्वसम्भवादनधिकारं जेमिनिः ॥ ३१ ॥ 

पढ्च्छेद--मध्वादिषु, असम्भवात्‌, अनधिकारम्‌ , जैमिनिः । 

पदार्थोक्ति--मध्वादिषु--“अंसे वा आदित्यो देवमधु' आदित्यो व्रक्षेत्या- 
देश” इत्यादिषु मधुत्रह्माध्यासेन आदित्योपासनेषु मनुप्याधिकारकेषु, असम्भवादू--- 
तेषामेवादित्यादीनामविकारासम्भवात्‌, अनधिकारम--अक्मविद्यायां देवादीनामन- 
थिकारं जैमिनिः [ आचायें। मन्यते ] 

भाषाथे--मनुष्य जिनके अधिकारी हैं, ऐसे 'असो वा०” (यह सूर्य देव- 
ताओंका मधु है), 'आदित्यो०' (आदित्य ब्रह्म है, यह उपदेश है) इत्यादि मधु एवं 
ब्रह्मके अध्याससे विहित आदिल्यकी उपासना आदिम उन्हीं आदित्य आदिका 
अधिकार नहीं हो सकता, इसलिए जमिनि आचार्य मानते हैं कि ब्रह्मविद्यामें देवता 
आदिका अधिकार नहीं है । 

भाष्य 

इह देवादीनामपि बह्मविद्यायामस्त्यधिकार इति यत्‌ प्रतिज्ञातम्‌ , तत्‌ 
पर्यावत्पते । देवादीनामनधिकारं जैमिनिराचार्यों मन्यते । कस्मात्‌? मध्वा 
दिष्वसम्मवात्‌। ब्रह्मविद्यायामधिकाराभ्युपगसे हि विद्यात्वाविरेषान्मध्या 
दिविद्यास्वप्यधिकारो$स्युपगम्येत । न चेवं सम्भवति । कथम्‌ ! 'असो 

भाष्यका अनवाद 

देवता आदिका भी ब्रद्मविद्यासें अधिकार है, ऐसी जो पहले प्रतिज्ञा की 
गई है; उसका यहांपर आक्षेप करते हैं। जैमिनि आचायेका सत दै कि देवता 
आदिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है, क्‍योंकि सधुविद्या आदिसें उनके 
अधिकारका संस्भव नहीं है। ब्रह्मविद्यामें देवताओंका अधिकार साननेपर 
मधुविया आदिसे सी उतका अधिकार मानना पड़ेगा, क्‍योंकि चे भी विद्या 
ही हें । परन्तु ऐसा सम्भव नहीं है, क्योकि 'असौ वा आदित्यो०' ( यह 

रत्वग्रभा 

आक्षिपति--मध्वादिष्विति । जक्षविद्या देवादीन्नाधिकरोति, विद्यात्वात्‌ , 
मध्वादिविद्यावदित्यथेः । इशन्त विवृणोति--कथमित्यादिना । द्रुलोकार्यवंश- 
दण्डे अन्तरिक्षरूपे मध्वपूपे स्थित आदित्यो देवानां मोदनाद्‌ मध्विव मधु 

रत्नप्रमाका अनुवाद 

. देवताओंका बरह्विद्यामे अधिकारका आक्षेप करते है--''मध्वादिषु” इत्यादिसे । ब्ह्मवियासें 
देवताओंका अधिकार नहीं है, क्‍योंकि वह भी मधु 'आदि विद्याओके समान विद्या दै । इष्टान्तका 
विवरण करते है--“कयम्‌” इस्यादिसे । युलोक नामक वंझ-दण्डमें अन्तारिक्षरूप मधुमाक्खयोंके 
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न भाष्य 
चा आदित्यो देवमधु' ( छा० ३॥१)१ ) इत्यत्र . मनुष्या आदित्यं मध्य- 
ध्यासेनोपासीरन्‌ , देवादिपु हपासकेष्वस्युपगम्यमानेष्वादित्यः कमन्य- 
मादित्यशुपासीत । शुनश्चाऽऽदित्यव्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादीन्यमृतान्युप- 
कम्य 'वसवो रुद्रा आदित्या मरुतः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्त- 
दमृतग्ुपजीवन्ति' इत्युपदिश्य 'स य एतदेवममृतं वेद वसूनामेवैको भूत्वाऽ- 
भ्रिनेव गुखेनैतदेवासत इष्दया दृप्यति' इत्यादिना वस्थाद्युपजीव्यान्यस्‌- 
माष्यका अनुवाद 
' आदिल निश्चय देवोका मधु है) इसमें मधुके अध्याससे आदिद्यकी उपासना 
मनुष्य कर सकते हैं। परन्तु देवता आदिको भी यदि उपासक माना जाय, तो आदिय 
किस अन्य आदिलकी उपासना करेगा ? और दूसरी वात यह भी है कि आदिलमें 
रदनेचाळी रोहित आदि पाँच किरण अमृत हैं, ऐसा उपक्रम कर वसु, सुदर, 
आदित्य, मरुत्‌ और साध्य ये पांच देवगण क्रमसे उन अमृतांका उपभोग करते 
हैं, ऐसा उपदेश करके 'स य एतदेवमसृतं०' ( जो इस अमृतको जानता है, वह 
बसुओंमेंसे एक होकर अभिरूप सुखसे उसी अमृतका दरीन करके दृप्त होता 


रत्वप्रभा 

इत्यारोप्य ध्यानं कार्यम्‌। तत्र आदित्यस्य अधिकारो न युक्तः, ध्यातृध्येयमेदामावा- 
. दित्याह--देवादिष्विति। अस्तु वस्वादीनां तत्र अधिकार इति आशङ्का तेषामपि 
च ध्येयत्वात्‌ प्राप्यत्वाच न ध्यातृत्रमित्याह--पुनञ्चेति । चदुर्वदोक्तकर्माणि 
प्रणवश्च इति पञ्चकुछुमानि । तेभ्यः सोमाज्यादिद्रन्याणि हुतानि छोहितशुङ्कक्कष्ण- 
परक्कष्णगोप्याख्यानि पश्च अमृतानि ततनमन्त्रभागेः मागायूर्धवान्तपञ्चदिगवस्थिताभिः 
आदित्यरश्मिनाडीमिः मध्वपूपस्थितच्छिद्ररूपामिः आदित्यमण्डलम्‌ आवीतानि 

रलममाका अनुवाद 

छातेमें स्थित आदित्य देवताओंको मधुके समान आनन्द देता है, इसालिए उसमें सधुका 
आरोप करके उसकी उपासना करनी चाहिए । उस उपासनामें सूर्यका अधिकार नहीं हो सकता, 
क्योंकि उपासक और उपास्यमें भद नहीं दै, ऐसा कहते हैं--“देवादियु” इत्यादिसे । बच्चु 
आदिका उसमें अधिकार हो ऐसी आशङ्का करके “पुनश्च” इत्यादिसे कहते हैं कि वे भी उपास्य एवं 


वेदाम CN, 
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प्रप्य होनेके कारण उक्त विद्याके उपासक नहीं हो सकते हें । चारों वेदोमें कदे गये कम और ग्रणव 
"ये पांच पुष्प हैं, उन पुष्पोंसे होममन्त्ररूप मधुमक्खियौँ इवन किये गये सोम, एत आदि पदाथ रूप 
लोहित, शुक्ल, कष्ण, अतिकृष्ण, गोप्य नामक पाँच असरतोको होम मन्त्रेद्वारा पून, पश्चिम, उत्तर, 


दक्षिण और ऊर्थ इन पाँच दिशाओंमें स्थित मधुसाक्लियोके छातेके छिदरूप सूर्यकी रबिमयोद्वारा सूर्य- 
५५ 
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भाष्य 

तानि विजानतां वखादिमहिमग्रासिं दशेयति। वस्वादयस्तु कानन्यान्‌, 
वस्वादीनस्रतोपजीविनो विजानीयुः, कं वाऽन्यं वस्वादिसहिसानं प्रेप्सेयु;.! 
तथा “अग्नि! पादो वायुः पाद आदित्यः पादो दिशः पाद ( छा० ३ | 
१८ । २ ), 'वायुवाव संवर्ग? ( छा० ४। ३। १) 'आदित्यो बल्लेत्या- 
देश! ( छा० ३ । ११ । १ ) इत्यादिषु देवतात्मोपासनेषु न तेषामेष 
देवतात्मनामधिकारः सम्भवति । तथा “इमावेव गोतससरद्वाजावयमेच 

भाष्यका अनुवाद 

है) इस प्रकार श्रुति वसु आदिके उपभोग्य असतांको जाननेवाढोंके लिए 
बसु आदिकी सहिसाकी. प्राप्ति दिखछाती है । परन्तु बसु आदि अमृतका 
उपभोग करनेवाले किन अन्य बसु आदिकोंका विज्ञान प्राप्त करेंगे ! अथवा 
क्रिस अन्य वसु आदिकी सहिसाको प्राप्त करना चाहेंगे ? उसी प्रकार “अग्नि 
पादो वायु:०” ( अभि पाद है, वायु पाद है, आदित्य पाद है, दिशाएँ पाद हैं), 
धवायुवोब संवगेः' ( निश्चय वायु संवरे है ), “आदित्यो बरह्मेसादेराः' ( आदित्य 
ब्रह्म है, ऐसा आदेश है ) इत्यादि देवतात्मक उपासनाओंमें उसी देवतात्साका 
अधिकार सम्भव नहीं है। उसी प्रकार 'इसावेव गोतसभरद्वाजा” (ये ही 


रत्नप्रभा 

यशस्तेजइन्द्रियवीर्यान्ञारमना परिणतानि पञ्चदिक्षु स्थितैः वस्वादिभिः उपजीव्यानीति 
ध्यायतां वस्वादिभातिरुक्ता इत्यथैः | सूत्रस्थादिपदार्थमाह--तथाभिरिति। आकाश- 
ब्रह्मणः चत्वारः पादाः, द्वे कणी, द्व नेत्रे, द्वे नासिके; एका वागिति सप्तसु इन्द्रियेषु 


शिरश्चमसतीरस्थेषु सपतर्षिध्यानं कार्यमित्याह--तथेमाचेवेति । अयं दक्षिणः कर्णः 
रत्वभभाका अनवाद 


मण्डलमे छे जाती है ओर वहा वे यक्ष, तेज, इन्द्रिय, वीये ओर अन्नरूपमें परिणत होकर 
पाच दशाभास स्थित चसु आदि दवताअसं उपभाग्य होते ह । इस मकार ध्यान करनचाल 
सचुष्यके लिए वसु आदिको आप्ति कही गई है। सूत्रस्थ आदि पदका अर्थ कहते है--“'तथाग्निः” 
इत्यादिसे । इस आकाशरूप ब्रह्मके चार पाद हैं, मस्तकरूप चसस---यञ्चपात्रके तीरमें स्थित दो 
कर्ण, दो नेत्र, दो नासिका और एक वाणीरूप सात इन्द्रयोमें सप्तर्षियांका ध्यान करे, ऐसा कहते 
बु. ¢ 


हे--““तथेमावेव'' इत्यादिसे । अयम्‌-यह दाक्षिण कण गोतम है, वामकर्ण भरद्वाज है, दक्षिण 


य ल IR नि Moh BNP का 31440: Ms oH 
(१) “इदं वे तच्छिर एप ह्मवोग्विछ ऊध्वैवुश्तश्नमसः” इस प्रकार मुखको चमस कहकर “तस्याऽऽ- 

सत ऋपयः सप्त तीरे? . इससे सात ऋषियोंको मुँइसम्बन्धी कहकर उसका विवरण करनेके लिए 

यह वाक्य पदूत्त हुआ दे । चमसके नीवि विल एवं ऊपर गोळ होता हे, इसी प्रकार इस मस्तकमें 


भी नीचे मुँदरूप विळ हे एवं ऊपर गोलाकार है, अतः वइ भी चमस कहा गया है । 
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भाष्य 

गोतमोऽयं भरद्वाज” (ब०२।२।४) हत्यादिब्वप्यूपिसम्बन्धेपू 
पासनेषु न तेषामेवर्षीणामधिकारः सम्भवति ॥ ३१ ॥ 

कुतश्च दषादॉोनामनधिकार! ९ 

भाष्यका अनुवाद 

गोतम और भरद्वाज हैं ), इत्यादि ऋषि सम्बन्धी उपासनाओंमें उन्हीं ऋषियोंका 
अधिकार सम्भव नहीं हो सकता ॥ ३१ ॥ 

और किससे देवता आदिका अनधिकार है ? 


रलप्रमा 
गोतमः, वामः भरद्वाजः, एवं दक्षिणनेत्रनासिके विश्वामित्रवसिष्ठी, वामे जमदग्निः 
कश्यपौ, वागत्रिरित्यर्थः | अत्र ऋषीणां घ्येयत्वाद न अधिकारः ॥ ३१ ॥ 
रत्तप्रमाका अनुवाद 


नेत्र विश्वामित्र है, दक्षिण नासिका वसिष्ठ है, वाम नेत्र जमदमिं हे, वाम नासिका कश्यपं 
हे और वाणी अत्रिं है । इस प्रकार ऋषियोंके ध्येय होनेसे उनका भी अधिकार नहीं हैं ॥३१॥ 


ज्योतिषि भावाच्च ॥ ३२ ॥ 


पद्च्छेद्‌--ज्योतिषि, भावात्‌, च | 

पदार्थोक्ति--ज्योतिषि-भलैकिकयोः आदित्यशब्दप्रयययोः ज्योति- 
र्सण्डले) भावाच्च-प्रयोगात्‌ [ तेषाम्‌ अचेतनत्वात्‌ तदतिरिक्तस्य चेतनस्य विग्रहादि- 
मतः प्रत्यक्षायगोचरत्वात्‌ तङ्विग्रहश्रतिपादकाचां मन्त्राणाम्‌ अन्यपरत्वेन सार्थे 
प्रामाण्यामावात्‌ न देवानां विद्याधिकारः ] । 

भाषार्थ--दस्यमान ज्योतिर्मण्डलमें वैदिक आदित्यशन्दका प्रयोग और 
आदित्यकी प्रतीति होती हैं, वे मण्डल आदि अचेतन हैं, उनसे भिन्न शरीर 
आदिसे युक्त चेतन प्रत्यक्ष आदि प्रमाणांसे ज्ञात नहीं है, अतः आदित्य आदिके 
शरीरका प्रतिपादन करनेवाले मंत्र अन्यपरक हैँ, उनका अपने अर्थम प्रामाण्य 
नहीं है, इसलिए देवता आदिके शरीरी सिद्ध न होनेसे उनका विदाम अधिकार 
नहीं है | - 


DE (86% 
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भाष्य 

यदिदं ज्योतिर्मण्डल ुस्थानमहोरात्राभ्यां बम्भ्रमजगदवभासयति, 
तस्मिन्नादित्याद्यो देवतावचनाः शब्दा! प्रयुज्यन्ते, छोकप्रसिद्ेवाक्य 
शेषप्रसिद्देश्व । न च ज्योतिर्मण्डल्ख हृदयादिना विग्रहेण चेतनतयाऽ- 
थित्वादिना चा थोगोऽवगन्तुं शक्यते, सूदादिवदचेतनत्वावगमात्‌ । 
एतेनाअन्यादयो व्याख्याता! । १ | 

भाष्यका अनुवाद 

द्यळोकमे रहनेवाळा जो यह ज्योतिर्मण्डळ दिन रात पुनः पुनः भ्रमण करता 
हुआ जगतको प्रकाशित करता है, उसमें आदित्य आदि देवतावाचक 
शब्द प्रयुक्त होते हैं, क्‍योंकि ऐसी लोकम्रसिद्धि है और वाक्यशेषसे 
भी यही सिद्ध होता है । ज्योतिर्मण्डलका हृदय आदि शरीरके साथ 
अथवा चेतना और कामना आदिके साथ सम्बन्ध नहीं साना जा सकता, 
क्योंकि सृत्तिका आदिके समान वे अचेतन हैं. ऐसा ज्ञात होता है। यही प्रकार 
अग्नि आदिके विषयमै भी समझना चाहिये । 


रत्वप्रभा 
किञ्च, विम्रहाभावात्‌ देवादीनां न कापि अधिकार इत्याह--ज्योतिषि भावा- 
श्चेति । आदित्यः, सूर्यः, चन्द्रः, शुक्रः, अङ्गारक इत्यादिशब्दानां ज्योतिःपिण्डेषु 
प्रयोगस्य भावात्‌-- सत्त्वात्‌ न विग्रहवान्‌ देवः कश्चिदस्ति इत्यर्थः | “आदित्य: 
पुरस्तादुदेता पश्चादस्तमेता” [ छा० ३।०। ६] इति मधुविद्यावाक्यरषे 
ज्योतिषि एव आदित्यशब्दः प्रसिद्धः । तहि ज्योतिःपिण्डानामेव अधिकारोऽस्तु; 
तत्राऽऽह-न चेति । अग्न्यादीनाम्‌ अधिकारम्‌ आशङ्कय आह-एतेनेति | अभिः, 
वायुः, भूमिः इत्यादिश्दानाम्‌ अचेतनवाचित्वेन इत्यर्थः । 
रत्रभभाका अनवाद 
और शरीर न होनेसे देवता आदिका कहीं भी अधिकार नहीं है। ऐसा कहते हैं-- 
“ज्योतिषि भावाश्च” इससे । अर्थात्‌ आदित्य, सूर्य, चन्द्र, झुक और भौम इत्यादि शब्दोंका 
अयोग ज्योतिमेण्डल-पिण्डाकार प्रकाशमान पदाथाँमें है इसलिए कोई भी देव शरीरी नहीं 
हैं। “आदित्यः पुरस्तात्‌०” ( आदित्य पूर्वेदिशामें उदय होता है, पश्चिममें अस्त होता 
हे) इस सधुविद्याचाक्यशषमें आदित्यशब्दका 'प्रयोग ज्योतिमे दी प्रसिद्ध हे तब 
ज्योतिमण्डलका दी अधिकार दो, इसपर कहते हैं--“न च?” इत्यादि। अग्नि आरिका 
विद्यमें अधिकार हो, ऐसी आशङ्का करके कहते है--““एतेन” इत्यादि । अथोत्‌ आदित्य 


शब्दकी भाँति अग्नि, वायु, भूमि इत्यादि शब्दोंके- अचतनवाचक ही होनेके कारण । 
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भाष्य 
स्यादेतत्‌ । मन्तार्थवादेतिहासपुराणलोकेभ्यो देवादीनां विग्रहवस्वा- 
चवगमादयमदोप इति चेत्‌ , नेत्युच्यते । नहि ताबर्छोको नाम किंचित्‌ 
स्पतन्त्रं प्रमाणमस्ति, प्रत्यक्षादिभ्य एच ह्यव्यभिचरितविषयेभ्यः प्रमाणेभ्यः 
प्रसिद्ध एव अर्थो लोकात्‌ प्रसिद्ध इत्युच्यते । न चाऽत्र प्रत्यक्षादीनामन्य- 
तमं प्रमाणमस्ति । इतिहासपुराणमपि पौरुपेयत्वात्‌ प्रसाणान्तरमूलतामा- 

भाष्यका अनुवाद 

सन्त्र, अर्थवाद, इतिहास, पुराण और लोकव्यवहारसे प्रतीत होता है 
` कि देवता आदिके शरीर हैं, इससे यह दोप नहीं है, ऐसी यदि शङ्का हो तो 
उसपर कहते हूँ कि बह ठीक नहीं है, क्योंकि लोक कोई स्वतन्त्र प्रमाण नहीं 
है । यथार्थतः पदार्थका ज्ञान करानेवाले प्रयक्ष आदि प्रमाणासे प्रसिद्ध हुआ 
अर्थ ही लोकप्रसिद्ध कहा जाता है । देवताओंका शरीर है इस विषयमें प्रत्यक्ष 
आदिमेंसे कोई मी प्रमाण नहीं है । इतिहास और पुराण भी पुरुषप्रणीत 


रत्वग्रभा 
सिद्धान्ती शङ्कते--स्यादेतदित्यादिना । “वज्रहस्तः पुरन्द्रः”इत्यादयः 
मन्त्राः । “सोडरोदीत्‌” इत्यादयः अर्थवादाः । 
“इष्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवा दास्यन्ते यज्ञभाविताः ।? 
पते तृ्तास्तर्पयन्त्येनं सर्वकामफलः शुभैः |! 
इत्यादीनि इतिहासपुराणानि । लोकेऽपि यमं दण्डहस्तं लिखन्ति, इन्द्रं वज्न- 
हस्तमिति विग्रहादिपञ्चकसद्भावादू अनधिकारदोपो नास्तीत्यर्थः । “विग्रहो 
हविषां भोग ऐश्वर्यश्व प्रसन्नता । फलप्रदानमित्येतत्‌ पञ्चकं विभ्रहादिकम्‌ |” 
मानाभावाद एतत्‌ नास्तीति दूपयति--नेत्यादिना | न चात्रेति । विग्रहादि 
रत्नमभाका अनुवाद 
पूर्वेपक्षपर सिद्धान्ती शङ्का करते हँ--“खादेतत"” इल्यादिसे । बज्इस्तः पुरन्दरः (वज्रको 
दवाथमें लिया हुआ इन्द्र) इत्यादि संत्र हैं। “सोऽरोदात्‌' ( वह रोया ) इत्यादि अथवाद हं। 
“इष्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवा०' ( यजसे सन्तुष्ट हुए देवता तुमको इष्ट भोग देंगे ) "ते तृप्ता- 
स्तयन्त्येनं? ( तृप्त हुए वे सव कामनाओंके शुभ फलोँसे इसको तृप्त करेंगे) इत्यादि इतिहास 
और पुराणवाक्य हैं। और लोकमें भी चित्रकार यमको दण्डइस्त-हाथमें दण्ड खिया हुआ 
और इन्द्रको वज्रहस्त बनाते हैं। इस प्रमाणसे विग्रह-शरीर आदि पांच घम होनेसे 
देवताओँका विद्यामें अधिकार कहा जा सकता है। “विग्रहो द्विपां भोग?” ( शरीर, यज्ञीय- 
द्रव्यका उपभोग, ऐश्वर्य, प्रस्ता और फलदान, ये पांच विद्र आदि धर्म है ) । सिद्धान्तीकी 
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इस शाङ्वामे पूवपक्षी “न” इत्यादिसे दोष निकालता दै कि प्रमाण न होनेसे ऐसा नहीं ह्दै। 
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भाष्य 
काइति । अर्थवादा अपि विधिनैकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थीः सन्तो न 
पार्थगर्थ्येन देवादीनां विग्रहादिसद्घावे कारणभावं प्रतिपद्यन्ते । मन्त्रा 
अपि श्रत्यादिविनियुक्ताः प्रयोगसमवायिनोऽसिधानार्था न कस्यचिदर्थस्य 
प्रमाणमित्याचक्षते । तस्मादभावो देवादीनामधिकारस्य ॥ ३२ ॥ 
माष्यका अनुवाद 
होनेसे मूलभूत अन्य प्रमाणकी अपेक्षा रखते हें । अर्थवाद भी विधिके साथ 
एकवाक्यताके कारण स्तुत्यर्थक ही हैं, स्वतन्त्रतासे देवता आदिके शरीरका 
प्रतिपादन करनेमें समथे नहीं हो सकते। श्रुति आदि छः लिङ्ग जिनका , 
विनियोग बतलाते हैं, वे मन्त्र मी प्रयोगके साथ सम्बन्ध रखनेवाले अर्थका 
अमिधान करते हैं, स्वतन्त्रतासे किसी भी अर्थमें प्रमाण नहीं हैं, ऐसा मीमांसक 
कहते हें । इसलिए चिद्यामें देवता आदिका अधिकार नहीं है ॥ ३२ ॥ 
रत्वमभा | 
इत्यरथः । अर्थवादाः मन्त्रा वा मूलमित्याशड्क्या55ह---अर्थवादा इत्यादिना । 
त्रीक्षादिवदू प्रयोगविधिगृहीता मन्त्राः प्रयोगसम्बन्धामिधानाथाः नाउज्ञात- 
विम्रहादिपरा इति मीमांसका आचक्षते इत्यथः । तस्माद्‌ विग्रहामावादित्यथः ॥३ २॥ 
रत्वभभाका अनुवाद | 
“न चाऽत्र” इत्यादि । अत्र--शरीर आदिमें । अथेवाद मूल हैं या मन्त्र १! ऐसी आशङ्का करके 
कहते हे--““अथेवादा?” इत्यादिसे । ब्रीहि ( धान्य) आदेके समान प्रयोगविधिमे रहीत 
मन्त्र प्रयोगसे संबद्ध अथके प्रतिपादक हैं, अज्ञात शरीर आदिके प्रतिपादक नहीं हैं, ऐसा 
मीमांसक कहते हैं--यह अर्थ है। तस्माद---शरीर न होनेसे ॥३२॥ 
+ किक ५ 
आवं तु बादरायणोऽस्ति हि॥ ३३ ॥ 
पदच्छेदू--भावम, तु, बादरायणः, अस्ति, हि । 
पदार्थोक्ति--वादरायणस्तु [ आचार्य; ] भावस्‌-देवादीनामपि निर्गुणबह्म- 
विद्यायामधिकारं [ मनुते ], हि--यतः, अस्ति--देवताविग्रहम्रतिपादकमन्त्रादीनां 
प्रमाणान्तराविरोधेन सार्थे मामाण्यात्‌ तेषामपि आर्थित्वायधिकारकारणमस्ति । 

__ भाषार्थ-खादरायण आचार्य तो देवता आदिका मी निर्गणबह्मविदयामे 
अधिकार मानते हैं, क्योंकि देवता आदिके शरीरके प्रतिपादक मंत्र आदिका, अन्य 
ग्रमाणसे विरोध न होनेके कारण, खार्थमें प्रामाण्य है, अतः देवता आदिके शरीरी 
होनेसे अधिकारके कारण आर्थत्व आदि हैं । 
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तुशब्दः पूर्वपक्षं व्यावर्तयति । बादरायणस्त्वाचायी भावमधिकारस्य 
देवादीनामपि भन्यते। यद्यपि मध्यादिविद्यासु देवतादिव्यामिश्रास्व- 
सम्भवोऽधिकारस्य, तथाप्यस्ति हि शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां सम्भवः, 
अर्यित्वसामर्थ्यारतिपेधाचपेश्चस्वादधिकारस्य । न च कचिदसम्भत् 
इत्येतावता यत्र सम्भवस्तत्राप्यथिकारोऽपोधेत, मदुष्याणामपि न सर्वेषां 
घाह्मणादीनां सर्वेपु राजसूयादिष्यघिकारः सम्भवति। तत्र यो न्यायः 
सोऽत्राऽपि भविष्यति। ब्रह्मविद्यां च प्रकृत्य भवति लिङ्गदर्शनं श्रौतं देवादयः 

भाष्यका अनुवाद 

तुशब्द पूर्व पक्षका निराकरण करता है । बादरायण आचायेका मत है कि देवता 
आदिका भी विद्यामें अधिकार है। यद्यपि देवता आदिसे सम्बन्ध रखनेवाली मधु- 
विद्या आदिमें देवता आदिके अधिकारका असम्भव है, तो मी शुद्ध ब्रह्मविद्यामें उनका 
अधिकार हो सकता है, क्योंकि अधिकारके कारण कामना, सामर्थ्य, प्रतिपेधका 
अभाव आदि हैं । कहीं असम्भव दोनेसे ही जहां सम्भव है, वहां भी अधिकारका 
निषेध नहीं हो सकता। भनुष्योंमें भी सब ब्राह्मण आदिका सच राजसूय 
आदिमं अधिकार नहीं दो सकता । वहांपर जो न्याय दै, इसीका यहां भी 
अचळम्यन करना चाहिए | ब्रह्मविद्याके प्रकरणमै देवता आदिका अधिकार 


रत्नप्रभा 

सूत्राभ्यां प्राप्त पूर्वपक्षं निरस्यति--तुशव्द इत्यादिना । ब्रह्मविदा देवा- 

दीन्‌ नाऽधिकरोति, विद्यात्वात्‌, मध्वादिविद्यावत्‌, इति उक्तहेतुः अग्रयोजक इत्याह- 

यद्यपीति । दर्शादिक न ब्राह्मममघिकरोति, कर्मत्वादू; राजसूयादिवद्‌, इति 

आाभाससाम्यं विद्यात्वहेतोराह--न चेति । यत्र यस्याऽघिकारः सम्भवति, स तत्र 
अधिकारीति न्यायः तुर्य इत्यर्थः । यतः सर्वेषां सर्वत्र अधिकारों न सम्भवति, 

रत्नमभाका अनुवाद 

दो सूत्रोसे प्राप्त पूवपक्षका निरसन करते हैं--ठुशब्द”” इत्यादिसे । ब्रह्मविद्या देवताओंके 

अधिकारके बाहर है, विद्या होनेसे, मधुविद्या आदिके समान, ऐसा जो पीछे कहा गया है, 

उसमें 'विद्या होनेसे” यह हेतु अप्रयोजक है, ऐसा कहते हैं--“यद्यपि” इत्यादैसे । दर्श 

आदि कर्म घाहझणके अधिकारके वाहर दै, कर्म होनेसे, राजसूय आदिके समान, इसमें जैसे कमल 

हेतु अप्रयोजक दै---सद्भेठु नही दै, किन्तु हेत्वाभास है, उसी प्रकार विद्यात्व भी हेत्वाभास है, 

ऐसा कहते इँ--“न च” इत्यादिसे । तात्पर्य यह कि जिसका जिसमें अधिकार संभव हे, वह 

उसमें अधिकारी है, यह न्याय . समान है । ` सवका सवमें अधिकार संभव नहीं है, इससे 
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विकारस्य सूचकम--ततद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्तध- 
षीणां तथा मत्ुष्याणास्‌? (१० १। ४ । १० ) इति ते होचुहैन्त तमा- 
त्समसन्विच्छासो यसात्मानमन्विण्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामा- 
नितीन्द्रो ह वै देवानाममिम्रचत्राज विरोचनोऽछुराणाय्‌' ( छा० ८।७।२ ) 
इत्यादि च । स्पातमपि गन्धर्वयाज्ञघस्क्यसंवादादि । 
भाष्यका अनुवाद 

सूचित करनेवाळी 'तद्यो यो ढेवानां०' ( देवताओं, क्रपियाँ औरं सनुष्योंमें 
जिस-जिसको ब्रह्मका प्रयक्रूपसे ज्ञान हुआ, वही ब्रह्म हो गया) यह श्रुति 
है। और “ति दोचुईन्त तमात्मानमन्विच्छामो०' ( उन्होंने कहा कि हम उस 
आत्साकी खोज करते हैँ, जिसके ज्ञानसे सब छोकों और कार्मोंकी प्राप्ति होती 
है ऐसा परामशे करके देवताओंमें इन्द्र ओर असुरामें चिरोचन ब्रह्म विद्याके 
लिए प्रजापतिके पास गये ) इत्यादि श्रृतियाँ भी हें । गन्धव और याज्ञवल्क्यके 
संवाद आदि स्वृतियाँ भी हैं 


रत्वममा 


ततो न चाञपोधेत इत्यन्वयः । तत्‌ू--ब्रह्म यो यः देवादीनां मध्ये प्रत्मकत्वेन 

अबुध्यत, स तत्‌ ब्रह्म अभवदित्यर्थः । ते ह देवाः उचुः अन्योन्यम्‌, ततः 

इ्द्रव्रोचनौ सुराछुरराजो प्रजापतिं ब्रक्चविद्याप्रदं जग्मतुरिति च रिङ्गान्तरमस्ति- 

इत्यथः । किमत्र ब्रह्मासृतमिति गन्धर्वप्रइने याज्ञवरक्य उवाच तमिति मोक्षधमेषु 

श्रुतं देवादीनाम्‌ अघिकारलिङ्गमित्याह-स्मार्तमिति । यथा बालानां गोळकेषु 

चक्षुरादिपदप्रयोगेऽपि शास्रजञैयालकाति रिक्तन्द्रियाणि स्वीक्रियन्ते, तथा ज्योतिरादौ 
रत्नमभाका अनुवाद 


न च अपोयेत' ऐसा अन्वय हे । तत---अह्मको उन देवताओँमै जिस-जिसने आत्मारुपसे जाना 
वह ब्रह्म ही हो गया, ऐसा अर्थ हे । देवता और असुरोंने परस्पर विचार किया, तव विद्यामहण 
करनके लिए सुर आर असुराँके राजा इन्द्र ओर विरोचन ब्रह्मवियाके देनेवाले अजापतिके 
पास गये, यह भी देवताओंके अधिकारी होनेमें प्रमाण है। ब्रह्म क्या .है, ऐसा गन्धने भवने 
याशवल्क्यसे प्रश्‍नच किया ओर याझवल्क्यने उसका उत्तर दिया, ऐसा मोक्षधर्भमें जनक और 
याशवल्क्यका संवाद हे, इससे भी देवता आदिका म़ह्मविद्याने अधिकार है, यह समझा जाता है 
ऐसा कहते हैं-...“स्मार्तम्‌” इत्यादिसे । जैसे पामरके नेन्रगोलकमें नेत्रपदका अयोग करनेपर ' ' 
भा शाशनत्ता गोलकसे भिन्न इन्द्रियों स्वीकार करते हैं, उसी प्रकार ज्योति आदिमं सूर्य आदि 
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भाष्य 

यदप्युक्तम्‌-ज्योतिपि भावाच' इति । अत्र ब्रम/--ज्योतिरादिविषया 

अपि आदित्यादयो देवतावचनाः गन्दाशरेतनाचन्तमैश्चर्याद्युपेत तं तं 
देवतात्मानं समर्पयन्ति, मन्तरार्थवादादिषु तथा व्यवहारात । अस्ति 
शैश्वययोगाद्‌ देवतानां ज्योतिरादयात्मभिश्वाःवस्थातु यथेष्टं च त॑ त॑ विग्रह 
ग्रहीतुं सामर्थ्यम्‌ । तथा हि शूयते सुब्रह्मण्यार्थवादे-मेधातिथेमेंपेति, 'मेधा- 
तिथिं ह काण्वायनमिन्द्रो मेपो भूत्वा जहार' ( पड्विश० ब्रा० १। १) 

भाष्यका अनुवाद 

ज्योतिपि भावाच्च’ जो सूत्र कहा गया दै, उसपर हम कहते हैं--ज्योतिर्मण्डल 
आदिं प्रयुक्त होनेपर भी देवतावाचक आदित्य आदि शब्द चेतनवाळे ऐश्वर्य- 
झाकी उन-उन देवताओका बोध कराते हैं, क्‍योंकि मन्त्र, अर्थवाद आदिमें ऐसा 
व्यवहार दै । ऐश्वयेके योगसे देवता ज्योतिर्मण्डल बन सकते हैँ और अपनी 
इच्छादुसार अनेक शरीर मी धारण कर सकते हैं। क्योंकि 'मेधातिर्थि०' (इन्द्रने 
भेड़ वनकर कण्वके पुत्र मेधातिथिका हरण किया) इस श्रुतिके अनुसार सुब्रह्मण्य 
अर्थवादमें इन्द्रके प्रति 'मेधातिथिका मेप” ऐसा संवोधन है । “आदित्यः पुरुपो 


> nme ee लाल 


रत्वम्रभा 


सूर्यादिशव्दप्रयोगेडपि विग्रह्वद्देवता! स्वीकार्या इत्याह--ज्योतिरादीति। तथा-- 

चेतनत्वेन व्यवहारादित्यर्थः । एकस्य जडचेतनोभयरूपत्वं कथम्‌ ? तत्राऽऽह- 

अस्ति हीति | तथा हि विग्रहवत्या देवव्यवहारः श्रूयते । सुत्रह्मण्यः उद्भातृ- 

गणस्थः ऋत्विक्‌ तत्सम्बन्धी योऽथैवादः इन्द्र आगच्छः इत्यादिः, तत्र मेधातिथेर्मेष! 

इति इन्द्रसम्बोधनं श्रुतम्‌, तद्‌ व्याचष्टे-सेधेति । साने मेषो भूत्वा जहारेति 

ज्ञापनाथ मेष ! इति इन्द्रसम्बोधनमित्यर्थः । यदुक्तम्‌-आदित्यादयो मृदादिवद्‌ 
रत्तम्रभाका अनुवाद 


शब्दोंका प्रयोग होनेपर भी विग्रहयुक्त देवताका स्वीकार करना चाहिए, ऐसा कहते 
६-...“ज्योतिरादि” इत्यादिसे । “तथाः-चेतनरूपसे व्यवहार होनेकें कारण । परन्तु एकमें 
दी जइ और चेतनरूपसे व्यवहार किस अकार दो सकता है, इसपर कहते हैं--“अस्ति हि” 
इत्यादि । इसी प्रकार शरीरीरूपसे देवताओंका व्यवहार खुना' जाता है। सब्रह्मण्य 
उह्ाताओमेंसे एक ऋत्विक्‌। उसके संवन्धका 'इन्द्र आगच्छ इत्यादि जो अर्थवाद है, वह 
सुब्रह्मण्यार्थथाद है । उसमें “मेथातिथेमेष' ऐसा इन्द्रका सम्बोधन दै, उसका व्याख्यान 
करते हैं-..मेधा” इत्यादिसि । इन्द्र मेष वनकर मुनिको ले गया, ऐसा वतंलानेके लिए 'मेप' 
युद्द इन्द्रका संबोधन है, ऐसा अर्थ है। आदिल आदि मृत्तिका आदिके समान अचेतन दी 
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इति । स्मर्यते च-आदिस्यः पुरुषो भूत्वा इन्तीहपजगास हाँ इति । 
सृदादिष्वपि चेतना अघिष्ठातारो5भ्युपगस्यन्ते-“मृदव्रवीदापोञ्धुवन्‌' 
(श० ब्रा० ६1 १ | ३ । २ । ४ ) इत्यादिदर्शनात्‌ । ज्योतिरादेस्तु भूत- 
धातोरादित्यादिष्वप्यचेतनत्वमभ्युपगम्यते, चेतनास्त्वधिष्ठातारो : देवता- 
त्मानो सन्त्राथवादादिपु व्यवहारादित्युक्तम्‌ | 

यदप्युक्तम्‌--सन्त्राथेवादयोरन्यार्थत्वा्ञ देवताविग्रहादिप्रकाशन- 
सामर्थ्यस्‌ इति । अत्र व्रूस;---मत्ययाप्रत्ययो हि सङ्कावासञ्भावयोः कारणम्‌ , 

भाष्यका अनुवाद 

भूत्वा' ( आदि पुरुष बन कर कुन्तीके पास गया ) ऐसी स्मरंति भी है । मृत्तिका 
आदिमें भी चेतन अधिष्ठाता माने जाते हैं, क्योंकि 'मद्त्रचीत' (मृत्तिका बोली) 
५आपो$ऩवन' ( जळ बोला ) इत्यादि श्रतियॉ देखी जाती हैं। आदित्य आदिमें 
भी ज्योतिर्सण्डलरूप भूतांश अचेतन माना जाता है, किन्तु मंत्र, अर्थवाद आदिके 
व्यवहारसे देवतात्मा अधिष्ठाता चेतन ही हैं ऐसा कहां गया है । 

मंत्र और अर्थवाद अन्यार्थक--अन्य अथेके प्रतिपादक हैं, अतः उनमें 
देवताके विरह आदिपर प्रकाश डाळनेकी सामथ्य नहीं है, ऐसा जो कहा है, 
उसपर कहते हँ--बस्तुके सद्भाव और असद्वावके प्रति उसकी प्रतीति और 


रत्वभभा | * 
अचेतना एव इति । तत्‌ न, सर्वत्र जडाजडांशद्वयसत्त्वात्‌ इत्याह--झृदिति । 
आदित्यादौ को जडभागः कः चेतवांश इति, तत्राऽऽह--ज्योतिरादे स्त्वांत । मन्त्रा- 
दिकं पदशक्त्या भासमानविग्रहादी खार्थे न प्रमाणस्‌, अन्यपरत्वात्‌, विषं भुङ्क्ष्व 
इति वाक्यवदित्याइ--यदपीति । अन्यपरादपि वाक्याद्‌ वाधाभावे स्वार्थो मह्य 
इत्याह--अत्र ब्रूम इति । तात्पर्यशून्येअपे अर्थे प्रत्ययमात्रेण अस्तित्वमुदा- 

रत्वमभाका अनवाद 


हें, ऐसा जो पीछे कहा गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि सवेत्र ही जड और चेतन दो 
अश हैं, ऐसा कहते हैं--“झद्‌” इत्यादिसे । आदित्य आदिमे कौन जड भाग है और 
कौन चेतन साग. है १ इसपर कहते हैं--“ज्योतिरादेस्तु” इत्यादि । संत्र आदि पदशक्तिसे . 
भासमान विग्रह आदि जो स्वार्थ है, उसमें प्रमाण नहीं है, क्योंकि 'विषं सुङ्क्व' (विष खाओ) 
वाक्यके समान अन्यार्थेक है, ऐसा कहते हैं--“यदपि” इत्यादिसे। अन्यपरक चाक्यसे 
भीयदिवाध्‌ न हो, तो स्वार्थका म्हण करना चाहिए, ऐसा कहते हे--““अत्र ब्रमः” इत्यादिसे। 


आवि० ८ सू० ३३] शाळूरंभाष्य-रत्नर्भरभा-मोपानुंबादसहित ७२१ 


ब्रयाण्ख्ड्ल्स्स्क्क्स्ट्ख्ल्ड्ड्य्फ्प्य्य्ड्ड्ड्विपपज्याविवाचकककललज्सवडट---2 १-४ १७८ विट ३-४ विट १.४ पित ७-४ ६.७ SRR भि १ पी किट १८४४ पिट पट ालयसाडाडल्ड्कक््ल्पाच् १ ६ १.७ १.० 


नाउन्यार्थत्वमनन्यार्थत्वं वा । तथा हन्यार्थमपि प्रस्थितः पथि पतितं 
दृणपर्णाचस्तीत्येव प्रतिपद्चते। अत्राऽऽह--विपम उपन्यासः । तत्र हि तृण- 
पर्णादिविषयं प्रत्यक्ष प्रवृत्तमस्ति, येन तदस्तित्वं प्रतिपद्चते। अत्र पुनर्विध्यु- 
देशेकवाकयभावेन स्तुत्यर्थऽर्थवादे न पार्थर्थ्येन वृत्तान्तविषया प्रवृत्तिः 
शक्याऽध्यवसातुम्‌। नहि महावाकयेऽ्थप्रत्यायकेऽवान्तरवाकयस्य पृथक्‌- 
प्रत्यायकत्वमस्ति । तथा न सुरां पिवेत्‌’ इति नञ्चति वाक्ये पदत्रय- 
सम्बन्धात्‌ सुरापानप्रतिपेध एवैकोऽ्धोऽत्रगम्यते, न पुनः सुरां पिवेदिदि 
माष्यका अनुवाद 
अप्रतीति कारण है, किन्तु उसके वाचक पदका अन्यार्थकत्व या अनन्यार्थकत्व 
कारण नहीं है । जैसे कि किसी प्रयोजनके लिए निकले हुए पुरुपको मार्गमें पड़े 
हुए घास-पत्तों आदि की प्रतीति होती है--इसपर कहते हैं. कि जो दृष्टान्त दिया 
गया है, बह विपस है.। बहां तो घास, पत्ते आदिका प्रझक्ष होता है । उससे 
उसके अस्तित्वकी प्रतीति होती है । परन्तु यहां तो विधिवाक्यके साथ एक- 
चायता प्राप्त करनेसे अर्थवाद स्तुखर्थक दै, अतः स्वतन्त्रतया वह भूतार्थका प्रति- 
पादक हे ऐसा निश्चय नहीं हो सकता । अर्थेकी प्रतीति करानेवाळे महावाक्यमें 
अचान्तरचाक्य भिन्न अर्थकी प्रतीति नहीं करा सकता । जैसे कि “न सुरां पिवेत! 
(सुरा न पीवे ) इस नकारवाले वाक्यभे तीन पदोंके सम्वन्धसे सुरापानका 
प्रतिपेधरूप एकही अथे प्रतीत होता दै, “सुरां पिवेतः ( सुरा पीवे ) इन दो 


रत्वप्रभा 


हरति--तथा हीति । तृणादौ प्रत्ययोऽस्ति विभ्रहादौ स नाऽस्तीति वैषम्य 
शङ्कते--अत्राऽऽहेति । विध्युद्देशः-विधिवाकयम्‌, तदेकवाक्यतया भ्रस्तो 
विधिः इत्येव अधैवादेघु प्रत्ययः । वृत्तान्तः-भूतार्थो विग्रह्मदिः, तद्विपयः प्रत्ययो 
नाऽस्ति इत्यर्थः । ननु अवान्तरवाक्येन विग्रहादिमत्ययोऽस्ति इत्यत आह-नहीवि । 
| रत्नग्रभाका अनुवाद 
जिस अर्थमें तात्पर्य नहीं हैं, वह अर्थ भी प्रतोतिमात्रसे सिद्ध होता है, इस विषयमें उदाहरण 
देते हैं--“तथादहि” इत्यादिसे । परन्तु तृण आदिमें प्रत्यय--प्रत्यक्षत्रमाण हैं, शरीर 
आदिम नहीं है, इस प्रकार दृष्टान्त और दार्शन्तिकमें वैषम्यकी शंका करते है" अत्रा” 
इत्यादिसे । विध्युदेश--विधिवाक्य, वाक्यैकवाक्यतास विधिकी प्रशंसका ज्ञान अर्थवादमें 
होता है, इत्तान्त--सिद्धाथ विग्रह आदिका ज्ञान नहीं होता यह भाव हैं। यदि कोई कहे कि 
अवान्तरवाक्यार्यसे विग्रह आदिका शान हो, इसपर कहते है-- नहि” इत्यादि । आशय 


+ ढ़ न्रक्षसरत्र ये उ 
a ४ 
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भाष्य 

पद्द्वयसम्बन्धात्‌ सुरापानविधिरपीति । अत्रोच्यते--विषम उपन्यास; | 
युक्तं यससुरापानम्नतिपेधे पदान्वयस्यैकस्वादवान्तरवाक्यार्थस्साऽग्रहणम्‌ , 
विध्युददेार्थवादयोर्त्वर्थवादस्थानि पदानि पृथगन्मयं वृत्तान्तविषयं 
परतिपद्याऽनन्तरं केमर्थ्यवक्षेन कामं विधेः स्तावकत्वं प्रतिपद्यन्ते । 
यथा हिं-“वायव्यं इवेतमालभेत भूतिकामः’ इत्यत्र विध्युद्देशवर्तिनां 

भाष्यका अनुवाद । 

पढाँके सम्बन्धसे सुरापानकी विधिकी प्रतीति नहीं होती । यहां कहते हैं--- 
दृष्टान्त विषम है। सुरापानके प्रतिषेधमें पदान्बय एक होनेके कारण अवान्तर 
बाक्याथैका ग्रहण न होना युक्त है। परन्तु विधिवाक्य और अथवादमेंसे तो 
अथेबादसें रहनेवाले पद भूत-सिद्ध अथेमें एथक अन्वित होकर पश्चात्‌ कैम॑थ्येसे 
विधिवाक्यके स्तावक होते हैं, जैसे “वायव्यं श्वेतं? ( ऐश्वयै चाहनेवाला वायु- 


रत्तमभा 
सुरापानभत्ययो5पि स्यादिति भावः | पदैकवाक्यत्ववाक्यैकवाक्यत्ववैषम्याद्‌ मैव- 
मित्याह--अन्रोच्यत इति। नञ्पदम्‌ एकं यदा सुरां पिबेदिति पदाभ्यास्‌ अन्वेति, 
तदा पदैकवाक्यम्‌ एकमेव अर्थानुभवं करोति, न तु पदद्वयं एथक्‌ सुरापानं 
बोधयति, तस्य विधौ निषेधाचुपपतेः वाक्यार्थीनुभवं प्रति अद्वारत्वात्‌ । अर्थ- 

भूः संसरी % र हि 
वादस्तु भूतायैसंसग स्तुतिद्वारं बोधयन्‌ विधिना वाक्यैकवाक्यतां भजते इत्यस्ति 
विग्रहायनु भव इत्यर्थः । ननु अर्थवादस्थपदानास्‌ अवान्तरसंसरैबोधकर्वं विना 
साक्षादेव चिध्यन्वयोऽश्ु, तत्राऽऽह--यथा हीति। साक्षाद्‌ अन्वयायोगं 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
थह कि “न सुरां पिवेत्‌' से सुरापानका भी ज्ञान हो जायया । पदैकवाक्यता और वाक्यैक- 
चाँक्यता से वैषम्य है, अतः यह कथन ठीक नहीं है, ऐसा कहते हैं--“'अनोच्यते” 
इत्यादिसे । एक 'नञ्‌' पढ्‌ “सुरां पिवेत्‌ इन दो पदोके साथ जब अन्वित होता है, तब 
पदेकवाक्यतासे एक ही अर्थका अनुभव कराता है, दो पद अलग झुरापानका बोध नहीं 
कराते हैं । यदि अळग झुरापानकी विधि कही जाय, तो सुरापानका निषेध नहीं हो सकेगा, 
क्योंकि वाक्यायाचुभवके प्रति वह सुरापान हार-कारण ही न रहेगा। अर्थवाद तो स्तुतिके 
द्वारभूत भूताथ-संचन्धका बोघ कराता हुआ विधिके साथ धा 
करता है, इस कारण अर्थवादोंसे देवता आदिके शरीरका ज्ञान होता है। परन्तु 
अथवाद्पदेकि अवान्तर संसर्गका वोध किये बिना साक्षात्‌ विधिक्रे साथ अन्वय 
(१) (९) बम केमा जयद पद वर्णन शिसख्यि कोस शार “किमर्थता अर्थात्‌ यह वर्णन किसलिए हे, ऐसे प्रयोजनवशसे । 


प्राप्त 
र्न्तु 
हो, 
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भाष्य 
वायव्यादिपदानां विधिना सम्बन्धः, नेवं वायुवें क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव 
स्वेन भागधेयेनोपधावति स एमेनं भूतिं गमयति’ इत्येषामर्थवादगतानां 
पदानाम्‌ । नहि भवति “वायुर्वा आलमेत' इति श्षेपिष्ठा देवता वा आल- 
भेत' इत्यादि । वायुस्वमावसंकीतनेन चबान्तरमन्धर्य प्रतिपच्चैवविशिष्ट- 
देवत्यमिदं कर्मेति विधि स्तुवन्ति। त्त्र योऽवान्तरवाक्यार्थः प्रमाणान्तर- 
गोचरो भवति, तत्र तदनुवादेनाऽर्थवादः भवर्तते | यत्र प्रमाणान्तरविः 
रुद्धस्तत्र गुणवादेन | यत्र तु तदुभयं नास्ति, तत्र किं प्रमाणान्तराभावादू 

भाष्यका अनुवाद 

देवके लिए श्वेत पझुका आलभन करे) इसमें विधिवाक्यगत वायव्य आदि पदोंका 
विधिके साथ सम्बन्ध दै, उस प्रकार 'वायुवें क्षेपिष्ठा देवता०' (वायु सबकी अपेक्षा 
अत्तिशय क्षिप्र गति देवता है यजमान अपने वायुके भागसे वायुका ध्यान करता 
है, वही इसको ऐश्वयेशाळी बनाता है) इन अर्थवादवाक्यस्थ पदोंका विधिके 
साथ सम्बन्ध नहीं है । निश्चय, 'बायुरालभेत' या श्षेपिष्ठा देवता आलभेत? 
ऐसा अन्वय नहीं होता। अर्थवादके वायु पदका या श्लेपिष्ठा देवता? इन 
पदोंका आरभेत विधिके साथ सम्बन्ध नहीं होता, किन्तु वायुका स्वभावके 
कथनद्वारा अवान्तर अन्वय प्राप्त करके ही इस प्रकार विशिष्ट देवतावाढा यहद 
कम्मे है, इस तरह विधिकी स्तुति करते हैं । जद्दां वह अवान्तर वाक्यार्थ अन्य 
प्रमाणका विषय होता है बहां उसके अनुवादसे अर्थवाद प्रवृत्त होता है और 
जहां प्रमाणसे विरोध दै, वहां गुणवादसे; जहां वे दोनों नहीं होते, वहां अन्य 


रत्वम्रमा 

दशयति -नहीति । अर्थवादात्‌ सर्वत्र खार्थमहणस्‌ आशङ्क्य अर्थवादाय्‌ 

~ 
विभजते-तद्यत्रेति । तत्‌-तत्र अर्थवादेषु, यत्र--““अभिर्हिमस्य भेषजम्‌” इत्यादो 
इत्यथः । “आदित्यो यूपः? इति अभेदो बाधित इति तेजस्वित्वादि-गुणवादः, 
यत्र-~-“वज्रहस्तः पुरन्दरः” इत्यादी मानान्तरसंवादविसंवादौ न स्तः, तत्र 

रत्रम्रभाका अनुवाद 

उसपर कहते हैं--“यथा हि” इत्यादि । साक्षात अन्त्यका अयोग दिखलाते हैं--..“नहि”” 
'इत्यादिसि । अर्थवादवाक्योंसे सत्र स्वार्थका ग्रहण हो, ऐसी आशङ्का करके अथवादका विभाग 
करते हैँ---“तयत्र” इत्यादिसे । उनमें--अर्थवादवाक्योमें यत्र-अग्निर्दिमस्य भेषजम्‌' इत्यादियें 
अनुवाद समझो । 'आदित्यो यूप:” इसमें आदित्य और यूपका अभेद बाधित है । इसलिए यूपमें 
तेज आदि गुणोंका कथन है, इसे गुणवाद समझो । 'वजददस्तः पुरन्दरः” इत्यादिमें अन्य 
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भाष्य 

गुगवादः स्याद्‌ , आहोस्वित प्रमाणान्तराविरोधाद्‌ विद्यमानार्थवाद इति 
प्रतीतिशरणेविद्यमानाथवाद आश्रणीयो न गुणवाद! । एतेन सन्त्रो 
व्याख्यातः । अपि च विघिभिरेवेन्द्रादिदेवत्यानि हवींपि चोदयद्धिरपे- 
क्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपस्‌ , नहि स्वरूपरहिता इन्द्रादयश्चेतस्यारोपयितु 

. भाष्यका अनुवाद | 

प्रमाणके अभावसे गुणवाद हो अथवा अन्य प्रमाणके अविरोधसे विद्यमानवाद 
हो, ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर विचारशीछोंको विद्यमानवादका आश्रयण 
करना चहिए, शुणवादका नहीं । इसी प्रकार मन्त्रमें समझना चाहिए । ओर 
इन्द्र आदि देवताओंको हवि देनेकी प्रेरणा करनेवाली विधियों ही इन्द्र आदिके 
स्वरूपकी अपेक्षा रखती हैं । यदि इन्द्र आदि देवता वस्तुतः स्वरूपरहित हों, तो 


रत्तमभा 
भूताथेवाद इत्यर्थः, इति विमृश्य इति अध्याहारः । विग्रहाथवादः स्वार्थेंडपि 
तारपर्यवान्‌, अन्यपरत्वे सति अज्ञाताबाधितार्थकशब्दस्वात्‌ , प्रयाजादिवाक्यवदिति 
न्यायं मन्त्रेषु अतिदिशति--एतेनेति । वेदान्तानुवादगुणवादानां निरासाय हेतौ 
पदानि । न च उभयपरत्वे वाक्यभेदः, अवान्तराथस्य महावाक्याथैद्वारत्वादिति 
भावः । विध्यनुपपत्त्याऽपि स्वर्गवद्‌ देवताविमहोऽङ्गीकार्य इत्याह--अपि चेति । 
ननु क्लेशात्मके कमणि विधिः फलं विना अनुपपन्न इति भवतु “यन्न दुःखेन 
संभिज्ञम?? इत्य्थवादसिद्धः खगो विधिप्रमाणकः, विग्रह विना विधेः का 
रत्नभभाका अनुवाद 


प्रसंणके साथ संवाद या विवाद नहीं हैं, इसको भूताथवाद-सत्य अर्थका वाद समझी । इति'के 
बाद 'विशृश्य' का अध्याहार कर लेना चाहिए । विग्रहार्थवाद स्वार्थमें भी तात्पर्य रखता है, 
अन्यपरक होकर अज्ञात अबाधित अथका प्रतिपादक शब्द होनेके कारण, प्रयाज आदि 
वाक्योँके संमान, इस न्यायका मन्त्रोंमें अतिदेश करते है--“एतेन” इत्यादेसे। वेदान्त 
गुणवाद आर अचुवादर्म न्यभिचारका वारण करनेके लिए 'अन्यपरत्वे सति अज्ञातावाधितारथक 
झव्दत्वात्‌' इस हेतुमें तान विशेषण दिये गये हे । उभयपरक होनेपर भी वावयभेद नहीं होता 
हैं, क्योंकि अवान्तरवाक्याथ महावाक्याथका द्वारभूत हे । देवताका रूप न साननेसे विधि अझुपन्न 
होती हे, इसालिए विधिकी अनुपपत्तिसे भी स्वग आदिके समान देवताके विग्नहका अप्ठकार 
करना चाहिए; ऐसा कहते हे--“'अपि च” इत्यादिसे । परन्तु बलेशात्मक कर्ममें फलके बिना 
विधि अनुपपन्न है, इसलिए “यन्न दुःखेन संभिन्नम्‌” (जो दुश्खंसे सभिन्न नहीँ) इस 
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अथवादसे सिद्ध वस्तुरूप स्वगेमें विधि प्रमाण रहे। विग्रह आदि न माननेसे विधिकी अनुपपात्ति ही 
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शक्यन्ते । न च चेतस्यानारुढाये तस्यै तस्यै देवतायै हृविः प्रदातुं 
शक्यते । श्रायवति च---*यस्ये देवताये हबिर्गुहीर्त स्यात्तां ध्यायेद्‌ वपद- 
करिष्यन्‌? ( ऐ० ब्रा० ३।८।१)इति। न च शब्दमात्रमर्थखरूपं 
संभवति, झन्दार्थयो्भेदात्‌ , तत्र याडं सन्त्रार्थवादयोरिन्द्रादीनां खरुप- 
माष्यका अनुवाद 
उनका ध्यान नहीं किया जा सकता और ध्यान न होनेसे उन्हें हवि मी नहीं 
दिया जा सकता । श्रुति मी “यस्ये देवतायै०' (जिस देवताके लिए इविका 
ग्रहण किया हो, उसका बषट्कार करनेसे पहले ध्यान करना चाहिए ) ऐसा 
कहती है। और केवल शब्द अर्थका स्वरूप नहीं हो सकता, क्योंकि शब्द 
और अर्थका भेद है। उन मन्त्र और अधेबादमे इन्द्र आदिका जैसा खरूप 


तत्तो आआआ 


रत्नप्रभा 

अनुपपचिः तामाह -नहीति । उदूदिइय त्यागानुपपत््या चेतसि आरोहो5- 
ङ्गीकार्ग इत्यत्र श्रुतिमपि आह--यस्यै इति । अतः चेतसि आरोहार्थ विग्रह 
एष्टव्यः । किञ्च, कर्मभ्रकरणपाठाद्‌ विद्रह्ृप्रमितिरपि प्रयाजवत्‌ कर्माङ्गतेन 
अङ्गीकार्या, तां विना कर्माूर्वासिद्धेः । किञ्च, सुप्रसन्नविभहवद्‌ देवतां त्यमस्वा 
क ho आकृतिमात्र 
शब्दमात्रं देवता इति उक्तिरयुक्ता इत्याह-न च शब्देति | न च आकृतिमात्रं 
[ol निर्व्यक्तयाकृत्ययो + 

शब्दशक्यम्‌ अस्तु, किं विग्रहेण इति वाच्यम्‌ ; निव्यक्तयाक्कत्ययोगात्‌ । अतः 
शठ्दस्य अर्थीकाङ्क्षायांमन्त्रादिप्रमितवि्रहोऽङ्गीकार्यं इत्याह-तत्रेति | एवं 

| . रत्नम्रमाका अनुवाद 

कया हैं इस शकापर अचुपपत्ति दिखलात द--“नदि” इत्यादिसे । चित्तमें देवताके स्वरूपका 
ध्यान किये विना देवताके उद्देश्यसे द्रव्यत्याग करना संगत नहीं हो सक्रता, इसलिए देवताओं 
स्वरूपके भ्यानका स्वीकार करना चाहिए । इस विषयमे प्रमाणभूत शतिको र्भा उद्धृत करते हैं- 
“वयस्यै”? इत्यादिसे । इसलिए चित्तमें आरुढ करनेक्रे लिए बिरह अर्वश्य मानना चाहिए और 
देवताओंके शरीरका प्रतिपादन करनेवाली श्रुति कर्मके प्रकरणमें पढी गई है, इसलिए प्रयाजके 
समान विग्रहका ज्ञान भी कर्मके अगरूपसे मानना चाहिए, अन्यथा देवताओंके शर्रारके अभावमें 
कर्मसे अपूर्व ही उत्पन्न नहीं होगा । और सुप्रसन्न बिग्रहवाले देवताका त्याग करके केवल शब्द 
मान्न देवता हे, यह कथन अयुक्त दै, ऐसा कहते दें--““न च शाब्दः” इत्यादिसे । आहतिमान्न 
ही शब्दका शक्य हो, शरीर माननेकी क्या आवश्यकता है, यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि 
ब्यक्तिके विना जाति रह हा नहीं सकती। इसलिए दावदकों अथक ह होनेके कारण 
मन्त्रादिसे ज्ञात विभहका ही अङ्गीकार करना चाहिए, ऐसा कहते हैं--“तत्र” इत्यादिसे ! इस 
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माष्य 
सवभतं न तत्‌ ताइशं शब्दममाणकेन प्रत्याख्यातुं युक्तम्‌ । इतिहास 
पुराणसपि व्याख्यातेन मागण संपवद्‌ सन त्राथवादमूललात्‌ प्रभवात 
देवताविग्रहादि साधयितुम्‌ । प्रसक्षादिमूलमपि संभवति । भवति 
ह्यस्माकमप्रत्यक्षमपि चिरन्तनानां प्रत्यक्षस्‌। तथा च व्यासादयो देवादिभिः 
प्रत्यक्ष व्यवहरन्तीति स्मयते । यस्तु ब्रयादिदानीन्तनानामिव पूर्वेषामपि 
नास्ति देवादिभिव्येवहतु सामर्थ्यमिति, स॒ जगद्गैचित्यं प्रतिषेघेत । 
इदानीमिव च नऽन्यदापि सार्वभौमः क्षत्रियोःस्तीति बूयात्‌ । ततश् 
साष्यका अनुवाद | 
बतलाया गया है, वह वैसा ही है, उसका प्रतिषेध करना शब्द-प्रमाण माननेवालोंके 
लिए उचित नहीं है। इतिहास ओर पुराण भी सन्त्रमूलक और अर्थेवादमूलक 
होनेके कारण प्रमाण होनेसे उपयुक्त रीतिसे देवताके विग्रह आदि सिद्ध करनेमें 
समर्थे होते हैं । और देवताके शरीरादिमि प्रलक्ष आदि भी मूल हैं। जो हमको 
अप्रत्यक्ष हैं वे भी चिरन्तनों--प्राचीनोंको प्रसक्ष हो सकते हैं। जैसे कि व्यास 
आदि देवताओंके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते हैं, ऐसी स्मृति है । आजकलके 
समान प्राचीन छोग देवता आदिके साथ व्यवहार करनेमें समर्थ न थे, ऐसा 
जो कहेगा, वह जगतूकी विचित्रताका अपलाप करेगा और आजकलके समान 
अन्य समयमें भी सावेभौम क्षत्रियोंकी सत्ताका निषेध करेगा, तब राजसूय 


रत्वशभा 
मन्त्राथेवादमूळकम्‌ इतिहासादिकमपि विग्रहे मानमित्याह--इतिहासेति । ' प्रमा- 
णखेन संभवदित्यर्थः । व्यासादीनां योगिनां देवतादिमत्यक्षमपि इतिहासादेमूल- 
मित्याह--प्रत्यक्षेति । व्यासादयो देवतादिपत्यक्षशत्याः, प्राणिखादू , अस्मङ्कत, 
इत्यनुमानम्‌ अतिप्रसंगेन दूधयति-यस्त्वित्यादिना । सबै घटामिन्नम्‌, 
वस्तुत्वात्‌ , घटवदिति जगद्वैचिञ्यं नास्ति इत्यपि स ब्रूयात्‌। तथा क्षत्रियाभावं 
रत्वमभाका अनुवाद 
प्रकार मन्त्र और अथेवाद जिनका मूल है, ऐसे इतिहास आदि भी विम्रहमें प्रमाणभूत हैं, ऐसा 
कहते हे---“इतिद्दास” इत्यादिसे । 'सम्भवत्‌--प्रमाण होता हुआ । व्यास आदि. योगियोंको 
जो देवता आदिक प्रत्यक्ष होता हे, वह भी इतिहास आदिका मूल है, ऐसा कहते हैं--' प्रत्यक्ष” 
इत्यादेसे । व्यास आदि देवताके प्रत्यक्षसे रद्दित हैं, प्राणी होनेसे, हमारे समान, इस अनुमानसें 


व्यसिचाररूप दोष दिखाते हैं--“बस्तु” इत्यादिसे । जो पुरुष यद्द कहता हे कि 'सव 
` सत्त घरसे अभिन्न हे, वस्तु होनेसे, . घटके समान, वह जगत्की विचित्रताका निषेध 
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भाष्य 
राजद्यादिचोदनीपरुन्ध्यात्‌ । इदानीमिव च कालाम्तरेऽप्यव्यवस्थित- 
पायान्‌ वर्णाश्रमधर्मान्‌ प्रतिजानीत, ततश्च च्यवस्थाविधायि शाख्रम- 
नर्थकं स्यात्‌ । तस्माद््मात्कर्षवशञाचिरन्तना देवादिभिः पत्यक्षं व्यवजदरु- 
रिति झिलिष्यते। अपि च स्मरन्ति--'स्याध्यायादिएदेवतासंप्रयोगः 
( योऽ सू० २।४४ ) इत्यादि । योगोऽप्यणिमाचेश्वर्यासिफरुकः स्मर्य- 
माणो न शक्यते साइसमात्रेण प्रत्याख्यातुम्‌ | श्वतिथ योगमाहात्म्यं 
प्रझ्यापयति-- 
` पृथ्व्यप्रेजोडनिलले समुत्थिते पञ्चात्मके योगगुणे प्रवृत्ते । 
न तस्य रोगो न जरा न स्युः प्राप्तस्य योगापिसय शरीरम ॥/ 
भाष्यका अनुवाद 
आदि विधि वाधित हो जायगी और आजकळके समान अन्य समयमें भी बणो- 
श्रमघमै अव्यवस्थित ही था, ऐसी प्रतिज्ञा करनी पड़ेगी, ऐसी स्थितिमें व्यवस्था 
करनेबाळा शाख व्यर्थ हो जायगा । इससे सिद्ध हुआ कि धर्मके उत्कर्षके 
कारण प्राचीन लोग देवता आदिके साथ प्रक्ष व्यवहार करते थे। और 
“खाध्यायादिष्ट०' ( खाध्यायसे इष्टदेवताके साथ सम्भ्रयोग और संभाषण आदि 
सम्वन्ध होता है) इत्यादि स्मृति भी है। अणिमा आदि ऐश्वये प्राप्तिका 
साधन और स्मृतिसिद्ध योगका भी सहसा निषेध नहीं किया जा सकता । 
धृध्ब्यपूतेजो०? ( प्रथ्वी, जळ, तेज, वायु - और आकाश, इन पांच भूतोंके 


रत्नमा 
वर्णाश्रमामाच वर्णाश्रमाद्यव्यवस्थां च ब्रूयात्‌, निरङ्कुशबुद्धिलात्‌ । तथा च राज- 
सूयादिशाखत्य इतादियुगधर्मव्यवस्थाशाखस्य बाघ इत्यर्थः । योगसूत्रादू अपि 
देवादिपत्यक्षसिद्विरित्याह--अपि चेति। मन्त्रजपाद्‌ देवसान्निध्यं तत्संभाषणं 
चेति सूत्रार्थः । योगमाहास्यस्य श्रुतिस्मृतिसिद्धत्वादू योगिनामिति देवादिमत्यक्ष- 
मित्याह-योग इति | पादतळात्‌ आजानोः, जानोः आनामेः, नामेः आओीवाया, औीवा- 
रत्वम्रमाका अनुवाद 

करेगा । इसी प्रकार वह निरंकुश बुद्धि होनेसे क्षत्रिय आदि वर्ण और आश्रमका, तथा वर्ण और 
आश्रम आदिकी व्यवस्थाओंका भी अपलाप करेगा। तव राजसूय आदि शात और कृतयुय आदि 
युगोकि धर्म-व्यवस्थाशास्त्रका भी वाध होगा। और योगसूज्नसे भी देवता आदिका प्रत्यक्ष सिद्ध होता 
है, ऐसा कहते हैं-“अपि च” इत्यादिसे । मंत्रजपसे देवताका सांनिष्य और उसके साथ संभा 

होता है यह सूत्रका अर्थ दै । योगमाददात्म्य़ श्रुति और स्थतिसे सिद्ध है, इससे योगियोंको देवता 
आदिका अत्यक्ष होता दै, ऐसा कद्दते हें-“'योग” इत्यादिसे। आशय यह कि पादतळसे जाइपयन्त, 

९२ 
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(इवे० २ । १२) इति। ऋषीणामपि मस्त्रत्नाह्मणदर्शिनां सामथ्यं 
नाऽस्मदीयेन सामर्थ्येनोपमातुं युक्तम्‌ । तस्मात्‌ समूलमितिहासपुराणम्‌ । 
लोकप्रसिद्विरिपि न सति संभवे निरालम्यनाऽध्यवसाठुँ युक्ता, तस्माहु- 
पपन्नो मन्त्रादिस्यो देवादीनां विग्रहवत्वाधचगसः । ततश्चार्थित्वादिः 
सम्भवादुपपक्तो देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायासधिकारः । क्रमपुक्तिदशना- 
व्यप्येवमेवोपपच्चन्ते ॥ ३३ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 

तेजोमय देहको प्राप्त इए योगीको रोग, जरा ओर मृत्यु आदि नहीं होते) इत्यादि 
श्रुतिभी योगका माहात्म्य कहती है। सन्त्र और ब्राह्मणके द्रष्टा ऋषियोंकी 
सामध्येकी अपनी सामथ्येसे तुलना करना ठीक नहीं है । इसलिए इतिहास 
और पुराण समूछ--प्रमाणभूत हैं । ढोकप्रसिद्धि सी श्रुति, स्मृति आदि आधारों- 
के रहते निराधार नहीं कही जा सकती । इसलिए मन्त्र आदिसे--देवता 
आदिका विग्रह है, इत्यादि प्रतीत होना युक्त है। और उनमें अर्थित्व आदिके 
सम्भवसे देवता आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार युक्त है। ऐसा माननेसे 
ही क्रमसुक्तिका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियाँ सी संगत होती हैं ॥३३॥ 


रत्वमसा 


याश्वा55केशप्ररोहस्‌, ततश्च आन्नल्मरन्ध्रं एथिव्यादिपञ्चके समुत्थिते--धारणया जिते 
योगगुणे च अणिमादिके प्रवृत्ते योगाभिव्यक्तं तेजोमयं शरीरं प्राप्तस्य योगिनो व 
रोगादिस्पर्श इत्यर्थः । चित्रकारादिमसिद्धिरपि विग्रहे मानमित्याह--लोकेति । 
अधिकरणाथैस्‌ उपसंहरति--तस्सादिति । चिन्तायाः फर्माह--क्रमेति | 
एवसेव-देवादीनां ब्रह्मविद्याधिकारे सत्येव देवखप्राधिद्वारा सुक्तिफरोपासनानि 
युज्यन्ते । देवानाम्‌ अनधिकारे ज्ञानाभावात्‌ क्रममुक्त्यर्थिनासुपासनेषु प्रवृत्तिः न 
स्यात्‌ । अतोऽधिकारनिर्णयात्‌ प्रवृत्तिसिद्धिरिति भावः ॥ ३३॥ (८) 
रन्नमभाका अनवाद 

जासे नासिपयेन्त, नाभिसे ग्रीवापर्यन्त, आवासे केशके उद्गम स्थान तक और वहसि नहारंधर- 
पर्यन्त एथिवी आदि पाँचोंके घारणासे जीते जानिपर और योगगुण अणिमा आदिकी आप्ति 
होनेपर योगसे अभिव्यक्त तेजोमय शरीरको आप्त हुए योगीको रोग आदिका स्पशे नहीं 
होता । चित्रकार आदिकी प्रसिद्धि सी विभ्रमे प्रमाणभूत हे, ऐसा कहते हैं-'लोक” 
इत्यादिसे । “क्रम” इत्यादिसे चिन्ताका फल कहते हैं । “एवमेव'-देवता आदिका ब्रह्मचिद्ामें 
अधिकार सिद्ध होनेपर ही देवत्वग्राप्ति द्वारा ऋममुक्ति फरवाली उपासनाएँ संगत होती हुँ 
देबोका अधिकार न हो, तो ज्ञान न होनेसे कमसुक्तिकी कासनावाळोंकी उपासनामें प्रदत्त ही 
नहीं होगी, इसलिए अधिकारके निणेयसे प्रवृत्ति सिद्ध दोती हे, ऐसा अर्थ है ॥३३॥ 
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[ ९ अषशुद्राथिकरण छू० ३४-३८ ] 
शूद्रोऽयिक्कियते वेदविद्यायामथवा नाहि । 

अत्ेवाथिकदेवाचा इव शूद्रोऽविकारवान्‌ ॥?॥ 
देवाः स्वयंभात्रवेदाः शूद्री$व्ययनवजनातू । 

नाविकारी श्रुतो स्मातें त्वविकारो न वार्यते ॥९॥ 


[ अघिकरणसार | 


सन्देह--वेदाविद्या्म दद्रका अधिकार है अथवा नहीं १ 

पूर्वपक्ष--जैसे तरवर्णिकेतर--त्राण, क्षत्रिय और वैश्याँसे भिन्न देवताओंका 
वेदावेद्यामें अधिकार दै, उसी भांति झूद्रका भी वेदविद्यामें अधिकार हो सकता है । 

सिद्धान्व--देवताओंम वेदका अपने आप आवि्माव होता है और शृद्रके लिए 
वेदके अध्ययनका निषेध है, अतः शूद्रका बेदर्म अधिकार नहीं है, किन्तु स्मृति, 
पुराण आदिम उसके अधिकारका निषेध नहीं किया जाता | 


# तात्पर्य यह कि छान्दोग्य उपनिपत्के चौथे अध्यायमें संवर्गविया कही गई दे--“'आजददारेमाः 
शद्ध अनेनव मुखेनाऽऽलापार्थप्यथाः”? इसका अर्थ दै कि जानभुति नामक कोई दिष्य इजार गाये, 
कन्या, मोतियॉंका हार एवं कुछ गाँव उपहाररूपसे लेकर गुरु रेकके पास गया । वहापर रैकका 
यह वचन दै--हे शुद्र जानश्रुति ! हजार गाये आदि जो उपायन तुम छाये दो, इसी कन्या आदि 
उपायन द्वारा मरे चित्तको प्रसन्न करके उपदेश कराओंगे 1 

यहांपर पूर्वपक्षी कहता है कि शद्ग थी वेदविधाका आधिकारी है, क्योकि जेसे प्रेवर्णिकेतर 
देवताओंका वेदाविधामे आधिकार छै, उसी भकार त्रैवर्णिकामित्न शाद्भका भो विधामे अधिकार हो 
सकता है । 

सिद्धान्ती कइते हूँ कि देवताओके साथ शूद्रकी तुळना नहीं की जा सकती । देवताओंका 
उपनयन न इेनिपर भी पूर्वैजन्मर्म उपार्जित सुकृतस्ते उन्हें खतः वेदॉका भान दो जाता ई। शाद्रमे 
तो वैसा कोई सुकृत नहीं दै, अतः उसे अपने आप वेदोंकी प्राप्ति नहों हो सकतो । उपनयन ने 
होनेके कारण वे उसे पढ भी नहीं सकते । इसलिए बिद्वत्तारूप इतुकें मभावसे द्भ श्रातवियाका 
अविकारी नहीं दे! तो पूर्वोक्त वाक्यमै जानभुतिके लिए अयुक्त शूद्वशन्द किस अकार संगत होवा 
६१ इसपर कहते दैं-उक्त वाक्यर्मे कथित शुद्धशब्द यौगिक है, रूद नहीं ऐ। विधा न ोनेसे 
उत्पन्न हुए शोकसे वह गुयके पास गया, इसलिए बह शद्ग कहा गया ऐ। हदसे योगिक अर्थवा 
बाध नहीं किया जा सकता, क्योंकि यहां रुद अर्य लागू नहीं ऐ सकता । इस उपाख्यानम साराधि 
भेजना आदि ऐशयेके कपनसे प्रतीत होता दै के जानश्रुति क्षत्रिय या । शटका वेदाविधामें अधिकार 
न ऐेनेस मोक्षकी इच्छा देनिपर भो मुक्ति नहीं मिल सकती १ ऐसा नदी कह सक्ने, स्योंकि 
स्मृति और पुराण द्वारा घान प्राप्त इनेपर मुक्ति ह सकती दै। इससे सिद्ध धुआ कि भ्र 
वेदवियाका अधिकारी नों है । 
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शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रबणात्‌ सूच्यते हि ॥ ३४ ॥. 


पदच्छेद--शुक्‌, अस्म, तदनादरश्चवणात्‌ , तदाद्रवणात्‌ , सूच्यते, हि । 
पदारथाक्ति--अस्य--जानश्रुते; तदनादरश्रवणात्‌ हंसस्यानाद्रश्रवणात्‌ 
[या ] झुकू शोकः [ उत्पन्ना, सा ] खूच्यते हि--शृद्वशन्देन सूच्यते, तदा- 
द्रवणातू--जानश्रुतेः रैक्व प्रति झुचा गमनात्‌ [ जानश्रुतिः शद्ग इत्युच्यते ] । 
भाषाथे--हंससे अपना अनादर सुनकर जानश्रृतिको जो शोक उत्पन्न हुआ, 
वह शूद्वशब्दस सूचित किया गया है और शोकसे जानश्रृति रैकके पास गया इस- 
लिए शाट्ट कहा गया है। 
Be SE. 
भाष्य री 
यथा मनुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विद्यास्वधिकार उक्तः, 
तयेव द्विजात्यधिकारनियमापवादेन झाद्रस्ाऽप्यधिकारः स्यादित्येतामा- 
शङ्कां निवर्तयितुमिदमधिकरणमारभ्यते । तत्र झद्रस्याऽप्यधिकारः 
साष्यका अनुवाद 


जैसे मनुष्यका ही विद्यामें अधिकार है इस नियसका अपवाद करके 
देवता आदिका भी विद्यामें अधिकार स्थापित किया है, उसी प्रकार हिजातिका 
ही विद्यामें अधिकार है इस नियमके अपवादसे शद्रका भी विद्यामें अधिकार 
हो, इस आइाङ्काकी निवृत्तिके लिए इस अधिकरणका आरम्भ किया जाता है । 


रत्रमभा पु 

झुगस्य' ` 'सूच्यते हि । पूर्वेण अस्य इष्टान्तसङ्गतिमाइ--यधेति । पूर्वत्र 
देवादीनाम्‌ अधिकारसिद्धयथै मन्त्रादीनां भूतार्थे विग्रहादौ समन्वयोक्त्या वेदान्ता- 
नाम्‌ अपि भूतार्थे ब्रह्मणि समन्वयो हढीकृतः, अत्राऽपि शूद्रशब्दस्य श्रौतस्य 
क्षत्रिये समन्वयोक्त्या स इढीक्रियते इति अधिकरणद्वयस्य पासङ्गिकस्य अस्मिन्‌ 
रत्नमभाका अनुवाद | 

““घुगस्य*** `* "सूच्यते हि” । पूर्वाधिकरणके साथ इसकी दष्टान्तसंगति कहते हैं--यथा” . 
इत्यादिसे । पूवोधिकरणमें देवता आदिका अधिकार सिद्ध करनेके लिए मंत्र आदिका सिद्ध अर्ध 

शरीर आदिमें समन्वय 'कहकर उससे वेदान्तोंका भी सिद्ध. अर्थ ब्रह्ममें समन्वय इढ किया 

है, यहां भी श्ुतिमें पठित शृद्रशब्द्का कतरियमें समन्वय कहकर उसीको इढ करते हैं, इसालिए 
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भाष्य 
स्यादिति तावत्‌ प्राप्तम्‌; अर्थित्वसामध्ययोः सम्भवात्‌ , 'तस्माच्छूद्रो 
यज्ञेऽनवक्लूसः’ ( तै० सं ७। १1 १1६.) इतिवित्‌ ' शूट्रो विद्यायामनव- 
कलप इति निषेधाश्रवणादू | यच्च कर्मस्वनधिकारकारणं शूद्वया5- 
नग्नत्वं न तडियास््रधिकारस्याऽपवादकम्‌ । नद्याहवनीयादिरहितेन बिद्या 
वेदितु न शक्यते । भवति च शोतं लिङ्गं शूद्राधिकारस्योपोद्वलकम्‌ , संव- 
विद्यायां द्वि जानश्चृतिं पौत्रायणं शुश्रूषुं शूद्रशब्देन परासृशति--'अह 
माष्यका अनुवाद 
पूर्वपक्षी--अद्याविद्यामें शूद्रका भी अधिकार है, क्योंकि अर्थित्व और 
सामथ्यैका शाद्रमें भी सम्भव है और (स्माच्छूद्रो०” ( इसलिए शुद्र यज्ञमें 
असमर्थ है ) इसके समान 'शूद्रो विद्यायास०? ( शूद्र विद्यामें असमर्थ है) इस 
प्रकार निपेधका श्रवण भी नहीं है। कर्मोमें सू द्रके अनधिकारका जो कारण अनग्नित्व 
है, बह विद्याओंमें उसके अधिकारका अपवाद नहीं कर सकता । आहवनीय आदि 
अग्नियोंसे रहित पुरुष विद्याका सम्पादन नहीं कर सकता यह बात नहीं है । 
श्रुति भी शूद्रके अधिकारका समर्थन करती है। संवगेविद्यामें ( ब्रह्म) श्रवण 


रत्वप्रमा 
समन्वयाध्याये अन्तभीव इति मन्तव्यम्‌ । पूर्वयक्षे शद्गस्याऽपि क्विजवद्‌ वेदा- 
न्तश्रवणे प्रवृत्तिः, सिद्धान्ते तदमाव इति फलस्‌ । अत्र वेदान्तविचारो विषयः, 
स किं शूद्वम्‌ अधिकरोति न वा इति संमवासंमवाभ्यां सन्देहे पूर्वपक्षमाह-- 
तत्र शुद्रस्याऽपीत्यादिना | तस्माद--अनभित्वात्‌ , अनवक्ळपः--असमर्थः | 
विद्यार्थिनि शूद्रशब्दश्रयोगात्‌ लिज्लादपि शूद्रस्य अधिकार इत्याह--भवति 
चेति । जानश्रृतिः किक षट्‌ शतानि गवां रथं च रकाय गुरवे निवेद्य मां 
शिक्षय इत्युवाच, ततो रेको विधुरः कन्यार्थी सन्‌ इदम्‌ उवाच। अहेति निपातः 
रत्ममभाका अनुवाद 
इन दोनों आसंगिक अधिकरणोंका समन्वयाध्यायमें अन्तर्भाव है! पूर्वपक्षमें द्विजके समान 
बेदान्तथवणमें टकी प्रश्ति फल है और सिद्धान्तमेँ प्रदतिका अभाच फळ है । यहां वेदान्त- 
विचार विषय दै, वह शूद्को अधिकार देता है या नहीं, इस प्रकार संभव और असंभवसे संशय 
होनिपर पूर्वपक्ष कहते हैं--“तत्र झस्याऽपि” इत्यादिसे । “तस्मात. -- शके अग्निरद्वित 
होनेके कारण, “अनवक्लृप्त/--असमर्थ । विद्यार्थीमें झद्दशब्दका अयोग है, इस लिंगसे भी 
बिद्यामे झटका अधिकार है । ऐसा कहते हैं--“भवति च” इल्मादिसे। कहते है ह 
जानभुतिने छः सौ गाये और रथ गुरु रैक्वको देकर यह विनती की कि मुझे शिक्षा दीजिये । 
तब कन्याके साथ विवाह करनेकी इच्छा रखनेवाळे विधुर रैकने कहा । 'अह' यह, खेदः 
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भाष्य 
हारेत्वा शूद्र तवेव सह गोभिरस्तु' (छा० ४।२।३ ) इति । चिदुरप्र- 
भृतयश्र शूद्रयोनिग्रभवा अपि विज्ञानसम्पन्नाः स्मयन्ते । तस्मादधिक्रियते 
शूद्रो विद्याखिति । 

एवं प्राप्ते बूम।--न शूद्रस्याऽधिकारः, वेदाष्ययनाभावात्‌। अधीत 
वेदो हि विदितषेदार्थो पेदाथेष्वधिक्रियते। न च शूद्रस्य वेदाध्ययनम- 
स्ति, उपनयनपूर्वकत्वाद्‌ वेदाध्ययनस्य । उपनयनस्य च वर्णत्रयविषय- 

भाष्यका अनुवाद 

करनेकी इच्छा रखनेवाले पौत्रायण जानश्रुतिका रैक्वने 'अह हारेत्वा' ( अरे 
शूद्र, रथ, हार--निष्क और गाये तेरे ही पास रहें ) इस प्रकार झाद्रशब्दसे 
परामरी किया है । स्मृति भी कहती है कि विदुर आदि शूद्र कुछमें उत्पन्न होनेपर 
भी विशिष्ट विज्ञानयुक्त थे । इसलिए शूद्रका विद्यामें अधिकार है । 

सिद्धान्ती -ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वेदाध्ययन न होनेके कारण 
शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है; जिसने भली साति वेदका अध्ययन किया 
हो ओर वेदका अथे जाना हो, उसीका वेदार्थेविचारमें अधिकार है । शूद्र तो 

वेदका अध्ययन कर ही नहीं सकता, क्योंकि वेदाध्ययन उपलयनपूवेक ही 


रत्वश्रमा 

खेदार्थः । हारेण--निष्केण युक्त इत्वा--गन्ता रथो हारेत्वा स च गोभिः 
सह हे शूद्र तवैव अस्तु किमस्पेनाऽनेन मम गाईस्थ्यानुपयोगिना इति भावः । 
अर्थिल्वादिसंभवे श्रेयस्साधने प्रवृत्तिः उचिता खाभाविकत्वात्‌ इति न्यायोपेतात्‌ लिङ्गाद्‌ 
इत्याह--तस्मादिति । 


सूत्रादू बहिरेव सिद्धान्तयति--न शूद्रस्याऽधिकार इत्यादिना । आपाततो 
विदितो वेदाथा येन तस्य इत्यर्थः । अध्ययनविधिना संस्कृतो ` वेदः तहुस्थस्‌ 
आपातज्ञानन्च वेदार्थविचारेषु शास्त्रीयं सामर्थ्यस्‌ , तदभावात्‌ शूद्रस्य अर्थित्वादिः 

रत्वम्रभाका अनवाद 
वाचक निपात हे । भरे झू, कण्ठहारके साथ खचरियोंसे युक्त रथ और छः सौ गाये अपने 
दी पास रहने दे, ग्रहस्थाश्रमके लिए अचुपयुक्त इस अल्प द्रव्यकी मुझे इच्छा नहीं है। 
अर्थित्व आदि कारण होनेपर कल्याणसाधन--श्रवण आदिमे प्रबृत्ति होनी उचित है, क्योंकि 
ऐसी प्रदृत्ति स्वाभाविक है, इस न्यायसे युक्त लिंगसे शद्ध अधिकारी है, ऐसा कहते हैं--- 
“तस्माद्‌” इत्यादिसे । 
सत्तसे बाहर ही सिद्धान्त करते ई--“न झाह्स्याधिकारः” इत्यादिसे | सामान्यत 

वदाथका शान जिसे हुआ हे, वह विद्यामें अधिकारी है, ऐसा अर्थ है। अध्ययनसे सस्कृत 
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यत्वात्‌। यत्तु ` अर्थित्वं न तदसति सामर्थ्येऽधिकारकारणं भवति । साम- 
थर्यमपि न छोकिकं केवलमधिकारकारणं भवति । शास्रीयेऽर्थे शात्रीयस्य 
सामर्थ्यस्याऽपेक्षितर्यात्‌ । शाख्रीयस्य च सामर्थ्यस्या5ध्ययननिराकरणेन 
निराकृतत्वात्‌ । यच्चेदम्‌-शूद्रो यज्ञेऽनवबलप्तः इति तत्‌ न्यायपूर्यकत्वाद्‌ 
विद्यायामप्यनवक्रूप्तस्यं द्योतयति, न्यायस्य साधारणत्वात। यत्पुनः 
साष्यका अनुवाद 
किया जा सकता है । और उपनयन केवळ ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्यका ही 
होता है। कामना रहनेपर भी यदि सामथ्ये न हो तो अधिकारकी प्राप्ति 
नहीं हो सकती । केवल लौकिक सामर्थ्य ही अधिकारका कारण नहीं हो 
सकता, क्योंकि शास्त्रीय अ्थमें शास्त्रीय सामथ्येकी ही अपेक्षा होती है, और 
अध्ययनके निराकरणसे शास्त्रीय सामथ्येका निराकरण भी हो गया। शूद्रो 
यज्ञे? ( शूद्र यज्ञमें असमर्थ है ) ऐसा जो कहा गया है, वह न्यायपूर्वक होनेसे 
विद्यामें भी असामरथ्येको सूचित करता है, क्‍योंकि न्याय साधारण है और 


रत्वपभा 


संभवन्यायासिद्धेः नास्ति वेदान्तविचाराधिकार इत्यर्थः । यद्वा, अध्ययनसंस्कृतेन 
वेदेन विदितो निश्चितो वेदार्थो येन, तस्य वेदार्थेषु विधिषु अधिकारः नाऽन्यस्म, 
अनधीतवेदस्याऽपि वेदाथीनुष्ठानाधिकारे अध्ययनविधिवेयथ्यापातात्‌ । अतः 
फळपर्यन्तन्नह्ञविधासाधनेषु श्रवणादिविधिषु शाद्रस्य अनघिकार इत्यर्थः । अधीतः 
चेदार्थ्ञानवत्त्वरूपस्य अध्ययनविधिळभ्यस्य सामर्थ्यस्य अभावादिति न्यायस्य 
तुल्यत्वादू यज्ञपदं वेदा्थापलक्षणार्थमित्याह-न्यायस्य साधारणत्वादिति । 
रत्रमभाका अनुवाद 
वेद और उससे उत्पन्न हुआ वेदका साधारण ज्ञान वेदान्तबिचारमें शाखीय सामर्थ्य दै । 
शूद्रमें वह सामर्थ्ये न होनेसे अर्थित्व आदिका संभव नहीं है, इससे वह वेदान्तविचारका 
अधिकारी नहीं है। अथवा अध्ययनसे संस्कृत वेदसे जिसने वेदार्थका निश्चय किया है, 
उसीका वेदार्थविधिमें अधिकार है, अन्यका नहीं है अर्थात्‌ जो वेदाध्ययन नहीं करता उसका 
अधिकार नहीं है । जिसने वेद नहीं पढ़ा दै, उसका भी यदि वेदार्थाचुष्ठानमें अधिकार मान लिया 
जाय तो अध्ययनविधि व्यर्थ हो जायगी । इसलिए फलपर्यन्त ब्रह्मवियाके साधन जो श्रवण 
आदि विधियों हैं, उनमें शका अधिकार नहीं दै, ऐसा तात्पय है । अध्ययनावीिसे अधीत 
वेदके अर्थका ज्ञानरूप सामर्थ्य झदरमे नहीं है, यह न्याय यज्ञविधि और ब्रह्मविद्यामें तुल्य दै, 
अतः "द्रो यशेज्नवक्लूप्त:” इसमें यज्ञपद वेदार्थका उपलक्षक है, ऐसा कहते हैं---“न्यायस्य 
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संवर्गविद्यायां शूद्रशब्दश्रवणं लिङ्गं सन्यसे, न तल्लि न्यायाभावात्‌, 
न्यायोक्ते हि रिङ्गदशनं घोतर्क भवति, न चाऽत्र न्यायोऽस्ति । कार्म 
चाऽयं शूद्रशब्दः संवरविद्यायासेयैकस्यां गूद्रमधिकुर्यात, तद्विषयत्वात्‌, 
न सर्वासु विद्यासु अर्थवादस्थत्वात्‌ तु न कचिदप्ययं शूद्रमधिकर्तुमुत्सहते । 
साष्यका अनुवाद 
संवरोविद्यामें शाद्रशन्दकी श्रुतिको जो तुम लिङ्ग मानते हो, वह वस्तुतः लिङ्ग 
नहीं है, क्‍योंकि अनुकूल न्याय नहीं है । लिङ्ग न्यायसङ्कत विषयका ही सूचक 
हो सकता है। यहां तो न्याय है ही नहीं । सले ही यह शूद्राच्द केवल 
संवरैविद्यासे शूद्रके अधिकारका प्रतिपादन करे, क्योकि शू द्रशव्द संवगे- 
विद्यामें पठित दै, परन्तु सव विद्याओंमें अधिकारका प्रतिपादन नहीं कर सकता । 
वस्तुतः यह शूद्र शब्द अथेवादवाक्यमें पठित होनेके कारण किसी भी विद्या- 
रत्वभभा 
तस्मात्‌ शद्ग इति तच्छव्दपरामृष्टन्यायस्य यज्ञव्रह्मविद्ययो: तुल्यत्वात्‌ इत्यथेः । 
पूर्वोक्त छिङ्ग दूषयति--यदिति । असामथ्यैन्यायेन अर्थित्वादिसम्भवन्यायस्य 
निरस्तत्वादित्यर्थः | नचु 'निषादस्थपातें याजयेत्‌? इत्यत्र अध्ययनाभावे5पि निषाद- 
शब्दात्‌ निषादस्य इष्टो इव शूद्वशब्दात्‌ शूदरस्य विद्यायाम्‌ अधिकारोऽस्तु-- 
इत्याशङ्क्य संवर्गविद्यायामधिकारमडगीकरोति--काससिति । तद्विषयत्वातू--- 
तत्र श्रुतसादित्यर्थः । वस्तुतस्तु विधिवाक्यस्थखात्‌ निषादशव्दोऽपि अधिकारि- 
समर्पकः, शृद्वशद्दस्तु विद्याविधिपरा्थवादस्थे। नाऽधिकारिणं बोधयति, असामर्थ्य- 
न्यायविरोधेन अन्यपरशव्दस्य स्वार्थबोधित्वासम्भवादिति मत्वा अङ्गीकारं 
रत्वभभाका' अनुवाद 

साधारणत्वात्‌” इत्याद्सि । 'तस्माच्छूद्रोऽ' इसमें “तत? शब्द जिस न्यायका पराम करता 
हे, वइ यज्ञविवि ओर ब्रहमविद्यामें तुल्य है। पूवीच हेतुमें दोष दिखलंते हे--“यद्‌" 
इत्यादिसे । अर्थित्व आदिका उम्मवरूप न्यायका असासध्यरूप न्यायसे निरास किया गया है 
इसलिए, ऐसा अथे है। परन्तु जैसे निषादस्थपतिं याजयेद्‌? इसमें अध्ययनकै अभावमें भी 
निषाद? शब्दसे निषादका यागमें अधिकार हे, वेसे हा शूहशब्दसे झट्का विद्यामें अधिकार 
हो ऐसी आशंका करके संवगेविदयामे शके अधिकारका स्वीकार करते है--''कासम्‌” इत्यादिसे । 

तद्विषयत्वात--उसमें श्रुत होनेके कारण । वास्तवमें तो विधिवाक्यमें पाठित होनेके कारण 
निपादशब्द निषादको अधिकरी सिद्ध करता है, परन्तु झुट्दशव्द तो विद्याविधिपरक अर्धवाद 
वाक्ये रइनेके कारण अघिकाराका वोध नहीं करा सकता, क्योंकि असामर्थ्येन्यायका विरोध 
दानसं अन्यपरक शब्द स्वाधका दोघ करावे, यह संभव नहीं है, ऐसा विचारकर अंगीकृत 
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भाष्य 

शक्यते चाऽयं शद्रशव्दोऽधिक्ृतविपये योजयितुम्‌ । कथमित्युच्यतै-- 
'कम्वर एनमेतत्सन्तं सयुग्वानमिव रैक्रमात्थ' ( छा० ४।१।३ ) इत्यस्माद्‌ 
हंसवाक्यादात्मनोऽनादरं श्रुतवतो जञानश्चृपेः पौत्रायणस्य शुगुत्पेदे, 

भाष्यका अनुवाद 

में शुद्रके अधिकारका प्रतिपादन नहीं कर सकता। और यह शूद्रशव्द 
अधिकारवाले ( द्विजाति ) पुरुपके विपयमें अन्वित हो सकता है। किस प्रकार 
होता है? यह कहते हैं--“कम्वर एनमेत०' ( शकटीयुक्त रैक्वके विपयमें जो 
कहना चाहिये, उसे इस साधारण मनुष्यके विषयमे केसे कहते हो ? ) इस 
हंसवाक्यसे अपना अनादर सुनकर पौत्रायण आनश्रुतिको शोक उत्पन्न हुआ, 


ति SR 


रत्नम्रमा 
त्यजति--अर्थवादेति । तर्हि शुद्रशव्दस्याऽतर शरुतस्य कोऽथ इत्याशङ्क्य सूत्रेण 
अर्थमाह-शक्यते चेत्यादिना । जानक्रुतिनीम राजा निदाघसमये रात्रौ 
6 ७ 
प्रासादतले सुष्वाप, तदा तदीयान्नदानादिगुणगणतोषिता ऋषयोऽस्य हिताथ हंसा 
भूसा मालारूपेण तस्य उपरि आजग्मुः, तेषु पाश्चात्यो हंसोऽ्रेसरं हंसमुवाच-- 
भो भो भल्लाक्ष ! किं न पश्यसि जानश्रुतेरस्य तेजः स्वर्ग व्याप्य स्थितम्‌, तत्‌ 
त्वां धक्ष्यति, न गच्छ इति । तमग्नेसर उवाच---कमपि एनं वराकं विद्याहीनं 
सन्तम्‌ अरे सयुखानं--युग्वा--गन्त्री शकटी तया सह स्थितम्‌, रैकमिव एतद्‌ 
चचनमास्थ | रेकस्य हि ब्रहमिष्ठस्य तेजो दुरतिक्रमं नाऽस्य अनारमज्ञस्य इत्यर्थः । 
अस्मद्गचनात्‌ खिन्नो राजा शकटलिङ्गेन रेकं ज्ञात्वा विद्यावान्‌ भविष्यतीति 
रत्नग्रभाका अनुवाद 
नियमका त्याग करते है--“अर्थवाद” इत्यादिसे । तव यहां श्रुत शूद्रशव्दका क्या अर्थ है, 
ऐसी आशंका करके सूत्नसे उसका अर्थ कहते हं--“शक्यते च” इल्यादिसे । जानश्रुति 
नामक राजा ग्रीष्म ऋतुंमें रात्रेके समय मइलके छतपर सोया था, तव उसके अन्नदान आदि 
अनेक गुणेसि संतुष्ट हुए ऋषि उसके कल्याणके लिए इंसका रूप धारण करके पंक्तिहपसे उसके 
ऊपर आकाशामें उदते हुए आग्रे। उनमेंसे पिछले हंसने आगेके इंससे कहा--अरे मल्लाक्ष, क्या 
तू नहीं जानता है कि जानछुतिका तेज स्वर्गमें भी व्याप्त है, वह ठुझे भस्म कर देगा, इसलिए आगे 
मत बढ़ । उस पिछले इंसको आगेके इंसने उत्तर दिया--अरे, यह वेचारा विद्याहीन न सढ 
लिए तुम उन वचनोंका प्रयोग कर रहे हो, जिनका कि शकटी ( गाडी ) के साथ रहनेवाले रक्कके 
लिए प्रयोग किया जाता दै अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी रैकका तेज दुष्य हैं, इस आत्मजञानराहेत जानश्वुतिका 
तेज वैसा नहीं दै । हमारे वचनोंसे खिन्न होकर राजा शकटीरूप चिद्दनसे रैक़॒को पहिचान का 
५३ 
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भाष्य 
तापी रैक्रः शूद्वशब्देनाञ्नेन छचयांवभूवाऽऽत्सनः परीक्ष्ञताख्यापनायेति 
गम्यते, जातिशूट्रस्याऽनधिक्रारात्‌। कथं पुनः शूद्रशब्देन शुगुरपन्ना 
पच्यते इति ? उच्यते--तदाद्रवणात्‌, छुचममिदुद्राव, शुचा वा5मिदुद्रवे, 
शुचा वा रेक्मभिदुद्रावेति शूद्रः, अवयवार्थसम्भवाद्‌ रूढ्यथेस्य 
चाऽसम्भवात्‌ । इश्यते चाऽयमर्थाऽस्यामाख्यायिकायास्‌ ॥३४॥ 

साष्यका अनुवाद 
प्रतीत होता है कि रैक्व ऋषिने अपने अपरोक्ष ज्ञानको वतलानेके लिए इस 
शुद्रशव्द्से उसी शोकका सूचन किया है। क्योकि शुद्रजातिको अधिकार 
नहीं है। परन्तु राजाको उत्पन्न हुआ शोक शूद्रशव्दसे किस प्रकार सूचित 
किया गया है ? कहते हैं--उसके आद्रवणसे । वह शोककी ओर अग्रसर हुआ 
अर्थात्‌ शोकाक्रान्त हुआ अथवा शोकने उसपर आक्रमण किया अथवा शोक- 
से रैक्वके पास गया, इसलिए वह शूद्र कहा गया है। क्योंकि यहांपर यौगिक 
अथैका ही सम्भव है और रूढ अर्थका सम्भव नहीं है । इस आख्यायिकासें यही 
अर्थ स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ३४ ॥ 
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र्‌त्रम्रमा 
हंसानास्‌ अभिप्रायः । कम्‌ उ अरे इति पदच्छेदः । उशब्दः अप्यर्थः | 
तेषां इंसानाम्‌ अनाद्रवाक्यश्रवणात्‌ अस्य राज्ञः शुग्‌ उत्पन्ना, सा शूद्रशब्देन 
रेकेन सूच्यते हीति सूत्रान्वयः । श्रुतयौगिकार्थरामे सति अनन्वितरूद्यर्थः त्याज्य 
इति न्यायद्योतनार्थो हिशब्दः। तदाद्रवणात्‌ तया शुचा आद्ववणात्‌ू--शूद+---शोक॑ 
प्राप्तवानू, शुचा वा क्या राजा अभिदुदुवे--प्ाप्तः, शुचा वा करणेन रैकं 
गतवानित्यथः ॥ ३४ ॥ 
रत्वमसाका अनुवाद 

्रहमजञान प्राप्त करेगा, ऐसा हंसोंका अभिप्राय है । 'कम्वरे'--कम्‌ , उ, जरे, ऐसा पदच्छेद है । 
“उ'--अपि । उन इंसोंका अनादर वाक्य सुनकर उस राजाको शोक उत्पन्न हुआ, रेक्कने उसी 
शोकका झहदशब्दसे सूचन किया हे, ऐसा सूत्रमें अन्वय है। यदि श्रुत यौगिक अथैका लाभ 
हो, तो अनन्वित ( जिसका अन्वय न होता हो) रूब्यथका त्याग कर देना चाहिए, इस 
न्यायको सूचित करनेके लिए सूत्रमे हि! शब्द है । “तदाद्रवणात्‌*--उस झोकसे अभिद्रवण 
होनेके कारण वह शद्ध कहा गया है अथात्‌ वह खिन्न हुआ अथवा शोकने उसपर आक्रमण 
किया अथवा शोकसे वह रेक्कके पास गया, अतः शूद्र कहा गया है ॥ ३४॥ 
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क्षत्रियलगतेश्रोत्तरत्र चेत्ररथेन (लिङ्गात्‌ ॥३५॥ 
पदच्छेद-----क्षत्रियलगतेः, च, उतरत्र, चेत्ररथेन, लिङ्गात्‌ । 
पदार्थोक्ति- क्षत्रियत्वगतेश्व--क्षत्रियवज्ञानाञ्च ( जानश्रुतिः न मुख्य- 
शूद्र, तत्‌ कस्मात्‌ ) उत्तरत्र--संवर्गविद्यावाक्यशेपे, चेत्ररथेन---चित्ररथर्वशी- 
येन अभिम्रतारिणा क्षत्रियेण, रिङ्गात्‌--समभिन्याहारात्मकङिङ्गात्‌ । 

भाषाथ--जानश्रुति क्षत्रिय है ऐसा श्रृतिसि प्रतीत होता है, इसलिए वह 
मुख्य शूद्र नहीं है | वह क्षत्रिय कैसे समझा जाता है! इससे कि आगे संवर्गविद्याके 
वाक्यशेषमें चित्ररथके वंशम उत्पन्न हुए अमिप्रतारी नामक क्षत्रियके साथ उसका 
कथन है । 


ह 
भाष्य 
इत्च न जातिशूद्रो जानश्रातिः, यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियं 
त्वसस्योत्तरत्र चेत्ररथेनाऽभिमतारिणा क्षत्रियेण सममिव्याहाराश्लिङ्गाद्‌ 
गम्यते । उत्तरत्र हि संवर्गविद्यावाक्यशेपे चेत्ररथिरमिभतारी क्षत्रियः 
संकीत्येते--'अथ ह शौनकं च कापेयमभिम्रतारिणं च काक्षसेनिं सूदेन 
माष्यका अनुवाद 
और इससे भी जानश्रुति जातिसे शुद्ध नहीं है, क्योंकि प्रकरणके निरूपण- 
से आगे चैत्ररथ अभिप्रतारी क्षत्रियके साथ इसका निर्देश किया गया है, उससे 
यह क्षत्रिय प्रतीत होता है । आगे--संबगेविद्याके वाक्यशेपमें चैत्ररथि 
अभिप्रतारी क्षत्रियका कथन है--“अथ ह शोनकम्‌०? (जब कि झुनकके पुत्र कापेय 
और कक्षसेनके पुत्र अभिप्रतारीके लिए परोसा जा रहा था, तव उनसे एक 


रत्रमरमा 
शूद्रशब्दस्य यौगिकत्वे लिङ्गमाइ---क्षत्रियत्वेति । संवर्गविद्याविध्यनन्तरंस्‌ 
अर्थवाद आरभ्यते । शुनकस्य अपत्य कपिगोत्रं पुरोहितम्‌ अमिग्रतारिनामकं 
राजानं च कक्षसेनस्य अपत्यं सूदेन परिविष्यमाणौ तौ भोक्ुय्‌ उपविष्टौ वः 
रत्नप्रमाका अनुवाद 
शूद्र शब्दको योगिक माननेमें हेतु देते हैं--“क्षत्रियत्व०” इत्यादिसे । संवर्भवियाके 
अनन्तर अर्थवादका आरम्भ होता दै । झुनकका अपत्य कपिगेन्नमें उत्पन्न पुरोहित आर 
कक्षसेनका अपत्य अभिप्रतारी नामका राजा, ये दोनों भोजन करनेके लिए बैठे थे और 
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भाष्य 


परिविष्यमाणौ ब्रह्मचारी विभिक्षे' ( छा० ४।३।५ ) इति । चेत्ररथितं 
चाऽमिम्रतारिणः कापेययोगादवगन्तव्यम्‌ , कापेययोगो हि चित्ररथस्याऽ- 
वगतः “एतेन वै चैत्ररथं कापेया अयाजयन्‌’ ( ताण्ड्यब्रा० २०।१२।५ ) 
इति । समानान्वयानाञ्च, प्रायेण समानाव्यया याजका भवन्ति। 
'तस्माचैत्ररथिरनामेकः क्षत्रपतिरजायत’ इति च क्षत्रपतित्वावगमात्‌ क्षत्रिय- 
त्वमस्याऽ्रगन्तञ्यस्‌ । तेन क्षत्रियेणाऽभिप्रतारिणा सह समानायां संवर्ग- 
विद्यायां संकीर्तनं जानश्रृतेरपि क्षत्रियत्वं सूचयति । समानानामेव हि 
साष्यका अनुवाद 
न्रह्मचारीने भिक्षा मांगी )। अभिम्रतारी चैत्ररथके वंशका था, यह कापेयके 
संबन्धसे ज्ञात होता है 'एतेन वे चित्ररथं०' ( इस ह्विरात्रयज्ञसे कापेयोंने चैत्ररथको 
यज्ञ कराया ) इससे चित्ररथका कापेयके साथ सम्बन्ध प्रतीत होता है। प्रायः 
समानवंशवाले समानवंरावालोंके याजक होते हैं। 'तस्माचैत्ररथिनीमैकः०? 
( चैत्ररथि नामका क्षत्रपति चित्ररथसे जन्मा ) इस प्रकार उसके क्षत्रपति प्रतीत 
होनेसे निश्चय होता है कि वह क्षत्रिय था । उस क्षत्रिय अभिप्रतारीके साथ समान 
विद्यामें जानश्रुतिका सङ्कीतेन उसके क्षत्रियत्वको सूचित करता है, क्योंकि प्रायः 


रत्वमंभा 
मिक्षितवानित्यर्थ: । ननु अस्य चैत्ररथित्वं न श्रुतमित्यत आह--चेत्ररथित्व- 
वेति । एतेन द्विरात्रेण इति छान्दोग्यश्रुत्येव पूर्व चित्ररथस्य कापेययोग उक्त; 
अभिप्रतारिणोऽपि तद्योगात्‌ चित्ररथवंश्यत्वं निश्चीयते । राजवंश्यानां हि प्रायेण 
पुरोहितवंश्याः याजका भवन्तीत्यर्थः । ननु अस्तु अमिप्रतारिणः चेत्ररधित्वम्‌ , 
तावता कथं क्षत्रियत्वम्‌ , तत्राऽऽह--तस्मादिति। चित्ररथात्‌ इत्यर्थः। क्षत्ता-सूतः, 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
रसोइया परोस रहा था, इतनेमें उनसे एक जह्मचाराने भिक्षा मांगी ऐसा अर्थ हैं । 
यदि कोई कहे कि श्रुतिमें कहीपर भी यह चेत्ररथि है ऐसा नहीं कहा गया है, उसपर 
कहते हैं-“चेत्ररथित्वं च” इद्यादिसे । - “एतेन”--इससे, अर्थात्‌ द्विरात्र, 
इससे पूर्व छान्दोस्य श्रुतिमें ही चित्ररथे साथ कापेयका संबन्ध कहा गया हे और अभिप्रतारी- 
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का भी कापेयके साथ सम्वन्ध होनेसे वह चित्ररथके वंशका है, ऐसा निश्चय होता है, प्रायः 
राजवाशियोके यज्ञ करानेवाले पुरोहितवंशके ही होते हैं, ऐसा अर्थ हैं। यादे कोई कहे कि 
अभिप्रतारी भले हा चित्ररयके बंशमें उत्प हुआ हो, किन्तु इससे बह कषत्रिय हैं यह कसे 
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“भाष्य 
प्रायेण समभिव्याहारा भवन्ति। क्षतग्रेपणा चेश्वयैयोगाच्च जानश्रते! क्षत्रिय- 
त्वावगतिः । अतो न थूद्रस्ाऽधिकारः ॥ ३५॥ 
भाष्यका अनुवाद 
समाचोंका ही एक साथ निर्देश होता है, सारथि इत्यादि ऐश्रयैके योगसे भी प्रतीत 
होता है कि जानश्रुति क्षत्रिय था। इससे सिद्ध हुआ कि श्रोत विद्यामें शुद्रका 
अधिकार नहीं है ॥ ३५ ॥ 


रत्वप्रभा 
तस्य रेकान्वेषणाय प्रेषणम्‌, अन्नगोदानादिकं च जानश्रुतेः क्षत्रियत्वे लिङ्गम्‌ ! 
अत्न शुद्वशव्दो यौगिक एवेति न शूद्रस्य अधिकार इति स्थितम्‌ ॥ २५ ॥ 
रत्नमभाका अनुवाद 

समझा! जाय ? इसपर कहते दें-“तस्मात्‌”? इत्यादिसे । 'तस्मात?-अर्थात्‌ चित्ररथसे । क्षत्ता- 
सूत। रैकवके अन्वेषण करनेके लिए सारायिको भेजना, अन्नदान, गोदान आदि करना जानश्रुतिको 
क्षत्रिय सिद्ध करते हें । इससे यह सिद्ध हुआ [कि संवगेविद्याके वाक्यशेषमें विद्यमान शह- 
शब्द यौगिक है, इसलिए झद्भका विद्यामें अधिकार नहीं हैं ॥ ३४ ॥ 


0 Soares 


संस्कारपराम्शात्तदभावामिलापाच्च ॥३६॥ 
पदच्छेद्‌--संस्कारपरामर्शात्‌ , तदभावाभिलापात्‌ , च । 
पदार्थोक्ति--संस्कारपरामर्शत्‌--“तं होपनिन्ये’ “अधीहि भगव इति होप- 

ससाद” इत्यादिविद्याप्रदेशेषु उपनयनादिसंस्कारपरामर्शात्‌ , तदभावामिलापाच--- 
“त शद्धे पातकं किश्विल च संस्कारमर्हति’ इत्यादिना शद्ध उपनयनादिसंस्काराः 
मावाभिधानाच्च [ न विद्यायां शाद्रस्याऽधिकारः | । 
भापार्थ--'तं होप०? ( उसका उपनयन किया ), अधीहि भगव०? ( हे 
भगवन्‌ ! मुझे विद्याका उपदेश दीजिए ऐसा कहते हुए नारद सनत्कुमारके पास गये) 
इत्यादि विद्याप्रकरणमें उपनयन आदि संस्कारका परामर्श किया गया है और “न हे 
पातकं०” ( झूद्रकों कोई पाप नहीं है, न बह संस्कारके योग्य है ) इस्यादिसे 
शूद्रके लिए उपनयन आदि संस्कारोंका निषेध किया गया है, इस कारणसे शुद्रका 
` विद्याम अधिकार नहीं है । 
“9 (2765 
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भाष्य 


इतश्च न जूटूस्याडधिकारः, यडिद्याप्रदेशेपूपनयनादयः संस्काराः 
परामृश्यन्ते--'तं होपनिन्ये’ ( श० ब्रा० ११।५।२।१३ ) 'अधीहि भगव 
इति होपससाद' ( छा० ७।१।१ ) ब्ह्मपरा ब्रह्मनिष्ठाः परं ब्रह्मान्वेषमाणा 
एष ह वे तत्सर्षे वक्ष्यतीति ते ह समित्पाणयो भगवन्तं पिप्पलादमुप- 
भाष्यका अनुवाद 

और इससे भी शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्‍योंकि 'तं होपनिन्ये” 

- ( उसका उपनयन किया ) 'अधीहि सगव०? ( हे भगवन्‌ ! मुझे उपदेश दीजिए, 
ऐसा कहते हुए नारद सनत्कुमारके पास गये ), 'ब्रह्मपरा त्रह्मविष्ठा:०” ( पिप्पलाद 
हमारे सब सन्देहोंको दूर करेंगे ऐसा निश्चय कर वेदोंमें पारंगत, त्रह्मनिष्ठ, 
परन्रह्मकी खोजमें लगे हुए छः ऋषि हाथमें समिध लेकर भगवान्‌ पिप्पछादके 
पास गये ) इस प्रकार विद्याओंके प्रकरणमें उपनयन आदि संस्कारोका कथन 


र्त्वभभा 


तत्र लिङ्गान्तरमाह--संस्कारेति | उपनयनं वेदअहृणाङ्गै शूद्रस्य नास्तीति 
पूवैमुक्तम्‌, इह विदाग्रहणाङ्गस्य उपनयनसंस्कारस्थ सर्वत्र परामशीत्‌ शुद्स्य 
तदभावादू न विद्याधिकार इत्युच्यते । भाष्ये आदिपदेन अध्ययनगुरुश्ुश्रूषादयो 
गृह्मन्ते । तं शिष्यस्‌ आचार्य उपनीतवान्‌ इत्यर्थः | नारदोऽपि विद्यार्थी मन्त्रम्‌ 
उच्चारयन्‌ सनत्कुमारमुपगत इत्याह --अघीति । उपदिशेति यावत्‌ । ब्रह्मपराः- 
वेदपारगाः, समुणब्रह्मनिष्ठा:, परं निर्भुणं ब्रह्म अन्वेषमाणाः; एषः-पिप्पलादः, 
तत्‌--जिज्ञासित सर्वे वक्ष्यतीति निश्चित्य ते भारद्वाजादयः षडर्षयः तमुपगता 
रत्वम्रभाका भनुवाद्‌ 

विद्यामें झूद्वके अनधिकारका समर्थक दूसरा हेतु देते हे--““संस्कार०” इत्यादिसे। 
चेदाध्ययनका अंगभूत उपनयन शूद्रका नहीं होता, यह कहा जा चुका है । यहाँ विद्याके अहणके 
अंगभूत उपनयन संस्कारका सर्वत्र परामश होने और झद्के लिए उसका विधान न होनेसे 
शूद्वका विद्यामें अधिकार नहीं है, ऐसा कहते हैं । भाष्यस्थ “उपनयनाद्यः” के आदि पदसे 
अध्ययन, शुरसेवा आदिका अहण है। 'तं होपनिन्ये’ अर्थात्‌ आचायेने विदयार्थी शिष्यका 
उपनयन किया। विद्यार्थी नारद भी सन्त्रका उच्चारण करते हुए सनत्कुमारके पास गये, 
ऐसा कहत्ते हे--“'अधीहि” इत्यादिसे। “अधीहि'--उपदेश करो, महमपराः--वेद्विद्यामें 
पारंगत, सगुण ब्रह्मके ध्यानसें लोन और निर्गुण-परनरह्मकी खोज करनेवाले भारद्वाज आदि 
ये छः ऋषि पिप्पलाद इमारी सब जित्ञासाओंको पूर्ण करेंगे--ऐसा निश्चय करके उनके पास 
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सत्ना। ( प्रर ११ ) इति च, “तान्‌ हातुपनीयेव' ( छा० ५११७ ) 
हत्यपि प्रदर्शितिवोपनयनग्राप्तिभवति। द्रस्य च संस्काराभावोऽभिलप्यते, 
'शूद्रथतुर्थो वर्ण एकजातिः' ( मदु १०।४ ) इत्येकजातिस्वस्मरणात्‌, 
'न शूद्रे पातकं किञ्चिन्न च संस्कारमईति' ( मचु० १०।१२।६ ) इत्या- 

दिभिश्च ॥ ३६ ॥ 


भाष्यका अनुवाद 


है । “तान्‌ द्वानु०? ( उनका उपनयन किये विना ही ) इसमें भी उपनयनकी 
प्रापि दिखाई ही गई है। शाट्रके संस्कार नहीं होते हैं, यह कहा गया है। 
'शुदरश्वतुर्थो०? (यद्र चतुर्थ वणे एवं उपनयनरहित है) इस प्रकार स्मृतिमें वह एक- 
जाति कहा गया है। “न शाद्रे पातक॑० ( शुद्रमें कुछ पाप नहीं और वह 
संस्कारके योग्य नहीं है ) इत्यादिसे मी संस्कारॉके अभावका अभिधान है ॥३६।। 


पाल “जन हाल 


er 


रत्नमा 
इत्यर्थः | ननु वेश्वानरविद्यायाम्‌ ऋषीन्‌ राजा अनुपनीयेव विद्याम्‌ उवाच 
इति श्रृतेरनुपनीतस्य अपि अस्ति वियाचिकार इत्यत आह--तान्‌ हेति । “ते ह 
समित्पाणयः पूथीहे प्रतिचक्रमिरे” ( छा० ५।११।७ ) इति पूर्ववाक्ये व्राह्मणाः 
उपनयनार्थेम्‌ आगता इति उपनयनग्राप्ति दर्शयित्वा निषिध्यते । हीनवर्णेन उत्तम- 
वणीाः अनुपनीयैव उपदेष्टव्या इति आचारत्ञापनार्थमित्यर्थः । एकजातिः --- 
अनुपनीतः । पातकम्‌--अभक्ष्यमक्षणङ्कतस्‌ ॥ ३६ ॥ 

रलप्रभाका अनुवाद 

गये, ऐसा श्रुतिका अर्थ हे । परन्तु वैश्वानर विद्यामें सुना जाता है कि ऋषियोंका उपनयन 
किये बिना ही उन्हें विद्याका उपदेश किया गया हे, इससे प्रतीत होता है कि उपनयनरहितका 
भी विद्यामें अधिकार दे, इसपर कहते दें--““तान्‌ हा०” । “ते ह समित्पाणय०” (वे हाथमें 
समिध लेकर दोपहरसे पहिले उनके पास गये ) इस पूर्व वाक्यमेँ ब्राह्मण उपनयनके लिए 
आये, इस प्रकार उपनयनकी प्राप्ति दिखाकर निषेध किया है । हीनवर्ण उत्तम वर्णको उपनयन 
किये बिना उपदेश करे, इस आचारकों बतछानेके लिए ऐसा कहा दै। 'एकजाति-- 
जिसका उपनयन संस्कार नहीं होता है। 'पातकम--अभक्ष्यकें भक्षणसे उत्पन्न हुआ पाप॥३६॥ 


RRNA 
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तदभावनिधोरणे च प्रवृत्तेः. ॥३७॥ 


पृद्च्छेद--तदभावनिधीरणे, च, प्रवृत्तेः | 

पदार्थोक्ति--तदमावनिर्थारणे जावालस्य सत्यवचनेन शूदत्वाभावनिश्वये 
सत्येव, प्रवृत्ते:---गौतमस्य विद्योपदेशे प्रवृत्तिदर्शनादू, च-अपि [ ज्ञायते न 
शूद्रस्याधिकार इति ]। | 

भाषाथे--सत्मवचनसे यह निश्चय होनेपर ही कि जात्राळ शूद्र नहीं है, 
किन्तु ब्राह्मण है, गोतम जावाळके लिये विद्याका उपदेश करनेमें प्रदत्त हुए, इससे 
भी ज्ञात होता है कि विद्यामे शूद्रका अधिकार नहीं है । 


RSA 
रत्वम्रभा 


सत्यकामः किरु सृतपितृको जबालां मातरम्‌ अएच्छत्‌--किंगोन्रोऽहमिति । 
तं माता उवाच--मतृसेवाव्यग्रतया अहमपि तव पितुः गोत्रं न जानामि, जबारा 
तु नाम अहम्‌ अस्मि सत्यकामो नाम त्वमसि इति एतावद्‌ जानामीति । ततः स 
जावालो गौतमम्‌ आगत्य तेन किंगोत्रोऽसीति एष्ट उवाच--चाऽहं गोत्रं वेझि, न 
माता वेत्ति, परन्तु मे मात्रा कथितम्‌--उपनयनार्थम्‌ आचार्यं गत्वा सत्यकामो 
जावारोऽस्मीति बूहीति । अनेन सत्यवचनेन तस्य शाह्रत्वाभावो निधारितः । 
अन्नाक्षण एतत्‌ सत्यं विविच्य वक्तुम्‌ नाऽईतीति निर्धाय, हे सोम्य ! सत्यात्‌ त्वं 
नाऽगाः-सत्यं न त्यक्तवानसि। अतः साम्‌ उपनेष्ये, तदर्थं समिधम्‌ आहर इति। 


रत्नभभाका अनुवाद 

सस्चकामने, जिसका पिता पहले ही मर चुका था, अपनी साता जबालासे पूछा कि भेरा 
कौन गोत्र है? उससे माताने कहा--स्वामीकी सेवामें व्यप्न रहनेके कारण में भी 
तुम्हारे पिताका गोत्र नहीं जान सकी, मेरा नाम जवाला है और तुम्हारा नाम सत्यकाम है, 
मैं इतना ही जानती हूँ । इसके बाद सत्यकाम गौतमके पास गया और जव गौतमने पूछा कि 
तुम्हारा कौन गोत्र है, तब सत्यकामने इतना ही कहा कि मैं गोत्र नहीं जानता, सेरी माता भी नहीं 
जानती, परन्तु माताने कहा है कि उपनयनके लिए आचार्यके पास जाकर कहना कि सें 
सकाम जावाळ हुँ । इस सत्य वचनसे आचार्यने निश्चय किया कि वह शूद्र नहीं हे । 
अन्राह्मण सत्य भौर असत्यका विवेक करके इस प्रकार नहीं बोल सरता, ऐसा निश्चय करके 
आचायेने उससे कहा--दे सोम्य ! तुम सत्यसे विचलित नहीं हुए अर्थात्‌ तुमने सत्यका त्याग 
नहीं किया, इसलिये में तुम्हारा उपनयन करूँगा, उसके लिए समिध लाओ ! इस प्रकार गौतम 
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इतश्च न शूद्रखाडविकारः, यत्‌ सत्यवचनेन शूद्र॒त्वाभावे निर्धारिते 
जावाल गोतम उपनेतुमनुशासितुं च प्रवइते--“नैतदबाक्षणो विवक्तुमईति 
समिधं सोम्याहरोप त्या नेष्ये न सत्यादगा? ( छा० ४।४।५.) इति 
श्तिलिङ्गात्‌ ॥ ३७ || 
भाष्यका अनुवाद 


और इससे मी शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्‍योंकि सय बोळनेसे 
शुद्त्वकें अभावका निश्चय होनेपर गौतम जाबालका उपनयन करने और उसे 
विद्याका उपदेश करनेके छिए प्रवृत्त हुए, क्‍योंकि 'नैतद्ब्राक्मणो०” ( ब्राह्मणेतर 
इस प्रकार सरलतासे सत्यवचन नहीं वोल सकता है। हे सोम्य ! समिध लाओ, 
में तुम्दारा उपनयन करूँगा, तुम ससे विचलित नहीं हुए ) ऐसी श्रुति है ॥३७॥ 


रत्नप्रभा 
शातमस्य प्रवृत्तेदच लिङ्गात्‌ न शूद्वस्य अधिकार इत्याह--वदभावेति ॥ १७ ॥ 
रलप्रभाका अनुवाद 
उसका उपनयन करनेके लिए प्रहृत्त हुए । गौतमकी इस प्रबृत्तिसे भी प्रतीत होता दै कि 
विद्यामें शृद्वका अधिकार नहीं है, ऐसा कहते हैं--“तद्भाव”” इत्मादिसे ॥३७॥ 


OO ——— 


श्रवणाभ्ययना्थप्रतिषेधात्‌ स्सृतेश्र ॥ ३८ ॥ 
पदच्छेद--श्रवणाध्ययनार्थप्रतिषेधात्‌ , स्वृतेः, च । 
पदार्थोक्ति--स्मृतेः---अथास्य वेद्सुपश्चण्वतखपुजतुभ्यां श्रोत्रमतिपूरणम! 
“तस्मात्‌ शूद्ससमीपे नाध्येतव्यम! “न दवाय मर्ति दद्यात! 'द्विजातीनामध्ययनमिज्या 
दातम्‌? इत्यादि स्मृतितः, श्रवणाध्ययनार्थप्रतिषेधात्‌-- वेदश्रवणस्य वेदाध्ययनस्य 
वेदार्थज्ञानानुष्ठानयोश्व निषेधात्‌ , च--अपि [ द्वस्थ न विद्यायामधिकारः ]। 
भाषार्थ--'अथास्य नेद०! ( समीपसे वेदको छुनते इए शूद्रके कान सीसे 
और लाहसे भर देने चाहिएँ ), 'तस्माचछूद०' ( इसलिए शूद्रके समीपमें अध्ययन 
नहीं करना चाहिए ), “न शृद्वाय०', ( ब्राक्षणको चाहिए कि शूद्रके . लिए ज्ञानका 
उपदेश न करे), "द्विजातीनाम्‌! ( वेदाध्ययन, यज्ञ और दानका अधिकार 
द्विजातियोंको ही है) इत्यादि स्थृतियोंसे झटके लिए वेदके श्रवण, अध्ययन 
अर्थज्ञान एवं अनुष्ठानका निषेध किया गया हे, इससे मी सिद्ध होता है कि विद्यामे 
शूद्ृका अधिकार नहीं है । 
१६ 
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भाष्य 
इतश्च न शूद्रस्याउधिकार।, यदस्य स्मृत्तेः श्रवणाध्ययनार्थमतिपेथो 
भवति, वेदश्रवणप्रतिपिधो वेदाध्ययनप्रतिपेधस्तदर्थज्ञानानुष्ठानयोश् प्रति 
पेधः शूद्रस्य स्मयते । श्रवणप्रतिषेधस्तावत्‌---'अथास्य वेदमुपश्वण्वतस्रपु 
जतुस्यां श्रोत्रप्रतिप्रणम इति, पछ ह वा एतच्छमशार्न यच्छुद्र- 
स्तस्माच्छद्रससीपे नाध्येतव्यस्‌' इति च। अत एवाऽभ्ययनशप्रतिपेधः, यस्य 
हि समीपेऽपि नाऽध्येतव्यं भवति, स कथमश्चवसघीयीत । भवति च 
वेदोचारणे जिह्वाच्छेदो धारणे शरीरभेद इति । अत एख 
चाऽर्थाद्ज्ञानाबुष्ठानयोः ्रतिपेधो भवति--'न शूद्राय सतिं दद्यात्‌’ इति, 
माष्यका अनुवाद 
और इससे मी शूट्वका विद्यासे अधिकार नहीं है, क्‍योंकि स्मृति उसके लिए 
श्रवण, अध्ययन और अर्थका निषेध करती है। स्छतिमें शूद्रके लिए वेदके 
श्रवण, वेदके अध्ययन और वेदार्थके ज्ञान एवं अनुष्ठानका निषेध है । “अथास्य 
वेदसुप०' ( ससीपसे वेदका श्रवण करनेवाले शूद्रके दोनों कानोंको सीसे और 
लाहसे भर दे ) और 'पद्यु ह वा एतच्छमशानं०? (शुद्र निःसन्देह जङ्गम इमशान 
है, इसलिए शूरके समीपसें अध्ययन नहीं करना चाहिए ) इस प्रकार श्रवणका 
निषेध है। इसीसे अध्ययनका निषेध भी सिद्ध होता है, क्योंकि जिसके 
समीपसे सी अध्ययन करना युक्त नहीं, चह अश्रुतका अध्ययन किस प्रकार कर 
सकता है ? यदि शूद्र वेदका उच्चारण करे तो उसकी जिह्ा काट देनी चाहिए, 
यदि वेदको याद करे तो उसके शरीरके डुकडे-ड॒कडे कर देने चाहिए, ऐसी 
स्मृति भी है। इसी हेतुसे अथोत्‌ झाद्रके लिए अर्थज्ञान और अनुष्ठानका भी 
निषेध होता है---न शूद्राय०' ( ब्राह्मणको चाहिए कि शूद्रको वेदार्थज्ञान न दे ) 


रत्वम्रभा 
स्मृत्या श्रवणादिनिपेधाच्च न अधिकार इत्याह--श्रवणेति । अत्य 
शूद्वस्य दविजैः पठ्यमानं चेदं प्रमादात्‌ श्रुण्वतः सीसलाक्षाभ्यां तप्ताभ्यां श्रोत्रद्वय- 
पूरणं प्रायश्चितं कार्यमित्यर्थः । पद्यु--पादयुक्तम्‌ । सञ्चरिष्णुरूपसिति यावत्‌ । 
रत्वमभाका अनवाद 
स्मृतिमै श॒द्रके लिए वेदअवण आदिका निषेध किया गया है, इससे भी शाटका विद्याम ' 
अधिकार नहीं हे, ऐसा कदते ई श्रवण” इत्यादिसे । 'अथ०'-यह शुद्र द्विजोसे पढ़े जाते 
हुए वेदको प्रमादे भी यदि छुन ले, तो उसके लिए यह आयवित्त है कि सीसे और छाहको 
तपाकर उससे उसके दोनों कान भर देने चाइए, ऐसा श्रातिका अथ हठ । पद्य — पादयुक्त 
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भाष्य 


(द्विजातीनामध्ययनमिज्या दानम्‌? इति च । येपां पुनः पूर्वकृतर्संस्कार- 
वशादू विदुरधर्मव्याधग्रभृतीनां ज्ञानोत्पत्तिस्तेपां न शक्यते फलप्रापिः 
प्रतिपेद्धुम्‌) ज्ञानस्येकान्तिकफलत्वात्‌ । 'श्रावयेच्चतुरो बर्णान्‌ इति 
चेतिहासधुराणाधिगमे चातुर्वण्यस्या 5धिकारसमरणात्‌ । वेदपूर्वकस्तु 
नास्त्यधिकार! शूद्राणामिति स्थितस्‌ ॥ ३८ ॥ 
आष्यका अनुवाद 

और 'द्विजातीना०' (केवल ट्विजोंके लिए ही अध्ययन, यज्ञ और दानका विधान 
है)। परन्तु विदुर धर्मन्याध आदि जिनको पूर्वकर्मके संस्कारोंसे ज्ञान उत्पन्न 
हुआ था, उनके लिए फळम्राप्तिका निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि ज्ञान 
अव्यमिचरित फल उत्पन्न करता है। 'श्राबयेञ्च०' ( चारों वर्णोकों सुनावे ) इस 
प्रकार स्मृति इतिहास और पुराणका ज्ञान प्राप्त करनेमें चारों वर्णाका अधिकार 
वतलाती है । इससे सिद्ध हुआ कि वेदाध्ययनपूर्वक ज्ञान प्राप्त करनेका शूद्रको 
अधिकार नहीं है ॥ ३८॥ 


" न रत्नमभा 
भवति च स्मृतिः इति शेषः । मतिम्‌--वेदार्थज्ञानम्‌ । दानं नित्यं निषिध्यते 
` शुद्गत्य नैमित्तकं तु दानम्‌ अस्त्येव । यदुक्तं विहुरादीनां ज्ञानित्वं इष्टमिति, 
तत्राऽऽह~-वेपामिति । सिद्धानां सिद्धेः दुरपहरत्वेऽपि साधकैः शद्रः कथं ज्ञाने 
: छब्धव्यमित्यत आह--श्रावयेदिति ॥ ३८ ॥ (९) ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 


अर्थात्‌ संचरणशील । “भवति च? के वाद 'स्वृतिःः इतना शेष समझना चाहिए । “मति? 
वेदार्थका ज्ञान । नित्य दनका शद्के लिए निषेध दै, नैमित्तिक दान तो वह कर ही सकता दै । 


यह जो कहा गया दै कि विदुर आदि ज्ञानी थे, यह स्मरतिसिद्ध है, इसपर कहते हैं ~“ येषाम्‌” 
इत्यादि । सिद्धोकी सिद्धि तो रोकी नहीं जा सकती, तो भी साधक झन किस अकार ज्ञान प्राप्त 


करे १ इसपर कहते हैं-- “श्रावयेद्‌” इत्यादि ॥३८॥ 


= 


TEAR TOS 


ee 
(१) 'दानब्र दद्याच्छूद्रोऽपि पाकयत्चेयेजेत च? इस चचनसे ' द्विजातीनामिञ्याध्ययनं दानम’ इस 
बचनके विरोधका परिहार करते दें--नित्यदान इत्यादिसे । 
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[ १० कम्पनांधकरण सू० २९] 


जरत्क्म्पनङ्कत्प्राणोऽशनिवायुरुतेश्वरः । 
अझातिर्मयहेतुत्वाद्वायुर्वा देहचालनात्‌ ॥/॥ 

वेदवादसतत्वोक्तेरीशोउन्तरयामिरूपतः । 
सयहेतुश्चालनन्तु सवशाफियुतत्वतः# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 
सन्देह--'यादिदं किञ्च जगत्सर्वम्‌? इस श्रुतिमें कथित जगतको कम्पित करनेवाला 
प्राण वज्र है अथवा वायु है या ईश्वर हे १ 


ूर्वपक्ष--भयजनक होनेके कारण वह प्राण बज्र हो सकता है अथवा देह आदिका 
संचालक होनेके कारण वायु हो सकता है । 


सिद्धान्त--उक्त प्राणके ज्ञानसे सोक्षप्राति कही गई हे, इससे प्रतीत होता हे कि . 
बह ईश्वर ही है । वह अन्तर्यामी दोनेके कारण भयजनक हो सकता है एब सर्वशक्ति- 
सम्पन्न होनेके कारण संचालक भी हो सकता हे । 


# कठोपनिषत्की छठी ब्छीमें श्रुति हे--''यदिदं किञ्च जगत्सर्व प्राण एजति ।निःखुतम्‌ । 
भहृद्भये वज्रमुद्यतं य एतद्विदुरशृतास्ते भवन्ति ॥” अर्थात्‌--उत्पन्न हुआ यह सारा जगत्‌ निमित्तभूत 
प्राणके रहते ही चेष्टा करता है। वह वस्तु जो कि प्राणशब्दसे कही गई है, प्रहार करनेके लिए 
उठाए हुए वञ्जके समान भयङ्कर दै । प्राणशब्द्प्रतिपाच उस पदार्थको जो जानते हैं, वे अमर हो 
जाते है । 


० 


जंगतूकी चेष्टाके हेतुभूत उक्त प्राणमें तीन प्रकारका सन्देइ होता है--वह अशनि है या वायु 
है अथवा इश्वर हे £ 

पूर्वपक्षी कहता हे [के वह वज्र हो सकता हे, क्योंकि 'महरूयम्‌? से बह भयङ्कर कहा गया है 
अथवा वायु हो सकता दै, क्योंकि “प्राण एजति' से वह देह आदिका चालक प्रतीत होता है । 


सिद्धान्ती कहते हैं कि उक्त श्रृत्िमें पठित प्राणशब्द ईश्वरका ही प्रतिपादक है, क्‍योंकि “य एत- 
दिदुरमृतास्ते भवन्ति’ इससे उसे जाननेवारेके लिए मोक्षको प्राप्ति कही गई है । सवके अन्तर्यामी 
होनेके कारण ही वह भयका हेतु भी कहा जा सकता दै। “भीषासमाद्वातः पवते? इत्यादि दूसरी 
शुतियोसे भो शर ही भयका हेतु जाना जाता है। देह आदिका चालन करना भी सर्वशक्तिशाली 


दोनेके कारण इंश्वरमें उपपन्न होता हे । इससे सिद्ध हुआ कि प्राणशब्दप्त्तिपाथ ईश्वर हो है। 


अधि० १० सू० १९] शाङ्करमाघ्य-रत्नप्रमा-मापाबुवादसहित ७४७ 


TIE CTC TTS en SN 
ANS SASS ४.४ ४.४ ४८८ १.” NN NS NAN NA NANA NAS ISN 


कम्पनात्‌ ॥ ३९ ॥ 


पदार्थोक्ति--कम्पनात्‌--{[ “यदिदं किञ्च जगत्सवे प्राण एजति नि:सृतमू! 
इत्यादिश्रुतौ प्रतीयमानः प्राणः परमालैव, कुतः] सर्वस्य सवायुकस्य जगतो 
जीवनादिचेष्टाहेतुस्वात्‌ | 

भाषार्थ--'यदिदं किञ्च०? ( यह सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न हुआ है, प्रेरक 
ग्राणके रहते चेष्टा करता है, इस श्रृतिमें प्रतीयमान प्राण परब्रह्म ही है, क्योंकि 
वायुसहिंत सारे जगतूकी जीवन आदि चेष्टाओका कारण बही है। 


जक इ 
भाष्य 

अवसितः प्रासङ्गिकोऽधिकारविचारः । प्रकृतामेवेदानीं वाक्यार्थ 
विचारणां प्रवर्तयिष्यामः । यदिदं किञ्च जगत्स प्राण एजति निःसृतम्‌ , 
महद्भयं वञ्जश्ुद्यतं य एतडिदुरमतास्ते भवन्ति’ ( का० २।६।२ ) इति | 

साष्यका अनुवाद 
प्रासंगिक अधिकारका विचार समाप्त हुआ । अब आगे यूर्वांनुसार वाक्यार्थका 
ही विचार करेंगे । “यदिदं किच जगत्सवे०” ( यह सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न 
हुआ है, प्रेरक प्राणके रहते चेष्टा करता है, वह प्राण अपरिच्छिन्न एवं प्रहार 
करनेके लिए उठाए हुए वजके समान भयानक है, जो उसको जानते हैं, वे 


रत्रमभा 
कम्पनात्‌ । अस्याऽपि प्रासंगिकत्वम्‌ आशङ्क्याऽऽह--अवसित इति। समाप्त 
इत्यर्थः । काठकं पठति--यदिदमिति । सर्वे जगत्‌ प्राणात्‌ निस्सृतम्‌---उत्पन्नम्‌ 
प्राणे चिदात्मनि प्रेरके सति एजते--चेष्टते, त्च प्राणाख्यं कारणं महद्‌ ब्रह् 
बिमेति अस्मादिति भयम्‌। तस्मिन्‌ मयहेतुत्वे इष्टान्तमाइ--चञ्जमिति। यथा उद्यतं 
वज्रं भयं तथा इत्यर्थः । ये तत्‌ प्राणाख्यं ब्रह्म निविशेषं विदुः ते मुक्ता भवन्ति इत्याह- 
रत्मममाका अनुवाद 

यह अधिकरण भी प्रासंगिक दै, ऐसी शंका करके कहते हैं---““अवसितः” इत्यादि। अर्थात्‌ 
समाप्त हुआ । काठकवाक्यको उद्धृत करते हैं--“यदिदम्‌” इत्यादिसे। सारा जगत्‌ प्राणसे 
उत्पन्न हुआ है, प्राण अर्थात्‌ चिदात्मके प्रेरक होनेसे वह (जगत) व्यापार करता है, बह प्राण- 
संज्ञक कारण मददद्‌--म्रह्म और भयहेतु होनेसे भय है। इसमें धान्त देते हे--“वज”इत्यादैसे! 
जैसे प्रहार करनेके लिए उठाया हुआ वज्र भयजनक हे, वैसे ही मद्य भयजनक हे । जो इस प्राणसंज्ञक 
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साष्य 

एतद्वाक्यं 'एज कम्पने’ इति थात्वर्थाबुगमार्लक्षितस्‌ । अस्मिन्‌ वाक्ये 
सर्वमिदं जगत्‌ प्राणाश्रय स्पन्दते, महच किञश्चिङ्कयकारणं चजशब्दितमुद्यतस्‌, 
तहिज्ञानाच्चा5श्रतत्वप्रातिरिति श्रूयते । तत्र कोऽसौ राणः, किञ्च तङ्क- 
यानकं वज्रमित्यप्रतिपत्तेविचारे क्रियमाणे प्राप्त तावत्‌ सिद्धेः पश्चवृत्ति- 

साष्यका अनुवाद 

अमृत हो जाते हैं ) इस वाक्यमें 'एजू' कम्पने ( एजू धातु.कम्पनार्थक है) 
इस धातुके अर्थका अचुगम है इससे यह वाक्य लक्षित होता है। इस वाक्यमें 
यह सारा जयत्‌ प्राणके सहारे व्यापार करता है, वह उद्यत वञ्रके समान भय- 
जनक कोई अपरिच्छिन्न है और उसके ज्ञानसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, ऐसा 
सुना जाता है। उसमें यह प्राण कौन है और वह भयानक वज्र कौन है. इसके 
निश्चय न होनेसे विचार करनेपर लोकप्रसिद्धिसे ऐसा प्रतीत होता है कि प्राण 


रत्वप्रभा 
य इति । ननु अस्मिन्‌ सूत्रे कथमिदं वाक्यसुदाहृतम्‌ इत्यत आह--एतदिति । 
एजत्यर्थस्य कम्पनस्य सूत्रितत्वात्‌ एजतिपदयुक्तं वाक्यस्‌ उदाहृतमित्ययः । 
प्रासङ्गिकाधिकारचिन्तयाऽस्य सङ्गतिः नाऽपेक्षिता इति “ शब्दादेव प्रमितः ? 
[त्र १।३।२३] इत्यनेनोच्यते । तत्र अङ्गुष्ठवाक्ये जीवानुवादो ब्रह्लेकय- 
ज्ञानाथै इत्युक्तम्‌, न तथेह माणानुवाद पेक्यज्ञानार्थः संभवति, पाणस्य स्वरूपेण 
कहिपतस्य ऐक्यायोगात्‌ , अतः प्राणोपास्तिपरं वाक्यमिति मत्युदाहरणेन पूर्वपक्ष 
यति--प्रसिद्धेः पञ्चवृत्तिरिति । ननु “अत एव प्राणः” [ ब्र० १।१।२३ ] 
इत्यादौ ब्रह्मणि लिङ्गात्‌ प्राणञ्रुतिनींता, अत्राऽपि सवैचेष्टामयहेतुतवं ब्रह्मलिङ्गमस्तीति 
रत्मभाका अनुवाद 
नि्युणब्रह्मको जानते हैं, चे मुक्त होते हैं, ऐसा कहते है--“यः” इत्यादिसे । परन्तु इस सूत्रमै 
इस वाक्यको कैसे उद्धत किया, इसपर कहते हैं--एतद्‌” इत्यादि । 'एजति' का कंपन 
अर्थ हे, वह सूत्रें कहा गया है, इसलिए एजति” .पदयुक्त वाक्य उद्धत किया गया दै, ऐसा 
अर्थ है । प्रसंगप्राप्त अधिकाराचिन्ताके साथ इस अधिकरणकी संगति अपेक्षित नहीं है, इसलिए 
अमिताधिकरणके साथ इसकी संगति कही जाती है । प्रमिताधिकरणसें अंशुष्ठवाक्यमें स्थित 
जोवका अचुवाद प्रह्ममिदज्ञानके लिए है, ऐसा कहा गया है, उस प्रकार यहां 
प्राणका अचुवाद्‌ ऐक्यज्ञानके लिए नहीं हो सकता है, क्योंकि प्राणके स्वरूपसे कल्पित 
पदार्थका अभेद नहीं हो सकता है, इसलिए यहद वाक्य प्राणोपासनापरक है, इस प्रकार 
प्रत्युदाहरण संगतिसे पूर्वपक्ष करते हैं--“प्रसिद्धेः पञचतरत्तिः” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि 
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माप्य 


चायुः प्राण इति । प्रसिद्वेरेव चा5शनिर्वज स्यात्‌ । त्रायोश्रेदे माहात्म्य 
संकीत्यते । कथम्‌ ? सर्वमिदं जगत्‌ पञ्चवृत्तो वायो प्राणशब्दिते प्रतिष्ठा 
येजति । वायुनिमित्तमेव च महङ्यानकं वञ्पुच्चम्यते । वायो हि पर्जन्यः 
भावेन विवतमाने विधुत्स्तनयित्लुवृष्टयशनयो विवर्तन्त इत्याचक्षते । 
वायुविज्ञानादेव चेदममृतत्वम्‌ । तथाहि श्रुत्यन्तरम्‌--वायुरेव व्यष्टिवीयुः 
समष्टिरप पुनमृत्यु जयति य एवं वेद' इति। तस्माद्वायुरयमिह 
प्रतिपत्तव्य इति । 
भाष्यका अनुवाद 

पाँच पृत्तिवाला वायु है और लोकप्रसिद्धिसे ही प्रतीत होता है कि भयानक वज्र 
अशनि है। यह वायुका साहात्म्य कहा गया है । किस प्रकार? यह सारा जगत्‌ पाँच 
बृत्तिबाले प्राण नामक वायुम रहकर व्यापार करता है । बायुसे ही महान्‌ भयानक 
चञ्च उठाया जाता है, क्योंकि जब वायु पजन्यरूपमें विवर्तित-परिणत होता दै, 
तब बिजली, मेष, बृष्टि और अशनिरूपमे मी विवर्तित होता है, ऐसा कहते हैं। 
घायुके झानसे ही यह अमृतत्व भी प्राप्त होता है, क्योंकि 'वायुरेव व्यष्टिवीयुः 
समष्टिरप पुनर्म॑त्यु जयति य एवं वेद? (वायु ही व्यष्टि है, वायु ही समष्टि दै, जो 
ऐसा जानता है, चह अपमृत्युको जीतता है ) ऐसी दूसरी श्रुति है। इसलिए 
यहां प्राणको बायु ही समझना युक्त है । 
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रलप्रमा 
नास्ति पूर्वपक्षावसरः गताेत्वादिसत आह--चायोश्चेति । प्रतिष्ठाय-स्थितिं 
लब्ध्वा प्राणे वायौ निमिते जगत्‌ चलतीति प्रसिद्धम्‌, अतः स्पष्ट ब्रह्मलिदिगम्‌ 
नास्तीति भावः । वज्जलिज्ाच वायुरित्याहइ--वास्विति । व्यष्टि:---विशेषः, 
समध्टिः--सामान्यम्‌ । 


रत्वमभाका अनुवाद 


“अत एवं प्राणः? सूत्रें ब्रद्मलिंग होनेके कारण प्राणथुति मह्मपरक कही गई है, यहां भी 
सर्वचेटाभयदेतुत्वरूप त्रप्नर्किग दै, इसलिए पूर्वपक्षका अवकाश ही नहीं है, क्योंकि उसी 
सूत्रसे यह गतार्थ है, इसपर कहते दे वायो! इत्यादि । भ्रतिष्ठाय---स्यिति पाकर, 
वायुस जगवके सव व्यवहार होते दे, यद प्रसिद्ध है, इसलिए ममा स्पष्ट लिंग नहीं है यह 
भाव है । घज़रूप छिंगसे भी संत्रमतिपाय्य वायु ही है, ऐसा कहते है--“बायु” इत्यादिसे । 
"न्यष्टि'-ऱयविशेप, “सम्टि”“-सामान्य | 
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माष्य 
एवं प्राप्ते जूमः'-जक्षवेदमिह प्रतिपत्तव्यम्‌ । ङतः ! पूर्वोत्तरालो- 
गोभेहोेव 
चनात्‌ । पूर्वोचरयोहि ग्रल्थभागयोभेह्षेब निर्दिश्यमानपुपठुभामहे । इहे 
च कथमकस्मादन्तराले वायुं निर्दिश्यमानं प्रतिपद्येमहि । पूर्वत्र तावत्‌ 
'तदेच शुकं तद्‌ ब्रह्म तदेचामतमुच्यते । 
तस्मिँछोकाः श्रिताः सर्वे तदु नात्येति कथन ॥' (का० २।६।१) 
इति ब्रह्म निदिष्टस्‌, तदेवेहाऽपि संनिधानात्‌ , 'जगत्सब प्राण एजति' इति 
च लोकाश्रयत्वप्रत्यभिज्ञानानिद्शिमिति गम्यते । प्राणशब्दो5प्यय परमाः 
स्मन्पेव प्रयुक्तः, 'भाणस्य प्राणम्‌' (बु० ४।४।१८) इति दशनात्‌ । एज- 
यिदत्वमपीदं परमात्मन एवोपपद्यते न वायुसात्रस्य । तथा चोक्तम्‌ 
साष्यका अनुवाद | 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यहां प्राणको ब्रह्म ही समझना 
युक्त है। किससे ? पूर्वापर आलोचन करनेसे, क्‍योंकि जब हमें प्रतीत हो रहा 
है कि पूर्व और उत्तर अन्ध-भागोंमें म्रह्मका ही निर्देश किया गया है, तब यहींपर 
बीचमें एकदम वायुका निर्देश हम कैसे समझ लें ? 'तदेव शुक्रं० ( वही जो इस 
संसारबृक्षका सूछ है, वही सप्रकार है, वही ब्रह्म है, वही अस्रत कहलाता है, 
उसीमें सब छोक आश्रित हैं, उसका कोई अतिक्रमण ही नहीं कर सकता ) 
इस प्रकार पूर्ववाक्यमें जो ब्रह्म निर्दिष्ट है, यहां मी सन्निधानसे और सर्व 
जगत्‌ प्राणमें चेष्टा करता है, इस तरह लोकोंमें आश्रयत्वरूपसे प्रत्यभिज्ञा होनेसे 
उसीका निर्देश है ऐसा समझा जाता है । यह आणशब्द भी परसात्मामें ही प्रयुक्त 
है, क्योंकि “प्राणस्य प्राणम्‌? ( वह प्राणका प्राण है) ऐसा देखनेमें आता है। 
यह चेष्टा करना--प्रेरक होना भी परमात्मीमें ही युक्त है, वायुमात्रमें नहीं, 
॒ रत्नममा (on 
सूत्रात्‌ बहिरेव सिद्धान्तं प्रतिजानीते--अ्रह्मेवेति । पूर्वोतरवाक्यैकवाक्य- 
तानुगृहीतं सवीश्रयत्वं लिङ्गं वाक्यमेदकपाणश्रुतेवीधकमित्याह--पूर्वत्रेत्यादिना । 
शुक्रघ्‌--स्वभकारस्‌ । तदु नात्येति । ब्रह्मानाश्रितः कोऽपि लोको नास्त्येव इति 
उकाराथैः । सौत्रलिङ्ग व्याचष्े-एजयितृत्वमिति । सवायुकस्य सर्वस्य 
रत्वमभाका अनुवाद - 

सूत्रसे वाहर ही सिद्धान्त करते हैं--“अद्ौब” इत्यादिसे ।' पूर्वोत्तर वाक्योंकी 
एकवाक्यतासे अनुण्द्दीत सर्वाश्नयत्वरूप लिंग वाक्यभेदक भाणश्रुतिका वाधक हे, 
एसा कहते हैं--“पूवेत्र” इद्यादिसे । ुकम्‌'--स्वभ्रकार । 'तडु नात्येति'-ऐसा कोई 
लोक नहीं ही हे जो ब्रह्मके आश्रित न हो यह अवधारण उकारका अर्थ है । सूत्रप्रतिपादित 
लिंगका व्याख्यान करते हूं... 'एजयितृत्वम्‌?? इत्यादिसे । आशय यह कि वःयुसाहित सारे 
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भाष्य 

न आणेन नापानेन मर्त्यो जीवति कथन । 

इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेताइुयाश्रितौ ॥, (का० २।५।५) इति । 
उत्तरत्राडपे-- 

भियादस्याग्विस्तपति भयात्तपति दर्यः । 

भयादिन्द्रथ चायुश मृत्युर्धावति पञ्चमः ॥ (का० २।६।३) इति 
म्रक्षेव निर्देक्ष्यते न चायुः, सवायुकस्य जगतो भयहेतुत्वाभिधानात्‌ । 
तदेवेहाऽपि सन्निधानान्महङ्भयं बज्रमुद्चतमिति च भयहेतुत्वप्रत्यभिज्ञाना- 
त्रर्दिटमिति गम्यते । वज्रशब्दोऽप्ययं भयहेतुत्वसामान्यात्‌ प्रयुक्त; । 
यथा हि बजपुद्यतं ममैत्र शिरसि निपतेद यद्यहमस्य शासनं न कुर्यामित्यनेन 
भयेन जनो नियमेन राजादिशासने भवर्तते, एवमिदमग्निवायुषर्यादिकं 
जगदस्मादेत्र ब्रह्मणो विभ्यत्षियमेन स्वव्यापारे प्रवर्तत इति भयानक 

भाष्यका अनुवाद 
क्योंकि 'न प्राणेन नापानेन०? ( कोई भी प्राणी प्राण या अपानसे नहीं जीता, 
किन्तु ये दोनों जिसके आश्रित हैं, उससे ही सब जीते हैं ) ऐसा कहा दै। 
आगे मी 'भयादस्याभ्ि०? ( इसके भयसे अग्नि तपती है, इसके भयसे 
सूर्य तपता दै एबं उसके भयसे इन्द्र, वायु ओर पांचवा मत्यु अपने-अपने 
व्यापारमें प्रवृत्त होते हैं.) इस प्रकार त्रह्मका ही निर्देश दै, वायुका निर्देश नहीं 
है, क्योंकि चह वायुसहित जगत्‌के भयका हेतु कहा गया है। इस प्रकार 
यहां सन्निधानसे (प्रकरणसे) और “महृत्‌ भयं०? (उद्यत वजके समान भयजनक) 
भयद्देतुत्वरूपसे प्रसभिज्ञा होनेके कारण उसीका निर्देश है ऐसा समझा जाता है । 
वका मी भयजनकत्वरूपसाइर्यसे उसमें प्रयोग दै। यदि मैं इसकी आज्ञा- 
का पालन नहीं करूँगा तो यह उद्यत वज मेरे ही सिरपर पड़ेगा, इस भयसे 
जैसे ढोग राजा आदिके शासनमें प्रवृत्त होते हैं, उसी प्रकार यह अभि, वायु, 
सूये आदि जगत्‌ इसी त्रह्मसे डरता हुआ विनयपूबेक अपने व्यापारमें प्रवृत्त 
रत्तम्रमा 
कम्पनश्रवणादपि प्राणः परमासैव इत्यर्थः। बरह्मणि वञ्जदाव्दः कथम्‌? इत्याशङ्क्य 
गौण इत्याहइ--वजञ्ञशुब्द इति । इहदारण्यके “वायुरेव व्यष्टिः” [३।३।९] 
र्वश्रभाका अनुवाद | 

जगतका कंपन शुतिमें कदा गया है, - इससे प्राण परमात्मा हो.दै । ब्रह्मके लिए वज्रराव्दका 
प्रयोग किस प्रकार किया गया है, ऐसी आशंका करके /बज़दाब्दः” इत्यादिसे कहते है कि 


९५ 


वजोपमितं ब्रह्म । तथा च त्रक्षविषय श्रुत्यन्तरम्‌-- 
“मीषास्माद्वातः पवते भीषोदेति सय; । 
सीषास्सादरिनिमेन्द्रश मृत्युर्घावति पञ्चमः ॥' (ते० ८।१) इति । 


अस्रतत्वफलश्रवणादपि बअद्लेवेदमिति गम्यते । ब्रह्ज्ञानाद्‌ द्यमतत्व- 
प्राप्ति, “तमेव विदित्वातिमृत्युमेति नाऽन्यः पन्था विद्यतेऽयनायः 
(इवे० ६।१५) इति मन्त्रवर्णात्‌ । यत्तु वायुविज्ञानात्‌ कचिदमृतत्वमभिहितम्‌ , 
तदापेक्षिकम्‌ । तत्रैव प्रकरणान्तरकरणेन परमात्मानमभिधाय 'अतो5- 
भाष्यका अनुवाद 
होता है, इसलिए भयानक वञ्नके साथ ब्रह्मी तुलना की गई है और ब्रह्में 
“ञ्चीषास्माद्वातः०' ( इसके भयसे वायु चलता है, इसके भयसे सूये उदित होता 
है, इसके भयसे अभि, इन्द्र और पांचवा मृत्यु अपने-अपने कामें प्रवृत्त 
होते हैं ) ऐसी अन्य श्रुति भी है। अमृतत्वरूप फलके श्रवणसे भी प्रतीत 
होता है कि प्राण ब्रह्म ही है, क्योंकि ब्रह्मज्ञानसे ही अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, 
कारण कि “तमेव विदित्वातिसृत्युमेति०' ( उसीको जानकर मनुष्य मृत्युका अति- 
क्रमण करता है अथोत्‌ युक्त होता है, मोक्षके लिए अन्य मागे नहीं है) ऐसी 
श्रुति है । वायुके विज्ञानसे किसी स्थान पर जो अम्रतत्व कहा गया है, वह आपे- 
क्षिक है, क्योकि वहीं दूसरे प्रकरणमें परमात्माका अभिधान करके 'अतोडन्यदाते ०! 


रत्नप्रभा 


इत्यत्र “अप पुनमैत्युम” (३।३।२) इति अपमृत्युजयरूपम्‌ आपेक्षिकस्‌ अमृतत्वम्‌ 
उच्यते, न मुख्यामृतत्वम्‌ । तत्रैव वायूपास्तिम्रकरणं समाप्य “अथ हेनसुषस्तः 
चाक्रायणः पप्च्छ” ( बु० ३।४।१ ) इति ज्ञेयातमानसुवत्वा वाय्वादेः चाशित्वोक्तेः 
इत्याह-यचु वाय्वित्यादिना । तस्मात्‌ काठकवाक्यं ज्ञेये समन्बितमिति 
सिद्धम्‌ ॥ ३९ ॥ (१०) ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 

वह गोण है । बृहदारण्यकमें “वायुरेव०' ( वायुही व्यष्टि है) इस स्थलपर “अप पुन०' इस प्रकार 
अपर्त्युजयरूप आपेक्षिक अझ्तत्व कहा है, मुख्य अमृतत्व, नहीं कहा गया है, क्योंकि 
वायुकी उपासनाका अकरण वहीं समाप्त करके “अथ हैनसुषस्तः०? इत्यादिसे शेय आत्माको 
कहकर वायु आदिको विनाशी कदा है, ऐसा कहते हैं--“'यशु वायु” इत्यादिसे। इससे सिद्ध 
हुआ कि काठकवाक्य ज्ञेय. बरह्ममें समन्वित दै ॥ ३९ ॥ 
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Da 


माष्य 
न्‍्यदातंम! (बू० ३।४) इति वाय्वादेरातत्वाभिधानात्‌ । प्रकरणादप्यत्र 
परमात्मनिश्चय; । 

अन्यत्र धर्मादन्यत्राधमादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । 

अन्यत्र भूताञ्च भव्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्व्द ॥' (का० १।२।१४) 
इति परमात्मनः पृष्टत्वात्‌ ॥ २९ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 

( उससे अन्य विनाशी दै ) इस प्रकार वायु आदिको विनाशी कहा है। ओर 
' प्रकरणसे मी यहां परमात्माका ही निश्चय होता है, क्‍योंकि 'अन्यत्र घमोदन्यत्रा- 
घमी०? ( जो धर्मसे भिन्न है, अधमेसे भिन्न दै, इस काये और कारणसे भिन्न 
है, भूत, भविष्यत्‌ और चत्तेमानसे भिन्न है, एवंभूत जिसको आप देखते हो, 
उसका हमारे लिए उपदेश कीजिए ) इस प्रकार परमात्मा ही पूछा गया है ॥३९॥ 


७५४ त्रक्षप त्र [०१ पा० है 
[११ ज्योतिरधिकरण सू० ४० ] 


परं ज्योतिस्तु सूर्यस्य मण्डल ब्रह्म वा भवेत्‌ । 
समुत्थायोपसम्पद्यत्युक्त्या स्याद्वविमण्डलम्‌।?॥ ` 

समुत्थानं त्वम्पदार्थशुद्धिवाक्यार्थवोधनम्‌ । 
सम्पात्तिरुत्तमत्वोक्तेत्रह्न स्यादक्षसाक्षितः# ॥१॥ 


[ अधिकरणसार ] 

सन्देह---'एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्’ इस वाक्यमें 
पठित “पर ज्योतिः? पद सूर्यमण्डलका वाचक है अथवा ब्रह्मका ? 

ूर्वपक्ष--'शरीरसे निकलकर और ज्योतिको प्राप्त होकर' इस कथनसे प्रतीत होता 
है कि पर ज्योति सूर्यमण्डल ही है । 

सिद्धान्त--यहों पर समुत्थानका अर्थ निगम और सम्पत्तिका अथ प्राति नहीं है 
बल्कि त्वंपदार्थ--जीवका शो धन---स्थूछ, सूक्ष्म और कारण शारीरसे विवेक समुत्थान है और 
शोधित जीवका ब्रह्मरूपसे ज्ञान है- सम्पत्ति । श्रुतिमें उत्तमः पुरुषः इस प्रकार उत्तमताके 
कथनसे एवं सर्वसाक्षी होनेसे पर ज्योति ब्रह ही है । 


क छान्दोग्यके अष्टम अध्यायमै प्रजापतिविद्यामें श्रुति दै--'य एप सम्भ्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ 
समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पथ स्वेन रुपेणाभिनिष्पचेत” । इसका अर्थ है कि सम्प्रसाद--जिस 
अवस्मार्म जीव अत्यन्त प्रसन्न रहता दै अथात्‌ छुषुति अवस्था, यहाँपर सम्प्रसादशव्दप्ते जीव लद्षित 
होता दै । यइ जीव शस शरीरसे निकलकर, अपने खरूपसे अभिव्यक्त होकर परम ज्योतिको प्राप्त 
होता है। यहाँपर ज्योतिःशब्दके अर्थके बारेमें सन्देह उपस्थित होता है कि वह सूर्यमण्डल है 
अथवा बरह्म है १ 

पूर्वपक्षी कहता है कि यहाँ ज्योतिका अथं सूर्येमण्डल ही है, क्योंकि “शरीरात्र समुत्थाय परं 
ऽयोतिरुपसम्पद्' मै कहा गया हे कि वह रारीरसे निकलकर ज्योतिको प्राप्त होता हे । नहाप्रासिमे 
निगम नहीं होता, क्योंकि वहाँ प्रापिकती एवं प्राप्तव्यमें भेद हो नहीं दै । 

सिद्धान्ती कहते हे कि ज्योतिशव्द महा ही का प्रतिपादक है, क्योंकि श्रुतिमें कहा गया है कि 
बह उत्तम पुरुप है, उसका सर्येमण्डलसे सम्बन्ध हो नहीं घटता । जो जानता है कि मैं इसे इँघता हं, 
यच आत्मा दै और जो जानता है कि में इसे सुनता हूँ, वह आत्मा दै, इत्यादिसे आत्मा घ्राता, घ्राण 
भोर प्रेय एवं ओता, अवण ओर ओतब्य आदिका साक्षी छवा जाता हे । उक्त श्रुतिके साथ एक- 
वाकयता करनेसे भरतीत झोता हे कि ज्योति:शब्द नह्मका ही प्रतिपादन करता दै । और जो यह 
कह्दा गया है कि “शरीरात समुत्थाय, ज्योतिरुपसम्पद्य' (शरीरसे निकलकर ज्योतिको प्राप्त होता है) 
ये दोनों जश्मपक्षमे नहीं घटते, यह कथन ठोक नहीं दै, क्योंकि यहाँ समुत्थानका अर्थ निगैम नह हठ 
किन्तु तंपदाय अर्थात्‌ जीवका स्थूल, सूक्ष्म और कारण शरीरसे विवेक दै और उपसम्पत्तिका अथं 
आहि भी नहीं है, किन्तु उसका अर्थ हे शोधित त्वंपदार्थका अह्मरुपसे शान । इससे सिड हुआ कि 
ज्योतिपद बझ ही का वाचक हे । 
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योनाव ज्योतिदेर्शनात्‌ ॥४०॥ 


पद्च्छेद--ज्योतिः, दनात्‌ । 

पदार्थोक्ति--ज्योतिः-- एप सम्भसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं 
ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ इत्यत्र ज्योतिःशब्दवाच्यं | जक्षेव, 
कुतः ] दर्शवात्‌--“य आरमाऽपहतपाप्मा’ इत्युपक्रमारोचनया ब्रह्मण एव प्रति- 
पा्यतयाञ्नुवृत्तिदर्शनात्‌ । 

भापार्थ--“एष सम्प्रसादो०' (यह जीव इस शारीरसे उठकर अपने 
खरूपसे अभिव्यक्त होकर पर ज्योतिको प्राप्त करता है ) इस श्रुतिमें ज्योतिःशब्दसे 
प्रतिपाद्य ब्रह्म ही दै, क्योंकि 'य आत्मा०! ( यह आत्मा पापरहित है) इस उप- 
क्रमवाक्यके पर्यालोचनसे ब्रह्मकी ही प्रतिपाचरूपसे अनुवृत्ति देखी जाती है | 

भाष्य 

(एप सम्प्रसादोऽस्माच्छरारीत्‌ सञ्चुस्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन 
रूपेणाऽभिनिष्पद्यते ( छा० ८।१२।३ ) इति श्रूयते । तत्र संशय्यते, किं 
ज्योतिःशब्दं चक्षुविपयं तमोपहं तेजः किंवा परं ब्रह्मेति ? कि तावस्प्राप्तस्‌ ! 

भाष्यका अनुवाद 

“एप सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌०' ( यह जीव इस शरीरसे उठकर अपने 
स्वरूपसे अभिव्यक्त होकर पर ज्योतिको प्राप्त करता है ) इसमें संशय होता दै 
कि ज्योति:शब्दवाच्य ऑखसे देखे जानेवाले घट-पट आदि पदार्थोके आवरक 

अन्धकारका नाश करनेवाला तेज है था परत्रक्ष ? तब क्या प्राप्त होता है ? 
रलममा 

ज्योतिदैशैनात्‌ । छान्दोग्ये मजापतिविद्यावाक्यमाह--एप इति। परं 
ज्योतिइश्रतिभ्यां संशयमाह---तत्रेति । घटादिविषयावरकतमोनाराकं सौरमित्यथः । 
पूर्व अह्मप्रकरणस्थानुआहकः सर्वजगचेष्टाहेतुत्वादियोगो5स्तीति प्राणश्रुति 
ब्रह्मणि नीता, न तथाऽत्र “य आत्माडपदतपाप्मा? (छा० ८!७1१ ) इति प्रकरण- 

रत्नमभाका अनवाद 


छान्दोग्यस्थ प्रजापतिविद्यावाक्यको कहते हँ--“एषः” इत्यादिसे । पर एवं ज्योतिः शब्दोंके 
श्रवणसे उत्पन्न हुए सन्देहको कहते दें--“तत्र” इल्यादिसे । घट आदि विषयांके आवरक - 
अन्धकारका नाश करनेवाला सूर्यका तेज, ऐसा अर्थ दै । पूर्वे अधिकरणमें ब्रहमप्रकरणके 
समर्थक सर्वेजगत्व्यापारहेतुत्वहूप लिङ्गके सम्वन्धसे प्राणधुति त्रझपरक मानी गई हे, उस 
प्रकार यहाँ “य आत्मा०” इस प्रकरणका अलुप्राहक कोई लिङ्ग नहीं हे । इस तरह प्रत्युदा- 
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- भाष्य 
ग्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्दमिति । छुतः १ तत्र ज्योतिःशब्दस्य 
रूढत्वात्‌ । “ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌' ( ब्र० सू० १।१।२४ ) इत्यत्र हि 
प्रकरणाज्ज्योतिःशब्दः स्वार्थ परित्यज्य ब्रह्मणि वर्तते। न चेह तहत 
किंचित्स्वार्थपरित्यागे कारणं रश्यते। तथा च नाडीखण्डे-'अथ यत्रैतदस्मा- 
च्छरीरादुत्क्रामत्यथेतेरेव रश्मिभिरूध्वमाक्रमते! ( छा० ८।६।५) इति 
भाष्यका अनुवाद 

पूर्वपक्षी--ज्योतिःशब्द प्रसिद्ध तेजका वाचक है, क्योंकि उसमें ज्योतिः- 
शब्द रूढ है। “ज्योतिश्वरणामिधानातः इस सूत्रमें कहा गया है कि प्रकरणसे 
ज्योतिःशव्द स्वार्थका परित्याग करके त्रह्मका बोध कराता है, परन्तु यहां उसके 
समान खाथेपरित्यागमें' कोई कारण नहीं दीखता। इसी प्रकार नाड़ीखडमें 
“अथ यंत्रैतदस्माच्छ०? ( शरीरसे निकलनेके अनन्तर इन्हीं रश्मियों द्वारा ऊपर 


` रत्ममा 
स्थाइनुआहक पश्याम इति प्रत्युदाहरणेन पूर्वपक्षमाह-प्रसिद्धमेवेत्या दिना। पूर्वपक्ष 
सूर्योपास्तिः, सिद्धान्ते अक्नज्ञानाद्‌ मुक्तिरिति फलम्‌ । ननु “ज्योतिरधिकरणे” 
(ब्र० १।१।२४) ज्योतिःशब्दस्य ब्रह्मणि वृत्तेः उक्तत्वात्‌ कथं पूर्वपक्ष इत्यत 
आह--ज्योतिरिति । तत्र गायत्रीवाक्ये प्रङ्ृतत्रह्मपरामशकयच्छब्द्सामाना- 
धिकरण्यात्‌ ज्योतिश्शब्दस्य स्वार्थत्यागः कृतः, तथाञ्त्र स्वार्थत्यागे हेत्वदर्शनात्‌ 
पूर्वपक्ष इत्यथेः । ज्योतिशश्रुतेः अनुमाहकत्वेनाऽचिरादिमारीस्थस्वं लिङ्गमाह--तथा 
चेति। “ता वा एता हृदयस्य नाड्यः? (छा० ८।६।१) इति कण्डिकया 
नाडीनां रश्मीनां च मिथः संश्लेषमुक्त्वा अथ--संज्ञालोपानन्तरम्‌. यत्र--काले 
एतत्‌ मरणं यथा स्यात्‌ तथा उत्कामति अथ--तदा एतैः नाडीसं िष्टरङ्मिभिः 
रत्नप्रभाका अनुवाद i 
हरणसज्ञतिसे पूवेपक्ष कहते दै--“असिद्धमेव” इत्यादिसे । पूवेपक्षमें सूयैकी उपासना फल है, 
सिद्धान्तमें ब्रह्मज्ञांनसे सुक्ति फल है। परन्तु जव ज्योतिरधिकरणमें ज्योतिः्शब्द ब्रह्मछा 
वाचक साना गया है, तब यहाँ पूवेपक्ष कैसे होता है, इसपर कहते हैं---““ज्योतिः” इत्यादि । 
चहां गायत्रौवाक्यमें प्रस्तुत ब्रह्मका परामशेक “यत्‌? शब्दके सामानाधिकरण्यसे. ज्योतिःशब्दके 
` मुख्यार्थका परित्याग किया गया है, परन्तु यहाँ उस प्रकार अपना अर्थ त्यागनेके लिए कोई 
हेतु दिखाई . नहीं देता, इसलिए पूर्वपक्ष है, ऐसा आशय है । ज्योतिश्लातिके अनुग्राहक 
अचिरादिमागस्थितिरूप लिङ्ग कहते हैं--“तथा च” इद्यादिसे । “ता वा एता०” ( वे इस 
इदयकी नादियाँ हैं) इत्यादेसे हृदयकी नाडियों और ररिमयोंका परस्पर संश्छेष कहकर उसके बाद, 
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मान्य 


पुमुक्षोरादिलमापिरभिहिता । तस्मात्‌ प्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्दभिति । 

एवं प्राप्त जूम।--परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ! दर्शनात । 
तस्य हीह प्रकरणे वक्तव्यत्वेना5युदत्तिरत्यते, 'य आत्मा5पहतपाप्मा? 
( छा० ८।७।१ ) इत्यपहतपा प्मत्वादियुणकसा55त्मनः प्रकरणादावन्वे्ट- 
व्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च प्रतिज्ञानात्‌; “एतं चेव ते भूयोच्चुव्या- 

भाष्यका अनुवाद 

जाता है) इस प्रकार झुसुक्षुके लिए आदिलकी प्राप्ति कही गई दै | इसलिए 
ज्योतिःशब्द प्रसिद्ध तेजका ही वाचक है. । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--ज्योति:शब्दवाच्य पर ब्रह्म 
ही है। किससे? ददीनसे । इस प्रकरणमें वक्तव्यरूपसे उसकी ही अनु- 
वृत्ति देखनेमें आती है, क्‍योंकि 'य आत्मा$पहतपाप्माः ( जो आत्मा पाप- 
रहित है.) ऐसा पापरहितत्व आदि गुणविशिष्ट आत्मा अन्वेषण करने और 
विशेपरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है, प्रकरणके आरम्भमें ऐसी प्रतिज्ञा की है । 
“एतं त्वेव ते भूयो०” ( इसी आत्माका तुम्हारे लिए बार-बार उपदेश करता हूँ ) 


रत्रग्रभा 
ऊर्ध्वः सन्‌ उपरि गच्छति, गत्वा आदित्य ब्ह्मकोकद्ठारभूत॑ गच्छतीति अमिहितम्‌, 
तथेव अत्राऽपि शरीरात्‌ समुत्थाय--मृत्वा परं ज्योतिः आदित्याख्यम्‌ उपसम्पध 
तदद्वारा ब्रह्महोकं गला स्वस्वरूपेण अभिनिष्पद्यते इति वक्तव्यम्‌ | 'समुत्थाय' 
“उपसम्पद्' इति क्वाश्नुतिभ्यां ज्योतिषोऽऽर्चिरादिमार्गखतवमानादित्यर्थः | अतो 
मार्गखसूर्योपास्या: कममुक्तिपरं वाक्यमिति माते सिद्धान्तयति--एवसमिति । 
व्याख्येयत्वेन उपक्रान्तः आत्मैव अत्र ज्योतिशशव्देन व्याख्येय इति ज्योति- 


रब्रप्रभाका अनुवाद 


संशाल्रेप होनेके अनन्तर जब मरण होता है, तव इन नाडीसम्बद्ध रश्मियों द्वारा ऊपर जाता 
है, तदुपरान्त ब्रह्मलेकके द्वारभूत आदिललेंकमें जाता दै, ऐसा कहा है, उसी प्रकार यहाँ ज्योतिः 
धुतिमें शरीरसे समुत्थान करके आण त्यागकर, आदित्य नामक पर ज्योतिके पास जाकर, उसके 
` द्वारा ब्र्मलोकमें जाकर अपने रूपसे अभिनिष्पन्च होता दै, ऐसा कहना चाहिये । समुत्थाय 
और संपद्य इनमें क्त्वाप्रत्ययके श्रवणसे ज्योति आर्चे आदि मार्गमे दै, ऐसा भान होता है। 
इसलिए मार्गस्थ सुकी उपासनासे कममुक्तिपरक वाक्य है, ऐसा पूर्वपक्ष हेनेपर सिद्धान्त 
करते है--“एवमू” इत्यादिसे । आशय, यह कि व्याख्येयरूपसे आत्माका ही उपक्रम है, 
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साष्य 
ख्यास्यामि' ( छा० ८।९।३ ) इति चाञ्नुसन्धानात्‌ । 'अशरीर वाच सन्त 
न प्रियाग्निये स्पृशतः’ ( छा० ८।१२।१ ) इति चाऽशरीरतायै ज्योतिः 
सस्पत्तेरस्याभिधानात्‌ त्रल्लभावाचाजञ्न्यत्राशरीरताबुपपत्तेः; 'परं ज्योतिः’ 
स्‌ उत्ततः पुरुष” ( छा० ८।१२।२ ) इति च विशेषणात्‌ । यत्तृक्तस्‌- 
मुमुक्षोरादित्यप्रापिरभिहिता इति, नासावात्यन्तिको मोक्षो गत्युत्क्रान्ति- 
साष्यका अनुवाद 

इस प्रकार आत्माका अनुसन्धान है। 'अझरीरं वाव सन्तं०? (सुख ओर दुःख शरीर- 
रहित आत्माका स्परी नहीं करते) इस प्रकार शरीररहित खरूपके लिए यह (जीव) 
ज्योतिरूपमें सम्पन्न होता है, ऐसा कहा है, और जह्मभावके सिवा अशरीरत्व उपपन्न 
नहीं हो सकता, और “परं ज्योतिः? “स उत्तमः पुरुषः? (जो पर ज्योति है, वह 
उत्तम पुरुष है) ऐसा विशेषण है । मुसुक्षुके लिए आदिस-प्रापिका अभिधान किया 
है, ऐसा जो पीछे कहा गया दै, वह आयन्तिक मोक्ष नहीं है, क्योंकि गति और 


रत्वमभा 
वाक्येन एकवाक्यतामरयोजकप्रकरणानुग्रहीतोत्तमपुरुषश्रत्या वाक्य मेदकज्योतिरश्रुतिः 
वाघ्या इति भावः । अशरीरत्वफललिज्ञादू च ब्रह्मेव ज्योतिः, न सूर्य इत्याह 
अशरीरमिति | न च सूर्यप्राप्या करमेण अशरीरत्वं स्यादिति वाच्यम्‌, परत्वेन 
विशेषितस्य ज्योतिष एव “स उत्तमः? ( छा० ८।१२।३ ) इति परामर्शेन 
अशरीरलनिश्चयात्‌ इत्याह--परमिति । पूर्वोक्तकिङ्गं दृषयति--यच्चिति । 
नाडीखण्डे दहरोपासकस्य या सूर्यप्राप्तिः उक्ता, स न मोक्ष इति युक्ता तूर्योक्तिः, 
` अत्र प्रजापतिवाक्ये हु निर्गुणविद्यायास्‌ अथिरादिगतिस्थच्वर्यस्य अनन्वयात्‌ 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
इसलिए ज्योतिःशच्दसे वह आत्मा ही व्याख्येय है । इस प्रकार ज्योतिवाक्यके साथ एकवाक्यता 
करनेवाले अकरणसे अनुग्रहीत “स उत्तमः पुरुषः इस उत्तमपुरुषश्ुतिसे वाक्यभेदक ज्योतिः- 
श्रुतिका वाघ करना चाहिए । भशरीरत्वरूप फलके कथनसे भी ज्योति ब्रह्म ही हे, सूर्य नहीं, 
ऐसा कहते हैं--““अशरीरं०” इत्यादिसे । सूयेकी आपसे ऋमसे अशरीरत्व होगा, यह कहना 
युक्त नहीं है, क्योंकि परत्वरूप विशेषणसे विशिष्ट जो ज्योति है, वही उत्तम पुरुष है, ऐसा 
परामश होनेसे उसमें अशरीरत्वका निश्चय होता है, ऐसा कहते हैं--“परम्‌' इत्यादिसे । 
पूर्वोक्त लिङ्गको दूषित करते हैं--“यज्गु” इत्यादिसे । नाडीखण्डमें दहरके उपासकके लिए जो 
सूसआपति कही गई है, चह मोक्ष'नही है, इसलिए वहाँ सूर्यका कथन युक्त दै । यहाँ प्रजापति- 
चाक्यमे-निर्णेणत्रक्षावियामे अथि आदि सा्गोर्मे रहनेवाले सूर्यका सम्बन्ध न देनेसे श्रातिका 
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भाष्य 
सम्बन्धात्‌ | नद्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्कान्ती स्त इति वक्ष्यामः ॥४०॥ 
भाष्यका अनुवाद 
उक्कान्तिके साथ संवन्ध है । आतलन्तिक मोक्षमें गति और उत्कान्तिका 
संवन्ध नहीं रहता है ॥ ४० ॥ 


रत्वप्रभा 
अनर्थकत्वात्‌ श्रृतिव्यत्यासेन स्वरूपं साक्षात्कृत्य परं ज्योतिः तदेव उप- 
सम्पद्यते इति व्याख्येयम्‌ इति भावः ॥४०॥ (११) ॥ 
रत्वप्रभाका अनुवाद 


अर्थ उपपन्न नहीं हो सकता, इसलिए व्यत्यांससे स्वलूपका परज्योतिरूपस साक्षात्कार करके 
ची ~ ~ ~ _ द 
परज्योति ही ददो जाता है, ऐसा श्रुतिका व्याख्यान करना चाहिए, ऐसा भाव हे ॥ ४० ॥ 


Pi स २, १०६? Pos 
a ty 


त तिर ऐ [स होता ह वैसे दी 
१---जैसे “मुखे व्यादाय स्वपिति’ इस वाकयमें “सुप्त्वा व्याददा एसा व्यत्यास इ 


“पर ज्यातिरुपसम्पय स्वेन रूपेणामिनिष्ययत्रे! इस वाक्यमें “मभिनिष्पय सम्पद्यते? ऐसा व्यत्यास 
समझना चाहिए और भभिनिष्पात्ति--साक्षात्कार तथा उपसम्पात्ति- दोना है । 


९६ 


७६० नहत [ भ० १ पा० हे 
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[ १२ अर्थान्तरत्वव्यपदेशाधिकरण ख.० ४१ ] 


वियद्वा तह वा55काझो वै नामेति श्रुतं वियत्‌ । 
अवकाशप्रदानेन सर्षानिवहिकत्वतः ॥१॥ 

चिवोंदृत्वं नियन्तृत्व॑ चेतन्यस्येव तत्त्वतः । 
ब्रह्म स्याद्वाक्यशेषे च ब्रह्मात्मेत्यादिशन्दतः# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--“आकाशों वे नाम नाम रूपयोर्निवंहिता' इस भ्रुतिसें पठित आकाशपद 
भूताकाशका वाचक है या ब्रह्मका ! 


पूर्वपक्ष--अवकाशम्रदान द्वारा सबका निर्वाहक होनेके कारण श्रुतिमें उक्त 
आकाशपद भूताकाशका वाचक हो सकता है । 


सि द्धान्त--यहां निवाहकत्व है नियन्ता होना, वह नियन्तृत्व परमार्थतः परत्नह्ममें 


ही है और वाक्यशेषमें ब्रह्म, आत्मा आदि शब्द हैं, अतः उक्त श्रुतिमें आकाशपदसे 
परब्रह्म ही कहा गया है । 


अ तातये यह कि छान्दोग्यके अष्टम अध्यायके अन्ते श्रुति हे--““आकाशो वै नाम नाम- 
रूपयोनिंबेहिता ते यदन्तरा तदू ब्रह्म, तदमृतम्‌, स आत्मा” इसका अथे हे [कि आकाशनामक 
कोई पदार्थ दै, वइ जगतस्वरूप नाम और रूपका निर्वाइक है, वे नाम और रूप जिस आकाशसे 
भिन्न हैं अथवा जिस आकाशके मध्यमें हें, वद आकाश मरणरहित ब्रह्म है, वही प्रत्यगात्मा दै । 

यहां पूर्वेपक्षी कहता दै कि उक्त श्रुतिमें आकाशपद भूताकाशक! वाचक है, क्योंकि “नामरूपयो, 
निर्वहिता? इस प्रकार कथित निर्वोहकत्वका अवकाश देनेवाळे भूताकाशमें सम्भव दै । 

सिद्धान्ती कहते हैं कि यहां निवोहकत्व अवकाश देना नहीँ दै, किन्तु नियामक 
होना है, सब प्रकारसे निवौइक नियन्ता ही हो सकता है, वह नियन्ता ब्रह्म ही हे, क्योंकि 
"अनेन जीवेनात्मनाइनुप्राविश्य नामरूपे व्याकरवाणि’ ( इस जीवस्वरूपसे प्रवेश कर नाम और 
रूपको व्यक्त करूँगा ) ऐसी अन्य श्रुति है । नियम्य पदार्थोको न जानेवाला अचेतन भूताकाश 
नियन्ता नहीं हो सकता है, इसलिए उक्त श्रुतिमें आकाशपद ब्रह्मका ही वाचक है । और “तद्‌ मझ, 
तदशतम्‌, स आत्मा' इस प्रकार वाक्यशेपमे न्त्व, अस्त्र और आत्मत्व धर्म कहे गये हैं, 
उनका भूताकाझमें सम्भव नहीं है, इससे. भी सिद्ध होता है कि उक्त आकाश ब्रह्म ही हे । 
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आकारोऽ्थोन्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ ४१॥ 


पदच्छेद्‌--आकाशः, अर्थीन्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 

पदार्थोक्ति-आकाशः--'आकाशो वै नाम नामरूपयोनिवेहिता/ 
इत्यादिश्रुतो आकाशशब्दितः [ परमात्मैव, कुतः ] अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌-- 
ति यदन्तरा” इत्याकाशस्य नामर्पाभ्यामथीन्तरत्वेन 'तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स आत्मा 
इति ब्रहमत्रादिना च व्यपदेशात्‌ । 

भापार्थ--“आकाशो वै०' ( नाम और रूपका निर्माणकर्ता प्रसिद्ध आकाश 
है ) इत्यादि श्रुतिमे आकाशशब्दसे प्रतिपादय ब्रह ही है, क्योंकि ति यदन्तरा० 
( वे नाम और खूप जिसके मध्यम हैं अथवा जिससे मिल्न हैं) इस प्रकार 
आकाशका नाम और खूपसे मेद एवं "तदू ब्रहम०' ( वह ब्रहम है, वह अमृत है, 
वही आत्मा है ) इस प्रकार ब्रह्मव आदि खूपसे व्यपदेश है । 

माप्य 

आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवहिता ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म तदसृतं 
रा आत्मा? ( छा० ८1१४1१ ) इति श्रूयते । तत्‌ फिमाकाशशव्दं परं बहा 
किं वा ग्रसिद्धमेच भूताकाशमिति विचारे भूतपरिग्रहो युक्तः, आकाश- 
शब्दस्य तस्मिन्‌ रूढत्वात्‌, नामरूपनिर्वहणस्य 'चा$वकाशदानद्वारेण 

भाष्यका अनुवाद 

“आकाशो वै नाम०' (आकाश नास और रूपका व्याकरण--निर्माण करने- 
चाला है। वे नाम और रूप जिसके भीतर हैं वह ब्रह्म है, वह असरत है, बह 
आत्मा है) ऐसी श्रुति है। उसमें आकराशशब्द्वाच्य परत्रह्म है या प्रसिद्ध 
भूताकारा दै, ऐसा विचार दोनेपर [ किसका महण करना युक्त है] । 

पूर्वपक्षी--भूताकाशका महण करना युक्त है, क्योंकि आकाशशव्द उसमें 

रत्नप्रमा 

आकाशोऽथान्तरत्वादिव्यपदेश्षात्‌। छान्दोग्यमुदाहरति--आकाश इति। 
थथाउपक्रमबलादू ज्योतिइश्रुतिवाधः, तथा आकाशोपक्रमाद्‌ ब्रह्मादिशव्दवाध इति 
दृष्टान्तेन पूर्वपक्षयति--भूतेति । श्रुतेः गुणैः आकाशोपास्तिः निर्गुणब्रहञ्चानं 

रत्नममाका अनुवाद 
“आकाश” इत्यादिसे छान्दोग्य वाक्यको उद्धुत करते हैं । जैसे उपक्रमके बलसे ज्योतिः" 


भुतिका बाघ दै, वैसे ही आकाशशब्दके उपकमसे ब्रद्ादिशन्दोंका वाध करना चाहिए, इस 
प्रकार ष्टान्तमे पूर्वपक्ष करते है---“भूत” इत्यादिसे । धुत्युक्त गुणोंसे आक्राशकी उपासना 


द सप 

की जक जु ७ ५ टू क 
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भाष्य 

तस्मिन्‌ योजयितुं शक्यत्वात्‌ । सष्टृत्वादेथ स्पष्टस्य ब्रह्मलिङ्गर्याऽ- 
श्रवणादिति । 

एवं प्राप्त इदमुच्यते-परसेव ब्रह्मेहाऽऽकाशशब्दं भवितुमहेति, कस्मात्‌ ! 
अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌, ति यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म' इति हि नामरूपाभ्या- 
मर्थान्तरभूतमाकाई व्यपदिशति । न च ब्रह्मणोऽन्यञ्ञामरूपाभ्यामर्थान्तरं 
सस्भचति, सर्वस्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याकृतत्वात्‌ । 
नामरूपयोरपि निर्वहणं निरङ्कुशं न ब्रह्मणोऽन्यत्र सम्भवति, “अनेन 

भाष्यका अनुवाद 

रूढ है, अवकाश देनेके कारण नाम ओर रूपका वह निमीणकती हो सकता है 
और श्रुतिमें सष्टृत्व इत्यादि स्पष्ट त्रझाङिंग नहीं है । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हँ--यहां आकारइन्द परत्रह्मका ही 
वाचक है। किससे ? भेद आदिके व्यपदेशसे । “ते यदन्तरा०? ऐसा नाम और 
रूपसे भिन्न आकाशका व्यपदेश है और ब्रह्मको छोड़कर दूसरा नास और रूपसे 
भिन्न नहीं हो सकता, क्योंकि सव विकारसमूह नाम और रूपसे ही व्याकृत हैं । 
उसी प्रकार नाम और रूपका खतंत्र निमोण ब्रह्मसे अन्यत्र संभव नहीं है, 


रत्वम्रभा 
चेति उभयत्र फलम्‌ । “आकारस्तरिरुङ्गाद्‌”' ( त्र० १।१।२२ ) इत्यनेन 
पौनरुक्यमाशङ्क्य तद्वदत्र स्पष्टलिङ्गाश्रवणादिति परिहरति -- सष्टृत्वादेश्रेति । 
“चै नाम” ( छा० ८।१४।१ ) इति मसिद्विलिङ्गस्य आकारश्रतेश्च वाक्यशेष- 
गताभ्यां ब्रह्मामश्रुतिभ्याम्‌ अनेकलिङ्गोपेताभ्यां बाधो युक्तः । यन्न बहुप्रमाणसंवादः 
तत्र वाक्यस्य तात्पर्यमिति निर्णयादिति सिद्धान्तयति--परमेवेत्यादिना । 
नामरूपे--शब्दार्थों, तदन्तःपातिनः तदूभिन्नत्वं तत्कतृत्वं च अयुक्तमित्यर्थः । 
रत्वमसाका अनुवाद 
पूदेपक्षमें फल हे, सिद्धान्तमें निगुण ब्रह्मका ज्ञान फल हे । “आकाशस्तक्विनज्ञात्‌” इसके साथ 
इस सूत्रकी पुनरुक्ति होगी ऐसी आशङ्का करके उसके समान यहां स्पष्ट लिङ्गका श्रवण नहीं है, 
इस प्रकार शङ्काका परिहार करते हे--““सष्दृत्वादेश्व” इत्यादिसे । “बै नाम” ऐसे प्रसिद्धि 
लिङ्ग और आकाशशुतिका चीक्यसेषमें पठित अनेक ब्रह्मलिङ्गांसे युक्त बरह्मश्ति और आत्म- 
श्रुतिसे वाघ होना युक्त है । जिसमें बहुत भ्रमाणोंका संवाद हो, उसमें हो वाक्यका तात्पर्य 
होता है, ऐसा सिद्धान्त करते हैं--“परमेव” इत्यादिसे । नाम---शज्द। रूप--अर्थ । जो इसके 
अन्तर्गत हो, अर्थात्‌ जो स्वयं नाम और रूप हो वह उसमे सिच आर उसका कत्ती हो, यह सम्भव नहीं 
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भाष्य 
जीवेनाऽऽत्मनाङ्ुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२ ) इत्यादि- 
ब्रह्मकतृकत्वश्रवणात्‌ । नु जीवस्याऽपि प्रत्यक्षं नामरूपविपयं निर्वोदृत्व- 
मस्ति । बाढमस्ति, असेदस्त्विह विवक्षितः । नामरूपनिर्वहणाभिथानादेव 
च सष्टृत्वादि ब्रह्मलिङ्गमभिहितं भवति । तद्‌ ब्रह्म तदसृतं स आत्मा’ 
( छा० ८।१४ ) इति च ब्रह्मवादस्य लिङ्गानि । 'आकाशर्तहिलङ्कात्‌ 
( ब्र १।१।२२ ) इत्यस्यवाऽयं प्रपञ्चः ॥ ४१ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 

क्योंकि “अनेन जीवेनात्मना०' ( इस जीवात्मा द्वारा अघुप्रवेश करके नाम और 
रूपको में व्यक्त करूँगा ) इस प्रकार त्रह्म कती है, ऐसी श्रुति है । परन्तु जीव भी 
नाम और रूपका निमोण करता है, यह प्रत्यक्ष है।यह सल है। यहां तो अभेद- 
की विवक्षा है । नाम और रूपके निर्माणका अभिधान है, इसीसे स्रष्टरत्व आदि 
ब्रहलिंगोंका अभिधान हुआ । 'तद्रह्म तदमृतं०? ( बह ब्रह्म है, वह अप्त है, 
वह आत्मा है ) ये ब्रह्ममादके लिंग हैं । यह सूत्र 'आकाश०” इस सून्रका ही 
विस्तार दै ॥ ४१ ॥ 


ee 


रत्नप्रभा 
नामादिकतृत्वं न ्रह्मिङ्गस्‌, जीवस्थत्वादिति शङ्कते--नन्विति । “अनेन जीवेन' 
इत्यत्र जीवस्य ब्रहम मेदेन तत्कर्तृत्वमुच्यते साक्षादयोगादिति परिहरति--धाढमिति। 
यञ्च उक्तम्‌--स्पष्टं लिङ्ग नास्ति इति, तत्राऽऽह--नामेति । तर्दै पुनरुक्तिः, 
तत्राऽऽह--आकाशेति । तस्यैव साधकोऽयं विचारः । अत्र आकाशशब्दस्य 
ब्रह्मणि वृत्ति सिद्धवत्कृत्य तत्र संशयादिम्रवृत्तः उक्तत्वादिति न पौनरुकत्यम्‌ 
इति भावः ॥४१॥ (१२) ॥ 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
है। नाम आदिका कर्तृत्व त्रह्मका ही. लिङ्ग नहीं है, किन्तु जीवका भी लिङ्ग है, 
ऐसी शङ्का करते हैं--ननु” इत्यादिसे । 'अनेन जीवेन! जीवका ब्रह्मके साथ 
अभेद करके वह कत्ती कहा गया हैं, साक्षात्‌ कर्ता नहीं हो सकता; इस प्रकार शक्काका 
परिहार करते हैं--““बाढम” इत्यादिसे । स्पष्ट लिंग नहीं हे, ऐसा जो पीछे कहा गया है, 
उसपर कहते हैं--नाम” इत्यादि । तव पुनरुक्ति होगी, इसपर कहते हैं--“आकाश” 
इत्यादि । उसका ही साधक यह विचार है। यहाँ आकाशशब्दकी वृत्तिको ब्रहममें सिद्ध-सा 
मानकर उसमें संशय आदिकी प्रवृत्ति कही है, इसलिए पुनरुक्ति नहीं है ॥ ४१ ॥ 
NL ed 
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[ १३ सुप॒प्त्युत््रार्त्यधिकरण ० ४२-४३ ] 


स्याद्विज्ञानमयो जावो ब्रह्म वा जीव इष्यते । 
आरहिसध्यावसानेषु संसारश्रातिपादनात्‌ ॥१॥ 

विचिच्य लोकसंसिद्धं जीवं प्राणाद्युपाधितः । 
अहात्वमन्यतोऽप्रां बोध्यते ब्रह्म नेतरत्‌# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु' इस शुतिमें उक्त विज्ञानमय जीव हे या ब्रह्म? 
ूर्वपक्ष--आदि, मध्य एवं अन्तमें जीवका प्रतिपादन है, इसलिए उक्त 
्रुतिमें विज्ञानमय जीव ही कहा गया है । 


सिद्धान्त-श्रति छोकसिद्ध जीवको प्राण आदि उपाधियोँसे अलग करके उसमें 
ब्रह्मत्वका बोध कराती है, इसलिए यहां अन्य प्रमाणसे अज्ञात ब्रह्मका ही बोध होता 
है, जीवका वोध नहीं होता । 


अतात्पर्यं यह कि बृहृदारण्यकके छठे अध्यायमें श्रुति हे “योऽयं विज्ञानमयः प्राणेपु हृयन्तज्योंतिः 
पुरुषः समानः सन्नुभौ छोकावनुसंचराति”। इसका अर्थ है कि स्थूल देह, इन्द्रियों, प्राण आदि 
वायु, अन्तःकरण और अन्तःकरणकी काम, सङ्कल्प आदि दृत्तियोंसे भिन्न एवं उनके साक्षी 
ज्योतिःखरूप पुरुष लिङ्गशरीरमें अमेदाध्याससे लिङ्गशरीरके समान होकर इस लोक और परलोकर्भ 
संचार करता है । : 

यहां पूर्वपक्षो कहता है कि विज्ञानमय जीव है, क्योंकि ज्योतिब्राह्मणके आदि, मध्य और 
अन्ते संसारीका ही विस्वारसे कथन दै। आदिमें 'उभौ लोकावनुसंचरति? ( दोनों लोकोंमें 
संचार करता है ) इस प्रकार जीवका कथन स्पष्ट ही है। मध्यमें भी सुषुप्ति, स्वप्न एवं जाग्रत्‌ 
अवस्थाओंका प्रपंच दै । इसी प्रकार अन्तर्मे भो “स वा अयमात्मा अहम विज्ञानमयो मनोमयः 
प्राणमयः? ( यह आत्मा ब्रह्म दै, विज्ञानमय, मनोमय एवं प्राणमय है ) इत्यादिसे उपाधिसहितके 
वरणेन द्वारा जीवनका ही कथन है, अतः उक्त श्रुतिमें जीव ही कहा गया है । 

सिद्धान्ती काइते हैं कि यहां जीवका प्रतिपादन नहीं है, क्योंकि 'में' इस प्रत्ययका विषय होनेके 
कारण वह लोकसिड दै । प्राण आदि उपाधियोंसे भिन्न समझानेके लिए आदिम जीवका कथन है 1 
मध्यमे तनो अवस्याओंसे संसर्गेरादित्य बतळानेके लिए अवस्थाओंका उपन्यास है । अन्तमें जीवके 
सरूपका अनुवाद करके उसमें मद्दात्वका वोध कराया जाता हे । जहात्व तो अन्य प्रमाणसे प्राप्त 
नहा ॥ । इससे यह सिद्ध हुआ कि उक्त भ्रातिमें तहा ही प्रतिपाच है, जीव प्रतिपाद्य नहीं है । 
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सुषुप्युक्तान्योभेंदेन ॥ ४२॥ 


पदच्छेद--पुधुप्त्युत्कान्त्यो;, भेदेन | 

पदार्थोक्ति--सुपुप्त्युत्कान्त्योभेंदेन--[ “योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृचचन्त- 
ज्योतिः पुरुषः इत्यादिश्रुती प्रतिपाद्यमानः पुरुपः परमात्मैव, कुतः ] 'प्राशेनात्मना 
सम्परिष्वक्तो न बाह्य किञ्चन वेद नान्तरम्‌' '्रज्िनात्मनान्वारुढः उत्सर्जन याति’ 
इति सुपुप्त्युत्तान्त्योरवस्थयोः शारीरादू भेदेन परमात्मनः प्राशशव्देन व्यपदेशात्‌ | 
भाषार्थ--“यो$यं विज्ञान०! ( यह जो प्राणोंसे भिन्न विज्ञानमय एवं हृदयके 
अन्दर स्वयंज्योति पुरुष है, वह आत्मा है ) इत्यादि श्रतिसे प्रतिपाद्यमान पुरुष 
परमात्मा ही है, क्योंकि '्राज्ेनात्मना०? ( प्राज्ञ आत्मासे संश्छिष्ट--एकीभूत जीव 
न किसी बाहरी पदार्थको जानता है, न किसी भीतरी पदार्थको जानता है ) 
प्राज्ञेनात्मना०” ( प्राज्ञ आत्मासे अधिष्ठित पुरुष घोर शब्दोंको करता हुआ जाता 
है ) इस प्रकार सुषि और उल्लान्ति अवस्थाओंमें जीवसे मिन्नरूपसे परमात्माका 

प्राज्शव्दसे अमिधान है । 

भाष्य 
व्यपदेशादित्यनुवर्तते । बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतम आत्मेति 
योऽयं विज्ञानमयः भाणेपु हृधन्तज्योतिः पुरुषः’ ( ३० ४।३।७ ) इत्यु 
पक्रम्य भूयानात्मविषयः प्रपश्वः कृतः । तत्‌ किं संसारिखरुपमात्रान्वा- 
माष्यका अनुवाद 
5 “व्यपदेशात्‌? की पिछले सूत्रसे अनुवृत्ति होती है। ब्रृददारण्यकके छठे 
प्रपाठकमें 'कतम आत्मेति योऽयं०? ( आत्मा कौन है ? जो यह विज्ञानमय है, 
प्राण और वुद्धिसे भिन्न है, ज्योतिःखरूप और पूर्ण है, वह आत्मा है) ऐसा 
उपक्रम करके फिर आत्माका विस्तारसे प्रतिपादन किया है। क्या वह वाक्य 
रत्वमभा 
सुपुप्त्युत्कान्त्योभेदेन । अहंघीगम्येषु कतम आत्मा इति जनकप्रशने 
याज्ञवल्क्य आह--योऽयमिति । विज्ञानम---बुद्धि', तन्मयः-तत्मायः, सप्तमी 
व्यतिरिकार्था, माणबुद्धिभ्यां मिन्न इत्यर्थः । वृत्ते: अज्ञानाच मेदमाह--अन्त- 
रत्गभाका अनुवाद | 

“युपुप्त्युत्कान्त्योरभेदेन” । जनकने याज्षवल्क्यसे प्रश्‍न किया कि 'अहम' ( मं) इस 


बुद्धिके विषयोमेंसे आत्मा कौन दै? इसपर याज्ञवल्क्य कहते हैं--“योऽरम्‌” इत्यादि । यद 
डर *__७_> डे, > द्व्सि ४० 
विज्ञामय--बुद्धिआय है । सप्तमी मेदार्थक दे अर्थात्‌ भाण और बुद्धिसे अतिरिक्त । इतिसे 
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भाष्य 0002 
ख्यानपरं वाक्यम्‌, उताऽसंसारिखरूपग्रतिपादनपरमिति विशयः | कि 
तावत्‌ प्राप्तम्‌ ! संसारिखरूपमात्रविषयमेवेति । कुतः ? उपक्रमोपसंहा- 
राभ्यास्‌ । उपक्रमे “योऽयं विज्ञानमय! ग्राणेषुः इति शारीरलिङ्गात्‌) 
उपसंहारे च स चा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानसयः प्राणेषु’ 
( चु० ४।४।२२ ) इति तदपरित्यागात्‌ , मध्येऽपि बुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासेन 

` तस्यैव प्रपश्चनादिति । ` 


भाष्यका अनुवाद 
केवल संसारीके स्वरूपका प्रतिपादन करता है या असंसारी ईश्वरके खरूपका 
_ प्रतिपादन करता है, ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता दै ? 
पूर्वपक्षी--केवळ संसारीके खरूपका प्रतिपादन करता है, क्योंकि उपक्रम 
और उपसंहारसे यही प्रतीत होता है। उपक्रमसें 'योऽयं विज्ञान०” ( यह 
जो विज्ञानमय प्राणसे भिन्न) ऐसा जीवका लिंग कहा गंया है और “सवा 
एष०? ( वह महान्‌ जन्मरहित आत्मा है, जो कि विज्ञानमय है तथा प्राणसे 
भिन्न है) इस उपसंददारमें भी उसका परित्याग नहीं किया है और मध्यमें 
भी जाप्रदवस्था आदिके उपन्याससे उसीका विस्तारपूर्वक कथन है । 


रत्वभ्रभा 
ज्योतिरिति । पुरुषः पूणे इत्यथैः । उभयलिङ्गानां दर्शनात संशयमाह--- 
तस्किमिति । पूर्वत्र नामरूपाभ्यां मेदोक्तेः आकाशो ब्रह्म इत्युक्तम्‌ , तद्‌ अयुक्तमु , 
“मज्ञिनात्मना'? ( ब्रु ४।३।२१ ) इति भिन्नेऽपि जीवात्मनि भेदोक्तिवत्‌ औप- 
' चारिकमेदोक्तिसम्भवादिति आक्षेपसंगतिः । पूर्वपक्षे कर्मकपुजीवस्तुतिः, सिद्धान्ते 
जीवानुवादेन ततः कर्पितमेदभिन्नस्य प्राज्ञस्य परमास्मनः स्वरूपैक्यप्रमितिरिति 
फूलम्‌ । बुद्धान्तः--जाम्रदवस्था । आदिमध्यावसानेषु जीवोक्तेः जीवस्तावकस्‌ इदं 
रत्वमभाका अवुवाद 
और अशानसे भी भेद कहते है--“अन्तर्ज्योतिः” से । पुरुष--पूर्ण । दोनोंके लिंग दिखाई 
देते हैं, अतः संशय कहते हैं--“तत्किस” इत्यादिसे । पूवोधिकरणमें नाम और रूपसे भिन्न 
होनेके कारण आकाश ब्रह्म कहा गया हे, वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्राज्ञेनात्मना” इत्यादिसे 
जीवका न॒ह्मसे अभेद सिद्ध. रहनेपर भी जैसे भेद कहा जाता है, उसी प्रकार औपचारिक . 
भेदका कथन हो सकता है, ऐसी आक्षेप संगति है । पूर्वपक्षमें कर्मोके कती जीवकी स्तुति 
फळ है, सिद्धान्तमें जोवके अनुवादसे उससे कल्पित भेदसे भिन्न आज परमात्माके स्वर्पके 
साथ जीवका अभेदुज्ञान फळ है । बुद्धान्त--जाम्रद्वस्था । पहले, मध्य और अन्तसें जीव 


अच्युतके उद्देश्य और नियम 
न उद्देश्यः | 
४६८५५" 

सनातन-धर्मकी उन्नति करनेवाले उत्तमोत्तम प्राचीन संस्कृत-मन्थाका भाषा- 
स॒ुबाद प्रकाशित कर जनतामे ज्ञान और भक्तिका प्रचार करना इसका उद्देश्य है। 

प्रवन्ध-सम्बन्धी नियम 

(१ ) “अच्युत प्रतिमास पूर्णिमाको प्रकाशित होता है । 
(२ ) इसका जापिक मूल्य भारत के लिये ६) रु० ओर बिदेशके लिये ८) रु० 

हू। एक संख्याका मूल्य ॥) हे! 


(३ ) ग्राहकोको मनीआडंरद्वारा रुपये भेजनेमें सुविधा होगी । वी० पी० द्वारा 
मंगानेसे रजिस्टरीका व्यय उनके जिम्मे अधिक पड़ जायगा । 


(४) मनीआडरसे रुपये भैजनेवाले आहक मह्दादायोको कूपनपर रुपयोंकी 
तादाद, रुपये भेजनेका मतलव, अपना पूरा पता, नये आहकोंकों नये 
आहक'! और पुराने ग्राहकोंका अपना ग्राहक-नम्बर स्पष्ट अक्षरोंमें लिख 
देना चाहिये । 

(५) उत्तरके लिये जवावी पोस्टकार्ड या टिकट भेजना चाहिये । 

(६) जिन महाशयोंकों अपना पता वदळवाना हो, उन्हें कायोलयको पता 
बदलवानेके विपयम पत्र लिखते समय अपना पुराना पता तथा ग्राहक- 
नम्बर लिखना नहीं भूलना चाहिये । 

व्यवस्थापक 
10 
अच्युत-ग्रन्थमाला-कायालय, 
ळलिताघाट, बनारस । 
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उक्त विज्ञानमय ब्रह्म है [ सिद्धान्त] .., हे 
४३वाँ यूत्र--पत्मादिशब्देभ्यः नर 99, 


he ne 


उक्त भरृतिमें पति आदि शब्द होनेसे उसमे प्रतिपादय ब्रह्म ही है ... 
आवुमानिकाधिकरण [ ए० ७७३-८१३ै ] 


चतुर्थ पादके प्रथम अधिकरणका रार... A 
पूवैसंदर्मकयनपूर्वक अग्निमग्रन्थके निर्माणका प्रयोजन कथन 

पहला सू--आनुमानिकमप्येकेषा ० ia: हरे 

- काठक श्रुतिमै पठित अव्यक्तशब्द प्रधानवाचक होनेसे प्रधान अशब्द 

नहीं है [ पूर्वपक्ष ] शक त 


उक्त अव्यक्तशब्द प्रधानवाचक नहीं है, किन्तु शरीरका वाचक है 
उक्त भ्रुतिगत 'महत्‌ शब्द हिरण्यगर्भकी बुद्धिका वाचक हे... 


उक्त श्रुतिमै जीवत्रधैक््यज्ञानकी विवक्षा है ... तिता 
दूसरा सूत्र--सूक्मं तु तदईत्वात्‌ ७४ न 
अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्म शरीर विवक्षित है .,, मर 


तीसरा सूत्र---तदधीनत्वादथवत्‌ 5 1. 
जगतूकी पूर्वावस्थाके परतंत्र होनेसे प्रधानकारणवादकी प्रसक्ति नहीं है 
अव्यक्त आकाश आदि ाब्दोसे भ्रतिमे निर्दिष्ट है , लो 
अब्यक्तगत महतसे भ्रेष्ठताकी शरीरमै कल्पना दै वि 
वृत्तिकारके मतसे दोनों सूर्ोका व्याख्यान ,.. 

उक्त व्याख्यानका निराकरण ३०४ Fe 


चौथा सूज--जेयत्वावचनाच्च छ हि 
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श्रुतिमें अव्यक्त शेय नहीं कहा गयाहै ... न 
पांचर्वा सूच--चदताति चेन्न प्राज्ञो० ता जिप 
आग्निस वाक्यमै प्रधान ज्ञेय कहा गया है [ पूर्वपक्ष ] हला 
उस वाक्यमै परमात्मा जेय कहा गया है, प्रधान नहीं [ सिद्धान्त ] 
छठा सूत्र- त्रयाणामेव चेव० a हि 
अग्नि, जीव और परमात्माका ही प्रश्‍न तथा उपन्यास है, अतः 
प्रधान अव्यक्तपदवाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है > 
जीवप्रश्‍न और परमात्मप्रश्‍न भिन्न भिन्न हैं या एक है ? [ शङ्का ] 
एक ही प्रश्न है [ समाधान ] पित Se 
जीव और ईश्वरम भेद होनेसे प्रश्‍्नभेद है - Fe 
जीव और माज्चका प्रमाणप्रदरनपूर्वक अभेद कथन हत 
उक्त विषयमें युक्तिप्रदशन नन्द केन 
इृष्टान्तप्रदर्शनपूवेक उपाधिकृत धर्मभेदसे वस्तुमेदज्ञान एवं उपाधि- 
नाशसे वस्तुस्वरूपप्रासिकथन ` ग 
सातरवो सूत्र--महद्दच्च ... बु टक 
महत्रब्दके समान अव्यक्तशब्द वेदिक अयोगमें प्रधानवाचक नहीं 
हो सकता जोर 5 


चमसाधिकरण [ पृ० ८१४-८२६९ ] 
दूसरे आधिकरणका सार ... 
आठवां सून्न--चमसवदविशेषात्‌ न्मः कडाई 
अजाशब्द प्रधानका बाचक होनेसे प्रधान अशब्द नहीं है [पूर्वपक्ष] 
अजाशब्द प्रधानका वाचक नहीं हो सकता है [ सिद्धान्त ] 
नवो सूत्र--ज्योतिरुपक्रमा तु० 
तेजोऽवन्नात्मक प्रकृति अजाशब्दवाच्य है 
दश्वा सत्र--कल्पनोपदेशाच्च ० तत £ 
तेजोवन्नात्मक प्रतिमे अजात्व साइशयसे कल्पित है 
“अजामेकाम” इस मंत्रमें क्षेत्रशभेदका प्रतिपादन नहीं है 
संख्योपसंग्रहाधिकरण [ पृ० ८२६---८४५ ] 
तीसरे अधिकरणका सार ... 
ग्यारहवाँ सूज---न सह्डुद्योपसड्ग्रह्मदपि० 0) 
“यारिमन्‌ पञ्च पञ्चजनाः' इस मंसे कयित संख्या सांख्यमतके तत्तोंकी 
प्रतिपादक होनेते प्रधान शुतिप्रातिपाचच है [ पूर्वपक्ष ] 
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उक्त पूवपक्षका निरसन ... तक न 
संख्याके पञ्चविंशातिसे अधिक होनेसे भी सांख्यके तत्वोंका अभिधान 
नहीं है 09०७ 9099 299 


पन्च पञ्चजनाः इसका वास्तविक अर्थ... 
बारहवा सूत्र--प्राणादयो वाक्यदोषात्‌ ,,, 


उक्त पाँच पञ्चजनेका प्रतिपादन ड कः 
मतान्तर कथन ' ... हे हि 
सूत्रतात्पर्य ८ स्कोर se 
तेरहवाँ सूत्र--ज्योतिषेकेषामससन्ने ळू विक 


ण्धमतर्मे प्राण आदि पांचमें अन्नके स्थानमै ज्योतिदि ,,, 
कारणलाषिकरण [ पृ० ८४६--८६१ ] 


चोथे अधिकरणका सार ... बक कि 
चौदा सूत्र---कारणत्वेन चाकाशादिषु० ... गम 
सषविचित्र्यमदरान ... झा 
कार्यवैचित्र्य होनेपर मी कारणस्वरूपमें वैचित्र्य नहीं है ५ 
सृष्ट्यादिका कथन ब्रह्मप्रतिपादनार्थ है... ,,, ल 
पन्द्रहवाँ सुत्र-_शमाकर्पात्‌ ... ना वन 


कारणस्वरुपविपयक विरोधका परिहार ता 
बाढाक्यापैकरण [ ८६१-- ] 


तन्वन्‌ श्रीश्रुतिसिद्धसन्मतमहाग्रन्थमकाशमथाम्‌ ; 
ब्र्ाद्ेतसमिद्धशङ्करगिरा माधुर्य्गमुदूभावयन्‌ । 
अञ्चानान्धतमिसरुद्धनयनान्‌ दिव्यां दश छम्भयन्‌, 


भक्तिज्ञानपथे खितो विजयतामाकल्पमेषोऽच्युतः ॥ 
वर्ष १ काशी, आशिन पूर्णिमा १९९, | कई 6 ति रर | बह ९ 
0000 म पट 
STD RED on (amc 
ॐ भद्रंकर्णेभिः शृणुयाम देवा ¦ 
| भद्रं पर्येमाक्षभिर्यजत्राः । [ 
खिरेरङ्गैसतुष्टुवांसस्तनूमि- | 
$ म्पैशेम देवहितं यदायुः ॥ 
१ (0 
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सनोनिदृत्तिः परमोपञान्तिः सा तीर्थबयी मणिकर्णिका च । 
ज्ञानप्रवाहा चिमलादिगङ्ला सा काशिकाऽहं निजबोधरूपा ॥ १ ॥ 
यस्थासिदँ कल्पितमिन्द्रजारू चराचर भाति मनोविळासम्‌ । 
सचितृसुखैका परसात्मरुपा सा काशिका$ह निज्ञबोधरूपा ॥ २ ॥ 
कोशेषु पञ््स्वधिराजमाना बुद्धिमेवानी प्रतिदेहगेहम्‌ । 
साक्षी हिवः सर्वगतोऽन्तरात्मा सा काशिकाऽहं निजवोधरूपा ॥ ३॥ 
काइयां हि काइयते काशी काशी सर्चप्रकाशिका । 
सा काशी विदिता येन तेन प्राप्ता हि काशिका ४॥ 
काशीक्षेत्रं शरीरं त्रिभुवनजननी व्यापिनी ज्ञानगङ्गा, 
भक्तिः श्रद्धा गयेयं निजणशुरुचरणध्यानयोगः प्रयागः । 
विश्वेशोऽयं तुरीयः सकळजनसनःसाक्षिभूतोऽन्तरात्मा, 
देहे स्थ मदीये यदि बसति पुनस्तीर्थसन्यत्‌ किमस्ति | ५ ॥ 
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एवं प्राप्ते गूमः--परसेश्वरोपदेशपरमेवेदं वाक्यम्‌, न शारीरमात्रा- 
न्वाख्यानपरम्‌ । कस्मात्‌ ? सुपुपाबुकान्ती च शारीराङ्भेदेन परमेश्वरस्य 
व्यपदेशात्‌ । सुपुपती तावत्‌ अयं पुरुपः प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाहय 
किंचन वेद नान्तरम्‌ ( ३० ४।३।२१ ) इति शारीराद्‌ भेदेन परमेश्वरं 
व्यपदिशति। तत्र पुरुपः शारीरः स्यात्‌ तस्य वेदितृत्वात्‌ वाह्म/भ्यन्तरवेदन- 
प्रसङ्गे सति तत्प्रतिपेधसंभयात्‌। ग्राज्ञः परमेश्वरः, सर्वज्ञत्वक्षणया 
प्रज्ञया नित्यमवियोगात्‌ । तथोत्क्रान्तावपि 'अयं शारीर आत्मा प्राज्ञेना- 

माप्यका अनुवाद 

सिद्धान्ती--पऐेसा प्राप्त होनेपर इम कहते हैं। यह वाक्य परमेश्वरका 
ही प्रतिपादन करता है, केवळ जीचका प्रतिपादन नहीं करता है, क्योंकि सुपृप्तिमें 
और उत्कान्तिमें जीचसे भिन्न परमेश्वर कहा गया दै । सुपुप्तिमँ “अयं पुरुष:०? 
( यह पुरुष प्राज्ञ आत्मासे संश्लिट--एकी भूत होकर वाहर और भीतरके किसी 
भी पदार्थको नहीं जानप्ता ) इस प्रकार श्रुति जीवसे परमेश्वरका भेद दिख- 
छाती है। उसमें पुरुपशव्द जीववाचक है, क्योंकि वह वेत्ता--जाननेवाढा 
है, अतः वाहर और भीतरके पदार्थोके जाननेका संभव होनेसे उसका प्रतिपेध 
हो सकता है। प्राज्ञशन्द परमेश्वरवाचक है, क्योंकि सर्वज्ञत्वलक्षण प्रज्ञासे 
उसका नित्य सम्वन्ध है। उसी प्रकार उत्कान्तिमें भी “अयं शारीर आत्मा०' 


रतमभा 
वाक्यम्‌ । इति प्रप्ते सिद्धान्तयति---परमेश्वर इत्यादिना | वाक्यस्य जीवस्ताव- 
कत्वे जीवादू भेदेन प्राज्ञस्य अज्ञातस्य उक्तिः असङ्गता स्थात्‌, अतो ज्ञाताज्ञात- 
सन्निपाते ज्ञातानुवादेन अज्ञातं प्रतिपादनीयम्‌, अपूर्व वाक्यतात्पर्यमिति न्याया- 
दिति सिद्धान्ततारपर्यम्‌ । पुरुषः--शरीरम्‌, प्राजः-जीव इति आन्ति वारयति-¬ 
तत्र पुरुप इत्यादिना । देहस्य वेदनाअपसक्तेनिषेधायोगात्‌ पुरुषो जीव एव, 
रत्तम्रभाका अनुवाद 
कद्दा गया है, इसलिए यह वाक्य जीवकी स्तुति करनेवाला है, ऐसा पपक्ष आहत होनेपर 
सिद्धान्त करते हैं--/परमइवर” इत्यादिसे । सिद्धान्तका आशय यह ६ कि वाक्य यदि 
जीवका स्तावक हो, तो अज्ञात प्राज्ञका जीवसे भिन्नळूपसे कथन थसगत हो जायगा, इसलिए 
ज्ञात और अज्ञातका योग हेनेपर जातके अझुवादसे अज्ञातका प्रतिपादन करना चाहिए, 
क्योकि अज्ञातमें दी वाक्यका तातपय होता है, ऐसा न्याय हे । शरीर पुरुष है, जीव प्राज्ञ है, 
इस श्रमका निवारण करते हैं--“तत्र पुरुषः” इत्यादिसे । देंहमें ज्ञानकी प्राप्ति नहीं है, 
९७ 
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भाष्य 
स्मनान्वारूड उत्सजन्‌ याति’ ( ३० ४।१।३५ ) इति जीवाद्‌ भेदेन 
परमेश्वर व्यपदिशति । तत्रापि शारीरों जीव स्यात्‌, शरीरस्तासित्वात्‌ । 
प्राज्ञस्तु स एव परमेश्वरः । तस्मात्‌ सुपुप्त्युक्तान्त्योर्भेदेन व्यपदेशात्‌ 
परमेश्वर एवाध्त्र विवक्षित इति गम्यते । यदुक्तपू--आयन्तमध्येपु 
शारीरलिज्ञात्‌ तत्परत्वसस्य वाक्यस्य इति । अत्र ब्रूप--उपक्रमे तावद्‌ 
“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु' इति न संसारिस्वरूपं विवक्षितस्‌ । कि तहिं ! 
अनूद्य संसारिस्वरूपं परेण अह्मणाउस्येकतां विवक्षति, यतो 'ध्यायतीव 
लेलायतीय' इत्येवमाइुत्तस्ग्रन्थम्रदृत्तिः संसारिधर्मनिराकरणपरा लक्ष्यते । 
` तथोपसंहारेऽपि यथोपक्रममेबोपसंहरति--'स वा एष सहानज आत्मा 
भाष्यका अनुवाद 
( यह जीवास्मा प्राज्ञ आत्मासे अधिष्ठित होकर घोरशब्द करता हुआ जाता 
है) इस प्रकार श्रुति परमेश्वरको जीवसे सिन्न कहती है। इसमें शारीर 
जीचवाचक है, क्योंकि शरीरका खासी है। प्राज्ञ तो वही परमेश्वर है। 
इसलिए सुषुप्ति और उत्कान्तिमें ( परमेश्वरका जीवसे ) भेद कहा गया है, 
इससे परमेश्वर ही यहां विवक्षित है, ऐसा समझा जाता है । आदि, अन्त 
और सध्यमें शारीरके लिंगसे यह वाक्य शारीरपरक है, ऐसा जो पीछे कहा 
गया है, उस्रपर कहते हें--डपक्रममें “योऽयं विज्ञान०? इससे संसारीके खरूप- 
की विवक्षा नहीं है । तब किसकी विवक्षा है! संसारीके स्वरूपका अनुवाद 
करके परज्रह्मके साथ उसकी एकताकी चिवक्षा है, क्योंकि 'ध्यायतीव०? ( वह 
ध्यान करता-सा है, चळता-सा है ) इयादि उत्तरमन्थकी प्रवृत्ति संसारी धर्मोका 
निराकरण करनेसें देखी जाती है, उसी प्रकार उपसंहारमें भी उपक्रमके अनुसार 
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रत्वमभा 
माजञस्तु रूढ्या पर एवेत्यर्थः । अन्वारूढः--अधिष्ठितः, उत्सजैन्‌-घोरान्‌ शब्दान्‌ 
मुञ्चत्‌, बुद्धौ ध्यायन्त्यास्‌ आत्मा ध्यायतीच चलन्त्यां चलतीव । वस्तुतः 
सर्वविक्रियाशून्य इत्युक्तेः न संसारिणि तापपर्यमित्याह--यत इति । उपक्रमवत्‌ 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
इसलिए उसका निषेध भी नहीं हो सकता दै, अतः पुरुष जीव ही है। “अन्वारूढ'-अधिष्ठित । 
“उत्सजेन/--घोर शब्दोंकी करता हुआ । बुद्धिके ध्यान करनेपर पुरुष ध्यानकर्ता-सा प्रतीत होता 
है और बुद्धिके चलनेपर चलता-सा ज्ञात होता है । वस्तुतः वह सव विकियाओंसे शत्य कहा 
गया हे, इसालिए संसारीमें तात्पर्य नहीं है, ऐसा कहते हे--''यतः” इत्यादिसे। उपक्रमवाक्यके 
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TITTIES 
माव्य 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेपु' इति । योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु संसारी 
रक्षते स वा एप महानज आत्मा परमेश्वर एवाऽस्माभिः प्रतिपादित 
इत्यर्थः । यस्तु मध्ये वुदधान्ताद्यवस्थोपन्यासात्‌ संसारिस्वरूपवियध्षां 
मन्यते, स प्राचीमपि दिशं ्रस्थापितः प्रतीचीमपि दिशं प्रतिष्ठेत, यतो न 
चुद्धान्ताचवस्थोपन्यासेताऽवस्थावच्ं संसारित्वं वा विवक्षितम्‌, किं तर््व- 
खारहितस्वमसंसारित्ै च विवक्षति । कथमेतदवगम्यते । यत्‌ अत ऊध्वं 
विमोक्षायैव बरूहि’ इति पदे पदे पच्छति, यचच 'अनन्वागतस्तेन भवत्यः 
सङ्गो ह्ययं पुरुपः’ (बृ० ४।३।१४, १५) इति पदे पदे प्रतिवक्ति । “अनन्यायतं 
माप्यका अनुवाद 
ही 'स वा एप महानज०' यह श्रुति उपसंहार करती है । जो यह विज्ञानमय 
प्राणोंसे भिन्न संसारी प्रतीत होता है, उसी महान्‌ जन्मरहित आत्मा परमेश्वर- 
का हमने प्रतिपादन किया दै, ऐसा अर्थ है। जो मध्यमे जाम्रदवस्था आदि“ 
के उपन्याससे संसारीके खरूपकी चिवक्षाको मानता दै, वह पूर्वदिशामें भेजा 
हुआ पश्चिम दिशामें प्रस्थान करता है, क्योंकि जामदवस्था आदिके उपन्यास- 
से आत्मा अवस्थावान्‌ है या संसारी दै, ऐसा प्रतिपादन करनेकी इच्छा 
नहीं है। तव किसकी विवक्षा है? आत्मा अवस्थारहित और असंसारी 
है, ऐसा प्रतिपादन करनेकी इच्छा है । यह किससे जाना जाता है ? इससे 
कि “अत उध्चे०” ( इसके वाद मोक्षके लिए कहिए) इस प्रकार पद-पदपर 
प्रश्‍न करते हैं और 'अनन्मागतस्तेन०? (यह आत्मा संगरहित होनेसे 
अवस्थाभर्मसे अस्पष्ट है) ऐसा पद-पद पर प्रतिवचन कहते हैं। और 


रत्नप्रभा 
उपसंहारवाक्येडपि ऐक्यं विवक्षितमित्याह--तथेति । व्याचष्टे--यो$यमिति । 
अवस्थोपन्यासस्य त्वमर्थशुद्धिद्वारा ऐक्यपरत्वात्‌ न जीवरिङ्गखमित्याह--यतो न 
बुद्धान्तेति । प्रश्नोत्तराभ्याम्‌ असंसारित्वं गम्यते इत्याह--बदत ऊर्ध्वमिति । 
कामादिविवेकानन्तरमित्यर्थः । भवतीति चेति | यदू यस्माद्‌ वक्ति, तसाद 
रलप्रभाका अनुवाद 
समान उपसंहार वाक्यमें भी अभेद विवक्षित है, ऐसा कहते हैं--“तथा” इत्यादिसे । उसीका 
व्याख्यान करते हैं--“योऽयम्‌? इत्यादिसे। अवस्थाओंका उपन्यास त्वंपदार्थक शुद्धि द्वारा 
अभेदका प्रतिपादक है, इससे वह जीवका लिंग नहीं है, ऐसा कहते हैं--“यतो न वुद्धान्त” 
इत्यादिसे । प्ररन और उत्तरते असंसारा परमेश्वरका ज्ञान होता है, ऐसा कहते हें--“यदत 
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भाष्य 


पुण्येनानन्वागतं पापेन तीणों हि तदा सर्वान्‌ शोकान्‌ हृदयस्य भवतिः 
(बू० ४।३।२२ ) इति च । तस्मादसंसारिस्वरूपम्रतिपादनपरमंतेतद्वाकय- 
मिल्यवगन्तव्यस्‌ ॥ ४२ ॥ 

साप्यक्रा अनुवाद 
“अनन्वागतं०? (आत्मतत्त्व पुण्य और पापसे अस्पृष्ट दै, क्‍योंकि सुषुप्तिंम जीव हृदय- 
संबन्धी सव शोकोंसे अतिक्रान्त होता है) एसी श्रुति भी है.। इससे निश्चय करना 
चाहिए कि यह वाक्य असंसारीके खरूपका प्रतिपादन करनेके लिए ही है ॥४२॥ 


रत्नप्रभा 


अवगम्यते इति योजना । तेन--अबखधर्मेण, अनन्वागतः--अस्पृष्टः भवति, 
असङ्गत्वात्‌ सुषुप्तौ अपि आत्मतत्त्व पुण्यपापाभ्याम्‌ अस्पष्ट भवति । हि यस्माद्‌ 
आत्मा सुघुप्तो सर्यशोकातीतः, तस्मात्‌ हृदयस्येव सर्वशोका इति श्रुत्यर्थः ॥१२॥ 
रलमरमाका अनुवाद 
ऊध्वम्‌” इत्यादिसे । अथोत्‌ काम आदिके ज्ञानके अनन्तर । “भवतीति च” इत्यादि । यतं 
वक्ति तस्मात्‌ अवगम्यते’ ( चकि ऐसा कहता है, अतः ज्ञात होता है ) ऐसी योजना करनी 
चाहिए। अवस्थाओंके घमैसे अस्पष्ट होता है अर्थात्‌ असंग होनेके कारण आत्मा सुषुप्त 
अवस्थामें भी पुण्य और पापोंसे अस्पष्ट सेवन्धरहित होता है । चूंकि आत्मा सुघुपतिमें सब शोर्कोसे 
अतीत रहता दै, इससे प्रतीत होता दै कि सव शोक हृदयके ही हैं, ऐसा श्रुतिका अर्थ है ॥४२॥ 


सिद्धान्तका रहस्य इस प्रकार है--'योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ इत्यादि वाक्यको जो पूर्वपक्षी 
संसारीपरक भानता है, उससे पूछना चाहिए कि क्या संसारीसे अन्य परमात्मा नहीं है अथवा 
यहां संसारीसे अतिरिक्त परमात्माका सेकीतेन नहीं हे १ प्रथम पक्ष युक्त नहीं दै, क्योंकि परमात्माके 
प्रतिपादक सेकडों श्रुतिवाबय हैं। दूसरा पक्ष मी युक्त नहीं है, क्योकि सुपुप्ति और उत्मान्तिमे 
संसारसि व्यतिरिक्त परमात्माका संकीतेन दै । प्राप्न परमात्माका आवसे भिन्नरूपस संकीतेन हो 
सकता दो, तो 'राइका सिर” इसके समान उसे औपचारिक मानना युक्त नहीं दै । और आशशब्द 
शञाप्रकर्षशालीमें रूढ दै। प्रशाका प्रकर्ष सर्ववेत्तासे अन्यत्र संभव नहा दै। जीवात्मा सर्वज्ञ नहीं 
है। इसालिए सुपुत्ति और उत्कान्तिर्मे जीवसे भिन्नरूपसे परमात्माका व्यपदेश है, अतः 'योऽय 
विशानसयः? इत्यादि श्रुति लोकासेद्ध आत्माका अनुवाद करके उसमे अशात परमात्मसावका प्रति- 
पादन करती है । 


आषे० १३ तू० ४३] शाङ्करमाप्य-रत्नग्रभा-मापाबुवादसहित ७७१ 


१५८४० ४.४४ 


पलादिराब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 


पदार्थाक्ति--पत्यादिशव्देभ्य:--'योड्यं विज्ञानमयः इत्युक्तवाक्यगतेभ्यः 
“स्वस्य वशी सर्वस्येशानः सर्वस्याधिपतिः इति पत्यादिशव्देभ्योऽसंसारित्वप्रति- 
पादकेभ्यः “स न साधुना कर्मणा भूयान्‌? इत्यादिशब्देभ्यः संसारित्वनिपेधके- 
भ्यश्च [ गम्यते यदुक्तवाबयम्‌ असंसारिब्नहमप्रतिपादकमेवेति ] । 

मावार्थ--“योऽयं विज्ञान०? इस पूर्व वाक्यम पठित “सर्वस्य वशी०! 
( सबको वश रखनेवाळा, सबका नियन्ता, सबका अधिपति) इन पति 
आदि असंसारिताके प्रतिपादक शब्दोंसे और 'स न साधुना०' ( पुरुष अच्छे 
कमोसे वड़ा नही होता ) इत्यादि सांसारिताका निषेध करनेवाले शब्दोसे ज्ञात होता 
है कि उक्त वाक्य असंसारी परमात्माका ही प्रतिपादक है । 

भाष्य 

इतथ्ाऽसंसारिर्वरूपप्रतिपादनपरमेयैतद्‌ वाक्यमित्यत्रगन्तव्यम्‌ । 
यदस्मिन्‌ वाक्ये पत्यादयः शब्दा असंसारिस्वरूपग्रतिपादनपराः संसारि- 
खभावप्रतिपेधघनाथ भवन्ति । सर्वस्य वशी सर्वस्येशानः सर्वस्यावियतिः’ 
इत्येब॑जातीयका असंसारिस्वभावप्रतिपादनपरा। । 'स न साधुना कर्मणा 

भाष्यका अनुवाद 

ओर इससे भी यही निश्चय करना चाहिए कि यहद वाक्य असंसारीके 
खरुपका प्रतिपादन करनेके लिए ही हे, क्‍योंकि इस वाक्यमें पति आदि शब्द 
असंसारीके स्वरूपका प्रतिपादन करते हूँ ओर संसारीके धर्मोका प्रतिपेध करते 
हैं। “सर्वस्य वशी०” ( सबको अपने वशमें रखनेवाळा अर्थात्‌ खतंत्र, सबका 
नियमन करनेवाळा, सवका अधिपति ) इस प्रकारके शब्द असंसारीके खभाव- 
का प्रतिपादन करते हैं। 'स न साधुना कर्मणा०? ( वह अच्छे कमसे वड़ा नहीं 


रत्वमभा 


बाक्यख अक्षात्मैक्यपरत्वे हेत्वन्तरमाह--पत्यादीति । सूत्रं व्याचष्टे--इत- 

श्वेति । वशी-खतन्त्र अपराधीन इति यावत्‌ । ईशानः--नियमनशक्तिमान्‌ | 
रलप्रभाका अनुवाद 

उत्त वाक्य ब्रह्म और जीवके अभेदका प्रतिपादक है, इस विपयमें दूसरा हेतु कहते ई-- 

“पल्यादि” इत्यादिसे । “इतश्च” इत्यादिसे सूत्रका व्याख्यान करते ईँ । “वशी' स्वतंत्र, जो 

दुसरेके अर्धान न हो । 'ईशानः नियममें रखनेकी शक्तिवाला, आधिपत्य शक्तिका कार्ये हे, इस 


पिर हरण कण 


७७२ रदसत [ अ० १ पा० 


सभ्य 


भूयात्रों एवासाधुना कनीयान्‌? इत्येवंजातीयकाः संसारिखभावम्रति- 
पेधना! । तस्मादसंसारी परमेश्वर इहोक्त इत्यवगस्यते ॥ ४३ ॥ 

इति श्रीमच्छडूरभगवत्पादळतो शारीरकमीमांसामाष्ये 

प्रथसाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
भाष्यका अवुवाद्‌ 

होता और न पाप कर्मांसे छोटा ही होता है ) इस प्रकारके शब्द संसारीखभावका 
निषेध करते हैं। इससे निश्चय होता है कि असंसारी परमेश्वर ही यहां कहा 
गया है ॥ ४३ ॥ 

यतिवर श्रीभोलेबावा कृत प्रथम अध्यायके तृतीय पादके 

भाष्यका अनुवाद समाप्त । 


रत्वमरभा 
शक्तेः कायम्‌ आधिपत्यम्‌ इति भेदः । तस्मात्‌ शोधितत्वमर्थेक्ये षष्ठाध्याय- 
समन्वय इति सिद्धम्‌ ॥४२॥ (१३) ॥१।२॥ 


"इति श्रीमरपरमहंसपरित्राजकाचार्थश्रीमद्‌गोपारसरख्रतीपूज्यपाद्‌शिष्य- 
श्रीरामानन्दभगवत्पादकतो औमच्छारीरकमीमांसादशन- 
भाप्यव्याख्यायां भाष्यरलप्रमायां प्रथमाध्यायस्य 
तृतीयः पादः समाप्त ॥ १ ॥ ३ ॥ 
रत्रमसाका अनुवाद 


प्रकार इंडत्व और आधिपत्यमें भेद समझना चाहिए । इससे सिद्ध हुआ कि शोधित त्वंपदार्थके 
अभेदमें पछाध्यायका समन्वय है॥ ४३ ॥ 
+ यतिवर श्रीभोलेबाबा कृत अथमाध्यायके तृतीय पादका रत्नप्रभानुवाद समाप्त + 
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प्रथमाध्याये चतुर्थः पादः । 
[ अत्र अधानाविषयत्वेन संदिह्यमाचानामव्यक्ताजादैपदावां चिन्तनम्‌ । ] 


[ १ .आज्ुमानिकाथिकरण सू १-७ ] 
महतः . परमव्यक्तं अधानमथवा वपः । 
प्रधानं सांख्यशाख्रोक्ततत्वानां प्रत्यामिज्ञया ॥£॥ 
श्रुतार्थप्रत्यभिज्ञानात्‌ पारिशोपाच तद्वः । 
सूक्ष्मत्वात्कारणावस्थमव्यक्ताख्यां तदहीति# ॥२॥ 


| अधिकरणतार ] 

सन्देह---मद्ठतः परमव्यक्तमव्यक्तात्युरुपः पर: इस अतिमें पाठित अव्यक्त- 
शब्द प्रधानका वाचक हे या शरीरका ! 

पूर्वपक्ष--सांख्यशास्त्रमे कहे गये महद्‌, अव्यक्त और पुरुषकी क्रमश; प्रत्याभैज्ञा 
होनेसे प्रतीत होता है कि अव्यक्तपद प्रधानका प्रतिपादक है | 

सिद्धान्त--पूवं वाक्यमें उक्त शरीरकी ही प्रत्याभेशा होनेसे और परिशेषसे भी 
शरीर ही अव्यक्तशब्दवाच्य है | कारण अवस्थामें विद्यमान वह शरीर सूक्ष्म होनेके कारण 
अव्यक्तसंजक है । 


* तात्पर्य यदृ है कि कठोपनिपत्‌की तीसरी वल्लीमें धुति दै--भमइतः परमव्यक्तमव्यक्तात्युर्पः 
परः”? अर्थात्‌ महतसे अव्यक्त श्रेष्ठ दै और अब्यत्तसे पुरुष श्रेष्ठ है। यहां पर सन्देह होता है कि 
अव्यक्तञ्चव्द प्रधानका वाचक है या शरीरका ? 

पूर्वैपक्षी कहता दै कि अव्यक्तशब्दसे सांख्यामिमत प्रधानका दी निर्देश है, क्योंकि जैसे 
भद्दत्‌ , अव्यक्त और पृरुष सांख्यज्ञाखर्म पूर्व-पर भावसे प्रसिद्ध दै, वैसे दी श्रुतिमें उनकी प्रत्यमिशा 
होती दै । इसलिए अब्यक्तशब्द प्रधानका हो प्रतिपादन करता दे ? 

सिद्धान्ती कहते हैं कि अव्यक्तशव्द शरीरका दी प्रतिपादक है, क्योंकि पूर्व शुतिवावयमें उक्त 
शरीरकी दी यहां प्रत्यभिज्ञा होती दे । पूर्व वाक्यमै शारीर आदि रथ आदिके रूपसे कहे गये इँ--- 

“आत्मानं रथिनं विद्धि शरीर रथमेव तु। बुद्धि तु सारथिं विद्धि मनः प्रअहमेव च ॥ 

इन्द्रियाणि दयानाहुर्विपयांस्तेपु गोचरान्‌ ।? 

अर्थात्‌ आत्माको रथी, शरीरको रथ, बुद्धिको सारथि और मनको लगाम जानो एवं इन्द्रियोंकों अश्च 
और विषयोको उनका मागे कहते हैं। इन पूवोक्त वस्तुओंकी ही उत्तर बावयमें प्रत्यमिश होती हे 

४इन्द्रियिल्यः परा द्यथा अर्थेभ्यश्च परं मनः । मनसस्तु परा वुद्धिवुद्धेरात्मा मदान्‌ परः ॥ 

महृतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः |” | 

अर्थात इन्द्रियोसे विषय अछ हें, विपयेसि मन अछ हे, मनसे वादे भ्रष्ठ दै, बादसे मदान: 
आत्मा भेष्ठ है, महान्‌ आत्मासे अव्यक्त ग्रेष्ठ है और अव्यक्तसे पुरुष श्रेष्ठ द्दे । 

सल्षिदित दोनेसे सांख्यशासाकी प्रत्यामिशाकी अपेक्षा यह श्रुतिकी प्रत्याभिज्ञा प्रवछ दै । यदि 
कहो कि श्षृतिप्रत्यभिक्षा ही बलवत्तर दो, तो भी श्रुविसे केवल एक शरीरकी ही प्रत्याशा नहीं होती 


५ 


१ 


७७४ ब्रह्मसत्र | भ० ? पा०४ 


भाष्य 
्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणयुक्तम्‌--'जन्माद्यय्य यत! 
( त्र १।१।२ ) इति । तल्लक्षणं प्रधानस्यापि समानमित्याशङ्कय तदशब्द- 
त्वेन निराकृतम्‌-€क्षतेनीशव्दम्‌' ( त्र० १।१।५ ) इति। गतिसामान्यं च 
वेदान्तवाक्यानां ्रह्मकारणवादं प्रति विद्यते न प्रधानकारणवाद प्रतीति 
भाष्यका अनुवाद 
ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा कर “जन्माद्यस्य यतः? से न्रह्मका लक्षण कहा गया 
है। वह लक्षण प्रधानमें मी सङ्गत दै, ऐसी आहाङ्का करके शुतिप्रतिपादित 
न होनेसे 'ईक्षतेनोशब्दम” इससे उसका निराकरण किया गया है। सभी 
वेदान्तवाक्य ब्रह्मको जगतका कारण कहते हैं, न कि प्रधानको; ऐसा पीछे 
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रत्नभा 
अव्यक्तेशमज पञ्चजनाधारं च कारणम्‌ । 
वेदितव्यं मियं वन्दे प्रकृति पुरुषं परम्‌ ॥ १ ॥ 
असन्‌ पादे अधिकरणत्रयस्य ईक्षत्यषिकरणेन सङ्गतं वक्तु त्तम्‌ अनु- 


बदति--न्नह्मेति । तदशब्दत्वेन--प्रधानस्य वैदिकशव्दशत्यत्वेन इत्यर्थः । 
रत्वममाका अनुवाद 
शरीरके अधिपति, जन्मरहित, प्राण, चक्घ, श्रोत्र, अच और मनके आधार, जगतके 
कारण, ज्ञातव्य, सवके परम प्रिय, जगतके अभिन्ञनिमित्तोपादानभूत परम पुरुषको सें प्रणाम 
करता हैँ । | 
इस पादमें तीन अधिकरणोंकी ईक्षति अधिकरणके साथ संगति कहनेके लिए पूर्वोक्तका 
अनुवाद करते हैं---“ब्रह्म” इस्यादिसे । 'तदशब्दत्वेन'--प्रधानके वैदिकिशब्दवाच्य च 
किन्तु बहुतोंकी प्रत्यभिज्ञा हाती है, ऐसी खितिमँ यह आपने कैसे निणय कर छिया [कि 
अव्यक्तशब्दसे शरीरका ही बोध होता दे। इसपर हम कहते हैं कि परिशेषसे हमसे यइ निश्चय 
किया है । देखो, पूवेवावयमें इन्द्रिय, अये, मन, बुद्धि भादि शच्दोंत्त निर्दिष्ट पदार्थ अग्रिम वाक्यम 
उन्दों शब्दोसे कदे गये दें। जिस वस्तुका पूरे वाक्यमें आत्मशब्दसे निर्देश किया था उसका उत्तर 
वाषयमें पुरुषशच्दसे निर्देश किया गया दे । उत्तर वाक्यमें महतसे जो कहा गया है पूर्व वावयमें वही 
बुद्धिशब्दसे कहा गया है। बुद्धि दो प्रकारको हे--( १ ) इमलोगोंकी बुद्ध (२ ) इस छोगोंकी 
घुद्धिकी जननी हिरण्यगभेको बुद्धि जो कि महत्‌ शब्दसे व्यवहृत होतो है । उन दोनों बुद्धियोंका 
पूर्वेवाक्यमे एकत्वेन निर्देश है, और अग्रिम वाक्यमै उनका भेदसे कथन दै । ऐसा होजेपर पूर्व वाबयमें 
केवळ एक शरीर वच जाता है और उत्तर वाक्‍्यमें जव्यक्तशब्द बचता हैं। ऐसा पारिशेष होनेपर 
भो शरीर व्यक्त होने (स्पष्ट दिखाई देने) के कारण अव्यक्तशब्दवाच्य नहीं हो सकता ऐसी शंका 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि कारणावस्थाको प्राप्त हुआ शरीर सम दोनेके कारण स्पष्ट नहीं भासता. 
इसलिए अव्यक्तशब्दवाच्य हो सकता है । इससे सिड हुआ कि अव्यक्तशच्दवाच्य शरीर ही है । १ 
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भाष्य 

प्रपश्चित गतेन ग्रन्थेन । इदं त्विदानीमवशिएमाशङ्कचते-यदुक्तं प्रधानः 
स्याऽशञ्दत्वं तदसिद्धम्‌, कासुचिच्छाखासु प्रधानसमर्पणामासानां शब्दानां 
थूयमाणखात्‌ । अतः प्रधानस्य कारणत्वं वेदसिद्वमेच महद्भिः परमर्गिमिः 
कपिलम्रमृतिभिः परिशृहीतमिति प्रसज्यते । तद्याबत्‌ तेपां शब्दानामन्य- 
परत्वं न प्रतिषाधते तावत्‌ सर्व॑ज्ञ ब्रह्म जगतः कारणमिति प्रदिपादित- 
मप्याकुलीमवेत्‌, अतस्तेपासन्यपरस्ं दर्शयितु परः सन्दर्भः प्रवते 
माष्यका अनुवाद र 
विस्तारपूर्वक कहा गया है। अब अशिष्ट विषयमै आइङ्का की जाती है-- 
प्रधान अशब्द है, ऐसा जो पीछे कहा गया है, बह ठीक नहीं है, क्योंकि कुछ शाखाओं 
में प्रधानके वाचक शब्द सुननेमें आते हैँ। इससे सूचित होता है कि प्रधानकी 
जगत्कारणता पेदसिद्ध हे, उसीका कपिछादि महान्‌ परमर्षियोंने अहण किया है । 
इसलिए जवतक उन शब्दोंकी अन्यपरताका निणेय न किया जाय तवतक सर्वेज्ञ 
न्नद्दा जगतूका कारण है, ऐसा जो प्रतिपादन किया है, वह भी सन्देहास्पद 
हो जायगा, इसलिए वे शब्द अन्यपरक हैँ यह दिखलानेके लिए अव अग्रिम 
ग्रन्थका आरम्भ होता है-- 


रत्नम्रभा 

ईक्षत्यचिकरणे गतिसामान्यम्‌ , अशब्दत्वश्व प्रतिज्ञातम्‌, चत्र ब्रह्मणि वेदान्तानां 
गतिसामान्यं प्रपञ्चितम्‌, अधुना प्रधानस्य अशब्दम्‌ असिद्धम्‌ इत्याशङ्क्य 
निरूप्यते इति आक्षेपसंगतिः । तेन अशव्दत्वनिरूपणेन ब्रह्मणि वेदान्तानां 
समन्वयो दढीक्कतो भवति इति अध्यायसंगतिरपि अधिकरणत्रयस्य ज्ञेया | अत्र 
अव्यक्तपदं विषयः । तत्‌ किं प्रधानपरं पूर्वोक्तशरीरपरं वेति स्सृतिप्रकरणाभ्यां 
संदाये पूर्वम्‌ अम्रसिद्धत्र्मपरत्वं यथा षष्ठाध्यायस्य दर्शितम्‌, तद्वत्‌ अव्यक्तपदम्‌ 
| रत्वम्रभाका अनुवाद | 

होनेके कारण । ईक्षत्यधिकरणगें सव वेदान्तवाक्योंका त्रह्ममें समन्वय दै एवं प्रधान श्रुति- 
प्रतिपादित नहीं है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई दै और विस्तारपूर्वक सव वेदान्तोंका मह्ममें समन्वय 
दिखलाया भी गया दै । अव प्रधान श्रुतिप्रतिपादित नहीं है यह सिद्ध नहीं हो सकता ऐसी 
आशङ्का करके उसका निरूपण करते हैं, इस मकार ईक्षत्याविकरणके साथ इस अधिकरणकी 
आक्षिपसंगति दै । अधान श्रुतिप्रतिपादित नहीं है, इसके निरूपणसे ब्रहममें वेदान्तोंका समन्वय 
इढ़ हो जाता है, इससे तीन अधिकरणोंकी अध्यायसंगति भी समझनी चाहिए। इस अधि- 
करणका विषय “अव्यक्त' पद्‌ है। वह प्रधानपरक है. अथवा पूर्ववाक्यमें कथित शरीरपरक 
है, स्मृति और प्रकरणसे ऐसा संशय होनेपर जैसे पूव अधिकरणमें बृहदारण्यकका छटा 

०९ 
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गृहीतेदर्शयाति च ॥ १ ॥ 

पृदच्छेद--आनुमानिकम्‌, अपि, एकेषाम्‌ , इति, चेत्‌; न, शंरीररूपक- 
विन्यस्तगृहीतेः, दरयति, च । 

पदार्थोक्ति-एकेषाम्‌-केषांचित्‌ शाखिनास्‌ [ “महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ 
पुरुषः परः? ] इत्यादौ, आनुमानिकमपि-प्रधानमपि [ पठ्यते ] इति चेत्‌ न, 
शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेः--'शरीरं रथमेव तु? इत्यस्मि पूर्यैवाक्ये शरीरस्य 
रथरूपकेण करिपतस्य ग्रहणात्‌ , दशयति च --पूर्वीपरसन्दर्भ आलोच्यमान औचि- 
त्येन प्रकतं शरीरमेव अव्यक्तग्राह्म दर्शयति । 

भाषाथे--कुछ शाखावाले “महतः पर०' ( महत्से अव्यक्त श्रेष्ठ है, 
अव्यक्तसे पुरुष श्रेष्ठ है ) इत्यादिमें प्रधानको मी पढते हैं [ इससे प्रधानमें अशन्दत्व 
सिद्ध नहीं होता ] यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि 'शरीरं० इस पूर्वेवाक्यमें रथ- 
साइश्यसे कल्पित शरीरका ही यहां ग्रहण है । पूर्वापर सन्दर्भके पर्यालोचनसे मी 
यही प्रतीत होता है कि पूर्वप्रकृत शरीरका ही यहां अव्यक्तशब्दसे ग्रहण 
करना उचित है । 

न 65६ 
साध्य 
आइुमानिकमप्यनुमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेपां शाखिनां शब्दवहुप- 


लभ्यते । काठके हि पत्यते--'महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः’ 
भाष्यका अनुवाद 


आदुमानिक-अचुमानसे निरूपित प्रधान मी कुछ शाखावालोंकी श्रुतिसे 


प्रतिपादित प्रतीत होता है । काठकमें “महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुष 
परः ( महतसे अव्यक्त श्रेष्ठ है और अव्यक्तसे पुरुष श्रेष्ठ है) ऐसी 
` रलम्रमा ण 


अप्रसिद्धपरधानपरमिति पूर्वेपक्षयति--आबुमानिकमिति । अपिशब्दाद्‌ ब्रह्माङ्गी- 

कारेण अयमशब्द्त्वाक्षेप इति सूचयति। तथा च ब्रह्मप्रधानयो: विकल्पेन कारणत्वात्‌ 
रब्रम्रमाका अनुवाद 

अध्याय अप्रसिद्ध ब्रह्मपरक साना गया है, उसी अकार यहां भी अव्यक्तपद अप्रसिद्ध प्रधान- 

परक है, ऐसा पूर्वपक्ष करते हैं--“आलुमानिकम्‌” इत्यादिसे । अपिराब्दसे बरह्मको श्रति- 

प्रतिपादित मान कर ही प्रधान श्रुतितिपादित नहीं है, इसपर आक्षेप सूचित होता. है, 
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भाष्य 
( १।३।११ ) इति । तत्र य एव यन्नामानो यत्क्रमाथ महदव्यक्तपुरुषाः 
स्म्तिप्रसिद्धास्त एवेह प्रत्यभिज्ञायन्ते । तत्राऽव्यक्तमिति स्मृतिप्रसिद्धेः 
शब्दादिहीनत्वाच न व्यक्तमव्यक्तमिति व्युत्पत्तिसम्भवात्‌ स्ट्वतिप्रसिद्धं 
प्रधानमभिधीयते । अतः तस्य शब्दवत्वादशव्दत्वमनुपपत्नम्‌ | तदेव च 
जगतः कारणं श्रतिस्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌ । 

भाष्यका अनुवाद 

श्रुति है। जिस नाम और क्रमसे महत्‌, अव्यक्त और पुरुष सांख्यशासत्रमै 
प्रसिद्ध हैं, उनका ही यहां--काठकमें प्रत्यभिज्ञान होता दै। उनमेंसे अव्यक्त- 
शब्द्से प्रधानका बोध होता है, क्योंकि सांख्यशाखमें अव्यक्त शब्द प्रधानमें 
प्रसिद्ध है और शब्द आदि न होनेसे जो व्यक्त न ददो वह अव्यक्त दै, इस 
व्युत्पत्तिका उसमें सम्भव है । इसलिए श्रृतिप्रतिपादित होनेसे प्रधानको अशब्द 
कहना युक्त नहीं है। श्रुति, स्मृति और तकेसे वह सिद्ध है, अतः वही 
जगतका कारण है । 


रत्वप्रभा 
रह्मण्येव वेदान्तानां समन्वय इति नियमासिद्धिः फलम्‌, सिद्धान्ते नियमसिद्विः इति 
विवेकः | पदबि चारत्वादू अषिकरणानाम्‌ एतत्पादसंगतिः बोध्या । स्मार्तकमरूढिभ्याम्‌ 
अव्यक्तशब्दः प्रधानपरः, शब्दरपर्शादिशून्यत्वेन योगसम्भवाच इत्याह~शब्दादीति । 
प्रधानस्य वैदिकशब्दवाच्यत्वे का क्षतिः इत्यत आह--तदेवेति । “अजामेकाम”” 
( श्रे० ४।५ ) इत्याचा श्रुतिः, “हेतुः प्रक्कतिरुच्यते” इत्याथा स्मृति:, 'यदू अल्पं 
तदू जडमकृतिकम? इति न्यायः, ततो ब्रह्िव कारणमिति मतक्षतिः इति भावः । 
रत्नमभाका अनुवाद 

इसलिए ब्रह्म एवं प्रधानके विकल्पसे कारण होनेसे ब्रह्ममें दी वेदान्तॉका समन्वय 
है, इस नियमकी असिद्धि पूर्वपक्षमे फल है, सिद्धान्तमें उक्त नियमकी सिद्धि फल है । 
इन तीनों अधिकरणोंमें पदका विचार है, अतः पादसंगति है । सांख्यस्टृतिके कमसे 
और छद्गिसे अव्यक्तपद ग्रधानपरक दै और शब्द, स्पर्श आदिरहित दोनेसे योगका 
संभव है, इससे भी प्रधानपरक दें, ऐसा कहते इँ--“शब्दादि” इत्यादिसे। प्रधान 
यदि श्रुतिप्रतिपादित हो, तो क्या हानि हे १ इसपर कहते हैं--“तदेव” इत्यादि । 
“अजामेकाम्‌' इत्यादि श्रुति दै, 'हेठः रतिरुच्यते’ इत्यादि साख्यस्टति हैं, 'यद्ल्पं तद्‌ 
जब प्रकृतिकम! ( जो परिच्छिन्न दै, वह जसे उत्पन्न है ) इत्यादि न्याय है । इस प्रकार 
ब्रह्म ही जगतका कारण हे, इस मतकी क्षति होती है ऐसा पूर्वपक्षका आशय है । 
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भाष्य 

नैतदेवम्‌ । नक्षेतत्‌ काठकवाक्यं स्सृतिप्रसिद्धयोर्महदव्यक्तयोरस्तित्व- 
परम्‌ । नह्यत्र यादशं स्मृतिप्रसिद्धं स्वतन्त्रं कारणं त्रिगुण प्रधानं ताइश 
प्रत्यभिज्ञायते, शब्दमात्रं यत्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते । स च शब्दो न 
व्यक्तमव्यक्तमिति योगिकत्वादन्यस्मिन्नपि सूक्ष्मे सुदुलेक्ष्ये च प्रयुज्यते, 
न चाऽयं कस्मिश्चिद्‌ रूढः । या तु प्रधानवादिनां रूढिः, सा तेषामेव पारि- 

भाष्यका अनुवाद 

सिद्धाग्ती--ऐसा नहीं है। क्योंकि यह काठकवाक्य सांख्यशञाखमसिद्ध 
महतव और अव्यक्तके अस्तित्वका बोधक नहीं है, क्योंकि जैसा सांख्यशाख- 
प्रसिद्ध जगत्कारण त्रिगुणात्मक प्रधान है. वैसे अव्यक्त-प्रधानकी प्रयसिज्ञा 
यहां नहीं होती । यहां तो केवळ अव्यक्त शब्दसात्रकी प्रत्यभिज्ञा होती है, और 
बह शब्द जो व्यक्त नहीं है--वह अव्यक्त है, इस प्रकार यौगिक होनेसे सूक्ष्म 
एवं सुदुलक्ष्य अन्य पदार्थमै सी प्रयुक्त हो सकता है और काठकश्रुत्तिमें पठित 
अव्यक्त शब्द किसी अर्थमें रूढ नहीं है, जो प्रधानवादियोंकी रूढि है, वह 


रत्वम्रभा 

सूत्रे नअथै वदन्‌ सिद्धा्तयति--नेतदिति । प्रधानं वैदिकं नेत्यत्र तात्प- 
यौभावं हेतुमाह--नहीति । नु प्रधानस्याऽत्र परत्मभिज्ञानाद्‌ वैदिकत्वम्‌ इस्त 
आह--नह्यत्रेति । ननु शब्दप्रत्यभिज्ञायाम्‌ अर्थोऽपि प्रत्यभिज्ञायते इत्याशङ्क्य 
यौगिकात्‌ शब्दाद्‌ असति नियामके नाऽरथविरोषधीरित्याह--स चेति । खूख्या 
तद्धीरित्याशङ्क्य रूढिः किं लौकिकी स्माती वा, नाऽऽ्या इत्याह--न चेति । 
द्वितीयं प्रत्याह--या स्विति । पुरुषसंकेतो नाऽनादिवेदार्थैनिर्णयहेतुः, पुंमतेः 

रत्वमभाका अनुवाद 

सूजमें स्थित 'नज्‌' के अर्थको कहते हुए सिद्धान्त करते हे--''नेतद्‌” इत्यादिसि । 
प्रधान श्रुतिप्रतिपादित नहीं है, इस विषयमे श्रुतिके तात्पयेका अभावरूप हेतु कहते हैं--- 
“नहि” इत्यादिसे । परन्तु यहां प्रधानकी प्रत्यामेश्ञा होती हे, इसलिए प्रधान वेदिक--- 
्रुतिभ्रतिपादित हे, इस शंकाको दूर करनके लिए कहते ई---“नह्मन्न” इत्यांदि । परन्तु 
चाब्द्की प्रत्याभिशा होनेसे अथकी सी प्रत्याभेज्ञा होगी, ऐसी आशंका करके “न च” इद्यादिसि 
समाधान कहते हैं कि कोई नियामक न हो, तो यौगिकशब्दसे विशिष्ट अर्थकी प्रतीति नहीं 


होती हे। तब रूढिसे म्रधानकी प्रतीति होगी, ऐसी आशंका हो, तो वह ढि लोकिक हे, या 
साख्यस्सृतिकीं हुं ! लोकिक रूढि तो नह्दी हो सकती, ऐसा कहते है--“न च” इत्यादिसे । 
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(१) अत्यन्त दुळेक््य । (२) प्रधान जगतका कारण दै---ऐसा कहनेवाले । 
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माष्य 
भापिकी सती न वेदार्थनिरूपणे कारणभावं प्रतिपद्यते। न च क्रममात्र- 
सामान्यात्‌ समानार्थप्रतिपत्तिभवत्यसति तद्रपपत्यभिश्ञाने, नद्यश्वखाने 
गां पश्यन्नश्चोऽयमित्यमूडोऽध्यवस्यति | प्रकरणनिरूपणायां चाऽत्र न 
परपरिकटिपितं प्रधान प्रतीयते, शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेः । शरीरं त्र 
भाष्यका अनुवाद 
उन्हींकी पारिभापिक होनेसे वेदार्थका निरूपण करनेमें कारण नहीं हो सकती । 
अर्थके रूपकी प्रलमिज्ञा न हो तो केवळ क्रमकी समानतासे समान अर्थका 
चोध नहीं होता । कोई भी समझदार आदमी घोडेके स्थानपर वैलको देख- 
कर “यह घोड़ा दै” ऐसा निश्चय नहीं कर सकता, और यहां प्रकरणका निरूपण 
करनेपर प्रतिपक्षीसे कल्पित प्रधानकी प्रतीति नहीं होती, क्‍योंकि यहां रथ 


रत्नप्रभा 
विचित्रलादित्यर्थः । यत्तु स्मार्तक्रमप्रत्यभिन्ञया क्रमिकार्थः स्मार्त एवेति, तत्राऽऽह-- 
न च क्रमेति । सानात्‌ तद्रपमत्यभिज्ञानशक्कायाम्‌ असति इत्यनन्वयात्‌ नञो 
व्यत्यासेन अतद्रूपस्य तद्रूपविरुद्धस्य प्रत्यभिज्ञाने सति इत्यथेः । पूरवज्ञातरूपार्थस्य 
स्थाने तद्विरुद्धार्थशाने सति तस्य धीः नास्ति इत्यत्र इष्टान्तमाह--नहीति । 
प्रकृते नास्ति विरुद्धशानम्‌ इत्याशङ्क्य प्रकरणात्‌ शरीरज्ञानमस्ति इत्याह-- 
प्रकरणेति । शरीरमेव रूपकेण रथसाइृङ्येन विन्यस्तं शरीररूपकविन्यस्तम्‌, तस्य 
पूर्ववाक्ये आत्मबुद्धयोः मध्यस्थानपठितस्य अत्रापि मध्यस्थेन अव्यक्तशब्दन 

रत्नमभाका अनुवाद 

साख्यस्मृतिकी भी रूढि नहीं हे, ऐसा कहते हे--““या तु” इत्यांदिसे । पुरुषसंकेत अनादि 
चेद्का अर्थनिर्णय करनेमें हेतु नहीं हो सकता, क्‍योंकि पुरुषकी मति विचित्र होती है, ऐसा 
तात्पर्य है। परन्तु सांख्यस्थातिके कमकी यहाँ प्रत्यभिज्ञा होनेसे कमिक अथ भी स्मृति 
कथित हो हैं, यह जो कथन है, उसका समाधान करते हैं---“न च कम” इत्यादिसे । स्थानसे 
उसीकी प्रत्यभिज्ञा हो, ऐसी शंका होनेपर 'असति' का अन्वय नहीं दो सकता है, इसलिए 
"नज? के व्यत्याससे अत«स-उससे विरुद्धकी प्रत्याभेज्ञा होनेपर, ऐसा अर्थ करना चाहिए। 
ज्ञात पदार्थके स्थानपर उससे बिरुद्ध पदार्थका ज्ञान हेनिपर उसकी नु ज्ञातकी ) 
प्रतीति नहीं होती, इस विषयमै दृष्टान्त कहते हैं--“नहि” से । भकत 
विपयमें विरुद्ध ज्ञान नहीं दै, ऐसी आशंका करके प्रकरणसे शरीरका ज्ञान होता है, ऐसा कहते त 
“करण” इत्यादिसि । रूपक अर्थात्‌ रथ साइश्यसे विन्यस्त शरीर ही शरीररूपकविन्यस्त है। पूव- 
चाक्यमें आत्मा और वुद्धिके मध्यमें शरीर पढ़ा गयो है, इसलिए यद्दां भो मध्यके अन्यक्तशन्दसे 
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(१) वस्तु । 
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भाष्य 
रथरूपकविन्यस्तमव्यक्तशब्देन परिशुह्यते । कुतः ? प्रकरणात्‌ परिशेपाच्च । 
तथा हझ्यनन्तरातीतो ग्रन्थ आत्मशरीरादीनां रथिरथादिरूपकक्रूप्ि 
[७ 

दर्शयति--- । 

“आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । 

बुद्धि तु सारथिं विद्धि मनः प्रग्रहमेव च ॥ 

इन्द्रियाणि हयानाहुर्विषयांस्तेषु गोचरान्‌ । | 

आत्मेन्द्रियमनोयुक्त भोक्तेत्याहुमनीपिण!/ ( का० १।२।३,४ ) इति । 

भाष्यका अनुवाद 

रूपकसे विन्यस्त शरीरका ही ग्रहण है । निस्सन्देह, यहांपर रथरूपकसे 
विन्यस्त शरीरका ही अव्यक्तशव्द्से महण किया है । किससे ? प्रकरणसे और 
परिशेषसे। क्योंकि समनन्तर अतीत ग्रन्थ रथी, रथ आदिके साथ आत्मा, शरीर 
आदिके रूपककी कल्पना दिखळाता है--'आत्मानं रथिनं विद्धि०” ( आत्माको 
रथी और शरीरको रथ जानो, बुद्धिको सारथि और मनको लगाम जानो, 
इन्द्रियां अश्व हैं और विषय उनके मागे हैं, देह, इन्द्रिय और मनसे युक्तको 


रत्वप्रभा 
ग्रहणात्‌ न प्रधानस्य वैदिकत्वमिति सूत्रार्थः । स्मार्तक्रमः किमिति त्यक्तव्य 
इत्याशडक्य श्रोतक्रमस्य प्रकरणायनुम्रहेण बलवत्त्वात्‌ इत्याह-कुत इत्यादिना । 
तदुभयं विद्वषणोति--तथा हीति । रूपकक्‍्छप्तिः-साहश्यकल्पना । प्रग्रहः- 
अश्वरशना । यदा बुद्धिसारथिः विवेकी, तदा मनसा इन्द्रियहयान्‌ विषमविषय- 
मार्गाद्‌ आकर्षति । यदि अविवेकी, तदा मनोरशवाबद्धान्‌ तान्‌ प्रवर्तयतीति 
मनसः प्रत्रहत्वं युक्तम्‌ । तेषु--हयेषु, गोचरान्‌-मागीन्‌ । ननु स्वतः चिदात्मनो 
सोगसम्मवात्‌ , कि रथादिना इत्यत आह-- आत्मेति । आत्मा-देहः, देहादि- 
रत्वप्रमाका अनुवाद 
शरारका ग्रहण होनेसे प्रधान श्रुतिप्रतिपादित नहीं है, ऐसा सूत्रका अर्थ हे । परन्तु स्यृतिका 
कम त्याज्य क्यों हे, ऐसी आशंका करके प्रकरण आदिके असुभ्रहसे ध्रुतिकम स्मृतिक्रमसे 
बलवत्तर है, ऐसा कहते हैं--“किम्‌” इत्यादिसि । प्रकरण और परिशेष इन दोनोंका 
विवरण करते दें--“तथा हि” इत्यादिसे । रूपकक्तृसि-सारर्यकी कल्पना । प्रग्रह--- 
लगाम। यदि घुडधिरूप सारथि विवेकशील होता हे, तव मनरूपी लगामसे इन्द्रियरूपी 
अशोको विषयरूपी विषम. मार्गमेसे खाच लेता है, यदि वह अविवेकी होता है, तो सनरूपी 
ऊगामसे वांधे हुए अइवोंको उस मार्गमे चलाता है, इस प्रकार मनको लगाम कहना युक्त 
इं । तेघु--अश्वेके, गोचर--मार्ग । यदि कोई कहे कि चिदात्मामें स्वतः भोगका संभव है, 
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भाष्य 
तेश्रेन्द्रियादिभिरसंयतेः संसारमधिगच्छति । संयतैस्थध्वनः पारं तद्विष्णोः 
परमं पदभामोतीति दर्शयित्या, कि तदध्वनः पारं विष्णोः परमं पदमि- 
त्यसामाकाङ्घायाम्‌, तेभ्य एव प्रकृतेभ्य इन्द्रियादिग्यः परत्वेन परमात्मा- 
नमध्वनः पारं विष्णोः परमं पदं दर्शयति-- 
इन्द्रियेश्य; परा ह्यर्था अर्थेभ्यश्च परं मनः | 
मनसस्तु परा वुद्धिवुद्धेरात्मा महान्‌ परः ॥ 
महृतः परमव्यक्तमव्यत्तात्‌ पुरुपः पर; 
पुरुपान्न परं किंचित्‌ सा काष्ठा सा परा गति; ॥/ 
( का० १।३।१०, ११ ) इति । तत्र य एवेर्द्रियादयः पूर्वस्यां रथरूपक- 
` कल्पनायामश्चादिभावेन प्रकृतास्त एवेह परिगृह्यन्ते परकृतहानाप्रकृत- 
भाष्यका अनुवाद 
विद्वान्‌ भोक्ता कहते हैं ) वे इन्द्रिया आदि असंयत--अनियमित हों, तो उन- 
से जन्म-मरणपरम्पराको प्राप्त होता है ओर संयत हों तो आवागमनरहित 
विष्णुके परम पदको प्राप्त होता दै, ऐसा दिखलाकर आवागमनरहित विष्णुका 
परम पद कौन है, ऐसी आकांक्षा दोनेपर--'इन्द्रियेभ्यः परा ह्यथी०' ( इन्द्रियों- 
से विषय श्रेष्ठ हैं, विपयासे मन श्रेष्ठ दै, मन से बुद्धि श्रेष्ठ दै और बुद्धिस 
महान्‌--जीव श्रेष्ठ है, महान्‌ जीवसे अव्यक्त श्रेष्ठ है और अव्यक्तसे पुरुष 
श्रेष्ठ है, पुरुपसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है वह अन्तिम सीमा है, वही उत्कृष्ट गति हे । ) 
यह श्रुति भ्रकृत इन्द्रिय आदिसे पर परमात्माको ही आवागमनरह्वित विष्णुका 
परम पद कहती है। उस श्रृतिमें रथरूपककी कल्पनामें अश्व आदि रूपसे जो 
इन्द्रिय आदि प्रकृत हें, प्रकृतकी हानि ओर अम्रकृतकी कल्पनारूप 
रत्नप्रभा 
सङगकह्पनया भोक्तृत्वम, न स्वतः, असडगत्वादित्यर्थः । अधुना रथादिभि 
गन्तब्य वदन्‌ आकाङक्षापूर्वकम्‌ उत्तरवाक्यमाह--तैश्रेत्यादिना । शरीरस्य 
प्रकृतत्वेऽपि अव्यक्तपदेन प्रधानं गृह्यतामित्यत आह-तत्र य एवेति | एवं 
रत्वप्रभाका अनुवाद | 
रथ आदिकी क्या आवदयकता हैं, इसपर कहते इँ--“आत्मा” इत्यादिसे। आत्मा--देदद । 
देइ आदि संगकी कल्पनासे आत्मा भोक्ता होता है, स्वतः मोक्ता नहीं है, क्योंकि असंग है । 


अव रथ आदिसे गंतव्य क्या है, यह कहते हुए आकांक्षापूवेक उत्तर वाक्य कहते हैं--- 
“तैश्च” इत्यादिसे । यद्यपि शरीर प्रकृत दै, तो भी अव्यक्तशब्दसे प्रधानका ही अहण करो, 
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भाष्य या 
प्रक्रियापरिहाशय । तत्रेन्द्रियमनोबुद्धयस्तावत्‌ पूर्वत्रेह च समानशब्दा 
एव, अर्थारतु ये शब्दादयो विपया इम्द्रियहयगोचरत्वेन निर्दिष्टाः तेपां 
चेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌, इन्द्रियाणां च ग्रहत्वस्‌, ` विपयाणासतिग्रहत्यम्‌ , 
( बृ० १२ ) इति शरुतिप्रसिद्धेः । विषयेभ्यथ मनसः परत्वम्‌, मनोमूल- 
स्वादू विषयेन्द्रियव्यवहारस्य । मनसस्तु परा घुद्धि', डु द्यारुद्य भोग्य- 
ज्ञातं भोक्तारपुपसर्पति । बुद्धेरात्मा महात्‌ परो यः स॒ आत्मानं रथिनं 
साष्यका अनुवाद 
दोषफे निवारणके लिए उनका ही इस श्रुतिवाक्यमें ग्रहण- किया जाता है । 
इनमेंसे इन्द्रिय, सन और बुद्धि पूर्ववाक्य में और यंहां समान शब्दोंसे ही निष्ट 
हैं। अर्थ अथीत्‌ शब्द आदि विषय जो इन्द्रियरूप अश्चोके सागेरूपसे 
निर्दिष्ट हैं, वे इन्ट्रियोसे पर हैं, इन्द्रियाणां अहत्वं०' ( इन्द्रिया मह हैं और 
विषय अतिग्रह हैं ) ऐसा श्रृतिमें प्रसिद्ध है। ओर विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, 
क्योंकि विषय और इन्द्रियांका व्यवहार सनके अधीन है। बुद्धि मनसे श्रेष्ठ 
है, क्योंकि भोग्य पदार्थ चुद्धिपर आरूढ होकर सोक्ताके पास जाते हैं। 
जो “आत्मानं रथिनं विद्वि’ ( आत्माको रथी जानो ) इस प्रकार रथीरूपसे 
 रत्वप्रमा 
प्रकरणं शोधयित्वा शरीरस्य परिशेषताम्‌ आनयति--तत्रेन्द्रियेत्यादिना । 
अर्थानां पूर्वमतुक्तिशङ्कां वारयन्‌ पर्स्‌ उपपादयति--अर्था इति । गृहन्ति 
पुरुषपशुं बच्चन्तीति अहाः--इन्द्रियाणि । तेषां महत्वं विषयाधीनम्‌, असति विषये 
तेषाम्‌ अकिश्चित्करत्वात्‌ । ततो अहेभ्यः श्रेष्ठाः अतिम्रहाः विषयाः इति बृहदारण्यके 
श्रवणात्‌ । परत्वं श्रेष्ठ्यामिप्रायम्‌, न तु आन्तरत्वेव इति भावः । सविकल्पकं 
रन्रप्रसाका अनुवाद 
इसपर कहते हँ---“तन्न य एव” इत्यादि । इस प्रकार प्रकरणका शोधन करके शरीर 
परिशेष--अवरिष्ट हे, ऐसा दिखलाते हैं-- तत्रान्द्रिय” इत्यादिसे । विषय पहले नहीं कहे 
गये हँ, इस शंकाका निराकरण करते हुए उनमें श्रेष्ठता दिखलाते हं--'“अथोः'” इत्यादिसे । 
घ्राण, जिह”, वाकू, चल्छ, श्रोत्र, मन, हस्त और त्वचा, इन आठ इन्द्रियोंको श्रृतिने ग्रह कहा 
है, क्योंकि इन्द्रियां पुरुषरूपी पशुका ्रहण--वन्धन करती हैं अथात. उसको अपने वरामें 
करती ईँ! परन्तु जवतक इन्द्रियां इस घुरुषपशुको गन्ध, रस, नाम, रूप, शब्द, काम 
कम ओर स्पशेका उपहार नहा करता तवतक इन्दया स्वरूपसं पुरुष पशुको अपच चरस 
नहीं कर सकती । इस प्रकार विषयोंके अधोन होनेसे इन्द्रियांको अद्द कहा हे । उनसे विषय 
भ्रष्ठ हू, अत चुहृदरण्यकम वे अतिधह कहे गये हे 1 परत्व श्रष्ठताके आमभश्रायस . कहा 
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भाष्य 
विद्धि' इति रथित्वेनोपक्षिप्तः । कुतः ! आत्मशब्दात्‌ । भोक्तुश भोगोप- 
करणात्‌ परत्वोपपत्ते; । महत्वं चाऽस स्वामित्वादुपपन्नम्‌ । अथवा-- 
, “मनो मह्दान्मतित्रैल्वा पूर्युद्धि; ख्यातिरीश्वरः । 
प्रज्ञा संबिचितिश्वेष स्मृतिश्र परिपठ्यते ॥' इति स्मृते, 
थो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै ।' (श्वे०६।१८) 
इति च श्रुते्या प्रथमजस्य हिरण्यगर्भ बुद्धि, सा सर्वासां बुद्धीनां 
| साप्यका अनुवाद 
निर्दिष्ट महान आत्मा है, वह बुद्धिसे श्रेष्ठ है, क्योंकि आत्मशब्दस यह अलमिज्ञा 
होती है । भोक्ताको भोगकी सामम्रियोंसे शरेष्ठ कहना ठीक ही दै, खामी होनेसे वह 
महान्‌ भी है । अथवा “मनो महान्‌ मतिब्रेह्या”' (समष्टिवुद्धि मननशक्ति, भावी 
निश्चय, व्यापक, आत्मा, भोग्यवगेकी नगरी, तात्कालिक निश्चय, कीर्तिशक्ति, 
त्रिकालनिश्चय, संवित्‌) चित्‌, और स्मृति कही जाती दै) इस स्टृतिके अनु- 
सार एवं 'यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व ०! ( जो पहले ब्रह्माको उत्पन्न करता है और 
जो उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविभोव कराता है ) इस श्रतिके अनुसार प्रथम 
उत्पन्न हुए हिरण्यगर्भकी बुद्धि सव घुद्धियोंकी आधार है । वदी यहां महान्‌ 


रतलप्रभा 
ज्ञानम्‌-मनः, निर्विकहपकम्‌--निश्चयात्मिका बुद्धि, आत्मशब्दात्‌ स एव वुद्ध 
परः, प्रत्यभिज्ञायते इति शेपः । हिरण्यगर्मामेदेन ब्रह्मादिपदवेचा समध्िवुद्धिः 
महान्‌ इत्याह--अथवेति । (१) मननशक्ति (२) व्यापिनी, (३) भाविनिश्चयः, 
(४) ब्रह्मा--आत्मा, (५) भोग्यवर्गाश्रयः, (६) तात्कालिकनिश्चयः, (७) कीर्ति- 
शक्तिः, (८) नियमनशक्तिः, (९) त्रैकाठनिश्चयः, (१०) संविदू--अभिव्यज्ञिका, 
(११) चिद्‌, (१२) अध्यस्तातीतसर्वार्थग्राहिणी, समछिबुद्धिः इत्यर्थः। हिरण्य- 
रत्नम्रभाका अनुवाद 
गया है, आन्तरत्वके अभिप्रायसे नहीं। सविकल्पक ज्ञान मन है और निर्विकल्पक ज्ञान 
निश्चयात्मक वुद्धिदै। 'आत्मशब्दात्‌'के वाद अत्यमिज्ञायते! इतना शेष समझना चाहिए 
अर्थात्‌ आत्मशब्दसे अत्यनिज्ञा होती है कि वही बुद्धिसि पर है। दिरण्यगर्भसे अभिन्न ब्रह्मा 
आदि पदोंसे वाच्य समश्थिद्धि महान्‌ दै, ऐसा कइते ह-..."अथवा” इत्यादिसे । समछिदुद्धि 
मननशक्ति, व्यापक, भावी निश्चय, आत्मा, भोग्य पदार्थाका आश्रय, तात्कालिक निश्चय, 
कीर्ति-शक्ति, नियमनशक्ति, त्रैकालिक निश्चय, अधैको अभिव्यक्त करनेवाली, वित, और अध्यस्त 
अतीत सब पदार्थोका स्मरण करनेवाली कही जाती दै। यद हिरण्यगर्मकी वुद्धि दै, इस विषय में 
५५ 
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भाष्य 


परमा प्रतिष्ठा, सेह महानात्मेत्युच्यते । सा च पूर्वतर बुद्धिग्रहणेनेव गृहीता 
सती हिरुगिहोपदिश्यते, तस्या अप्यस्मदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः.। 
एतस्मिस्तु पक्षे परमात्सविषयेणेव परेण पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो 
ग्रहणं द्रष्टव्यस्‌, परमाथेतस्तु परमास्मविज्ञानात्मनोभेदाभावात्‌ । तदेवं 
श्रीरमेवैक परिशिष्यते तेषु । इतराणीन्द्रियादीनि प्रकृतान्येव परमपद 
दिदर्ञयिपया समसुक्रामन्‌ परिशिष्यमाणेनेहान्त्यनाव्यक्तशब्देल परिशिष्य- 
__ भाष्यका अनुवाद 
आत्मा कही गई है । यद्यपि पहले वह वुद्धिशव्दके महणसे गृहीत थी ही, 
तो मी यहां उसका प्रथक्‌ उपदेश है, क्‍योंकि वह भी हमारी बुद्धिसे श्रेष्ठ है, 
यह ठीक ही है। परन्तु इस पक्षमें अनन्तर आनेवाले परमात्मचिपयक पुरुष- 
शब्दके ग्रहणसे.रथी आत्साका ग्रहण समझना चाहिए, क्‍योंकि वास्तविक रीति- 
से परमात्मा और विज्ञानात्सामें कोई भेद नहीं है, इस प्रकार उनमें केवळ एक 
शरीर, ही वच जाता है। परम पदको दिखानेकी इच्छसि पूर्वकथित अन्य 
इन्द्रिय आदिका अनुसरण करनेवाला वेद यहां अवरिष्ट रहनेवाले अव्यक्तशब्द- 


रत्नप्रभा 
गर्भस्थ इयं बुद्धिरस्ति इत्यत्र श्रुतिमाह--य इति । ननु अभकृता सा कथमुच्यते, 
तदुक्तौ च प्रधानेन किमपराद्धमित्यत आह--सा चेति । हिरुकू-एथक्‌ । पूर्व 
व्यष्टिबुद्धयभेदेन उक्ता, अत्र ततो भेदेन परत्वमुच्यते इत्यथेः । तहिं रथरथिनौ 
दवै परिशिष्ट स्याताम्‌, नेत्याह-एतस्मिस्त्विति । अतो रथ एव परिशिष्ट 
इत्याह-तदेचमिति । तेषु पूर्वोक्तेषु षट्पदार्थेषु इत्यर्थः । परिरोषस्य फलमाह--- 
इतराणीति । वेदो यमो वा इति शेषः । दशयति चेति सूत्रमागो व्याख्यातः । 
रलग्रयाका अनुवाद 
प्रमाण भूत श्रुतिको कहते इँ--“यः” इत्यादिसे। यदि कोई कहे कि दिरण्ययर्भकी बुद्धि तो 
प्रकृत नहीं है, वदद केसे कही गई, और वह जव कही गई तो प्रधाने क्या अपराध किया 
है १ इसपर कहते है“ च” इत्यादिसे । हिरुकू--एथक्‌ । पहले व्यष्टिुद्धिसे हिरण्य- 
गर्भकी बुद्धि अभिन्नरुपसे कही गई है, यहां भिन्ूपसे उससे श्रेष्ठ कही जाती हे, ऐसा अर्थ 
है। यदि कोई कहे कि हिरण्यगर्भकी बुद्धि महान्‌ आत्मा है, इस पक्षमें रथ और जो भोक्ता रथी > 
है, थे दोनों परिशिष्ट हैं, इसका निराकरण करते है--“एतस्मिस्तु” इत्मादिसे । इसलिए रथमात्र 
परिशिष्ट दै, ऐसा कहते हैं---- “तदेवम्‌ इत्यादिसे। “तेघु'--पूर्वोक्त छः पदार्थाने । परिशेषका फल 
कहते हैं-.“इतराणि” इत्यादिसे.। 'दशयति'के बाद 'वेदः यमो वा' इतना शेष समझना चाहिए! 
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भाष्य 
माणं प्रकृतं शरीरं द्यतीति गम्यते । शरीरेन्द्रियमनोवुद्धिविपयवेदना- 
संयुक्तस्य विद्यावतो भोक्तुः शरीरादीनां रथादिरूपककल्पनया संसारः 
मोश्षगतिनिरूपणेन प्रत्यगात्मत्रह्माचगतिरिह विवक्षिता । तथा च-- 
“एप सर्वेपु भूतेषु गृढोस्मा न प्रकाशते । 
इश्यते खउयया बुद्धया सूहमया तूक्ष्मद्शिमि। ॥ ( का०१।३।१२) 
इति चैष्णवस्य परमपदस्य दुरवगमत्वयुकत्या तदवगमार्थं योगं दर्शयति- 
'यच्छेद्वाद्यानसी प्राज्ञस्तद्यच्छेज्ज्ञान आत्मनि । 
ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तद्यच्छेच्छान्त आत्मनि ॥ 
माप्यका अनुवाद 
से अवशिष्ट रहनेवाले प्रकृत शरीरको ही दिखलाता है ऐसा समझा जाता 
है। शरीर आदिकी रथ आदिफे साथ रूपककरपना द्वारा शरीर, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, विषय और वेदनासे संयुक्त अविद्यावान भोक्ताके संसारगमन और मोक्ष- 
गमनके निरूपणसे प्रत्यगात्मा ही ब्रह्म है, यह ज्ञान यहां विवक्षित है। इसी 
प्रकार “एप सर्वेषु भूतेपु०” ( सब प्राणियोंमें गूढ़ यह आत्मा प्रकाशमान नहीं होता, 
परन्तु सूक्ष्मदर्शी--सक्ष्मविपयोके श्रणमें समथे एकाग्र घुद्धिस उसका साक्षा- 
त्कार करते हैँ) इस प्रकार विष्णुका परम पद दुई है ऐसा कहकर उसके 
ज्ञानफे लिए 'यच्छेद्वाइमनसी प्राज्ञ:०' (प्राक्ष पुरुष वाणीका मनमें लय करे, 
मनका वुद्धिमें, वृद्धिका भहान्‌ आत्मामे और महान आत्माका शान्त आत्मामें 
EN RC Ol ED मन न कप 


रत्रप्रभा 
किञ्च, अक्ात्मैकल्वपरे अन्ये भेदवादिना प्रभानस्याऽवकाशो नास्तीत्याह-शरीरे” 
त्यादिना । भोगः-वेदना । काठकग्रन्थस्य ऐक्यतात्पर्ये गूढलज्ञेयस्वज्ञानहेतु- 
योगविधयो लिङ्गानि सन्तिं इत्याह--तथा चेत्यादिना | अभ्या-समाधिपरि- 
पाकजा । वागिति--अत्न द्वितीयाछोपइछान्द्सः, मनसीति देष्ये च ॥ १ ॥ 
रलप्रभाका अनुवाद 
इस प्रन्धसे 'दशयति च' इस सून्नभागका व्याख्यान हुआ। ब्रह्म और जीवकी एकताका प्रतिपादन 
करनेवाले इस ग्रन्धमें सेदवादियोंके प्रधानकी चर्चाका अवकाश ही नहीं है, ऐसा कहते है 
“शरीर” इत्यादिसे । वेदना- सुख आदिका अचुभव । काठक अन्यका तात्यय जदात्मेक्यम दै, 
गूढत्व, शेयत्व औरं ज्ञानकी देतु योगविधियों इसकी समर्थक हैं, ऐसा कहते पल तथा 
च” इत्यादिसे । 'अग्रयाः-समाधिपरिपाकसे उत्पन्न हुई है, यच्छेद्वाद्मनसी'--- बाच॑ 
“मनासे?, इनमें द्वितीयाका लोप और इकारका दीर्षत्व छान्दस हैं ॥ १ ॥ 


७८६ बहेन : [० १पा०४ 


~ III OSE V VAT 
SITTIN ANA ६” ४४ ५८ ४४०४ ४ ७४४४४ «४ फल AAAS पक पक 


( का० २।३।१३ ) इति । एतदुक्तं भवति--चाच मनसि संयच्छेत्‌, वागा- 
दिवाद्येन्द्रियव्यापारमुत्सुज्य -सनोमात्रेणाऽवतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविक- 
ठ्पाभिग्नुख विकल्पदोषदर्शनेन ज्ञानशब्दोदितायां बुद्धावध्यवसाय- 
स्वभावायां धारयेत्‌ । तामपि बुद्धि महत्यात्मनि भोक्तर्यः्यायां वा वुद्धौ 
सक्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌, महान्तं स्वात्मानं शान्त आत्मनि प्रकरणचति 
परस्मिन्‌ पुरुषे परस्यां काष्ठायां प्रतिष्ठापयेदिति । तदेवं पूर्वापरालोचनायां 
नास्त्यत्र परपरिकल्पितस्य प्रथानस्याञ्चकाशः ॥ १ ॥ 
साष्यका अनुवाद 

लय करे ) यह श्रुति योग दिखढाती है। इसका तात्पय यह है कि वाणीका 
सनमें ल्य करे अथात्‌ वाक्‌ आदि बाह्य इन्द्रियांके व्यापारका त्याग करके 
केवळ मनरूपसे अवस्थित रहे । मनसे भी विषयसम्बन्धी विकल्प 
उठते हैं, अतः उसमें विकर्परूपी दोषके दरीनसे उसका ज्ञानहाब्दसे कथित 
निश्चयात्मक बुद्धिमें लय करे । उस बुद्धिका मी महान्‌-आत्मा ओोक्तामें अथवा 
समाघिके परिपाकसे जात घुद्धिमें सूक्ष्मतासम्पादन हारा ल्य करे । उस महान्‌ 
आत्माका प्रकरणप्राप्त चरम सीमा शान्त आत्मा-परन्रह्ममें लय करे। इस 
प्रकारसे पूर्वापर पर्यालोचन करनेपर सिद्ध होता है कि प्रतिपक्षी द्वारा कल्पित 
प्रधानका यहां अवकाश ही नहीं है ॥१॥ 


सूक्ष्मं तु तदहत्वात ॥२॥ 


पंद्च्छेद--सूक्ष्मम्‌, तु, तदर्हत्वात्‌ । 

पदार्थोक्ति--सूक्ष्म तु-स्थूळशरीरारम्भकं भूतसूक्ष्म [ अव्यक्तपदेन गृह्यते, 
कुतः ] तदह॑त्वात्‌-अव्यक्तशब्दाहत्वात्‌ । 

भाषार्थ--स्थूछशरीरके आरम्भक भूतोंका सूक्ष्म भाग जो सूक्ष्म शरीर कह- 
लाता है, उसीका अव्यक्तशब्दसे ग्रहण होता है, क्योंकि सूक्ष्म पदार्थ ही अव्यक्त 
शब्दके योग्य है अर्थात्‌ अव्यक्तशब्दवाच्य है । 


३२५०३४४४22. 
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उक्तमेततू--अरकरणपरिशेपास्यां शरीरमच्यक्तशव्दम्‌, न प्रधानमिति। 
इद्मिदानीमाशङक्यते--कथ मव्यक्तशब्दाईत्व॑शरीरस्य, याचता स्थूल- 
त्वात्‌ स्पष्टतरमिदं शरीरं व्यक्तशव्दार्हमस्पश्‍वचनस्त्वव्यक्तशव्द इति । 
अत उत्तरमुच्यते---सूक्ष्म त्विह कारणात्मना शरीरं विवश्यते, सूक्ष्मस्याऽ- 
व्यक्तशब्दाहत्वात्‌ । यथपि स्थूलमिदं शरीरं न स्वयमव्यक्तशब्दमईति, 
तथापि तस्य त्वारम्भफं भूतसक्ष्ममव्यक्तशव्दमहति । प्रङ्गतिशब्दश्च 
विकारे दृष्ट, यथा 'गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌? ( ऋ० सं० ९।४६।४ ) 

माष्यका अनुवाद 


प्रकरण ओर परिशेपसे कहा गया है कि अव्यक्तशब्द शरीरघाचक है, 
प्रधानचाचक नहीं दै । अव यह शङ्का होती है कि जब स्थूळ होनेके कारण शरीर 
स्पष्टतया व्यक्तशब्दप्रतिपाद्य प्रतीत हो रहा हे तव बह अव्यक्तशब्दवाच्य केसे है? 
अव्यक्तशब्द तो अस्पष्टका “वाचक है। इसलिए उत्तर कहते हँ--यहां अव्यक्त- 
शब्दसे कारणरूपसे सूक्ष्म शरीर विवक्षित है, क्‍योंकि सूक्ष्म अव्यक्तशब्दका 
वाच्य है। यद्यपि यह स्थूल शरीर खरूपसे अव्यक्तशब्दके योग्य नहीं है, तो 
भी उसके आरम्भक भूतसूक्ष्म अव्यक्तशव्दके योग्य हैं। और प्रकृतिवाचक 
शब्द चिकार अर्थम प्रयुक्त होता है, जैसे कि 'गोसिः श्रीणीत मत्सरम्‌०' (गायके 


रलमभा 


सूक्ष्म स्विति । शहोत्तरत्वेन सूत्र व्याचष्टे-उक्तमेतदित्यादिना । कार्य- 
कारणयोः अभेदात्‌ मूलप्रकृतिवाचकाव्यक्तशव्देन विकारो ढक्ष्यते इत्यर्थः । 
गोमिः-गोविकारैः पयोभिः, मत्सरम्‌-सोमं श्रीणीत-मिश्रितं कुर्यादिति यावत्‌ । 
“श्रीज्‌ पाके” इति धातोलोटि मध्यमपुरुषबहुबचनस्‌ एतत्‌ । अव्यक्तात्मना 


रत्यप्रभाका अनुवाद 
दंकाके उत्तरहपसे सूत्रका व्याख्यान करते हैं--“उत्तमेतत” इत्यादिसे । कार्य और 
कारणके अभिन्न होनेस मूलप्रकृतिवाचक अव्यक्तराव्दसे विकार लक्ष्य होता है, ऐसा अर्थ 
है। 'बोसिः---गायके विकार अर्थात्‌ दूधके साथ मत्सर अर्थात्‌ सोमको मिळावे, ऐसा 
अर्थ है। पाकार्थक "श्रीम्‌? धातुके लोदके मध्यम पुरुषके वहुवचनका यह रूप है। 
काता IRI IS EE छू छल तल तक 
(१) श्रुतिमै धातुके अनेक अर्थ दोनेसे मिश्रण रूप अर्थ छिया गया है । 


स्टंट बरसत [ भ० १ प्रा० ४ 


भाष्य 


इति । श्रतिश्र-तद्वेदं तब्बेव्याकृतमासीद॑ (३० १।४।७) इति इदमेव 
व्याकृतनासरूपविभिन्ने जगत्‌ प्रागवस्थायाँ परित्यक्तव्याकृतनामरूपं 
वीजशक्त्यवस्थमव्यक्तशब्दयोग्यं दशयति ॥ २॥ ` 
साष्यका अनुवाद 

विकार--दूघके साथ सोमरसका मिश्रण करना चाहिए)। श्रुति मी 'तद्धेदं०, (तब- 
प्राक अवस्थामें यह जगत्‌ अव्याकृत था) इस प्रकार जिसमें ताम रूप व्याकृत हैं, 
ऐसे विभिन्न इसी जगतको व्याकृत चाम रूपोंका जिसने पूर्वे अवस्थामें त्याग किया 
है जो बीजशक्तिरूप है, उसीको अव्यक्तशब्दे योग्य दिखाती है ॥२॥ 


रत्वमभा 

कार्यस्य अव्यक्तशब्दयोग्यत्वे मानमाह--श्रृतिश्वेति । तर्हि--प्रागवस्थायाम्‌ इदं 

जगदू अव्याक्कतमासीत्‌ , ह-किलेत्यर्थः । बीजरूपा शक्तिः संस्कारः तदवस्थस्‌ ॥२॥ 
रत्वम्रभाका अनुवाद 


अव्यक्तशब्द अव्यक्तकार्यका वाचक है, इसमें प्रमाण देते हैं--'श्रुतिश्य” ` इत्यादिसे । 
तहि--खृष्टिसे पहले । इदम्‌--यह जगत्‌ अव्याकृत था। 'ह' शब्द इतिवृत्तका सूचक है। 
चीजरूप जो शक्ति अर्थात्‌ संस्कार, तद्रप जगत्‌ ॥२॥ 

~ 


तदधीनत्वादर्थवत्‌ ॥ ३॥ 


पद्च्छेद-तदधीनत्वाद्‌, अर्थवत्‌ । 
पदार्थोक्ति-तदधीनरबाद्‌-ईश्वराधीनस्वाद्‌ [ अव्यक्तस्य न खतन्त्रता ], 
अर्थवत्‌--[ इश्वरसहकारित्वात्‌ अव्यक्तं ] प्रयोजनवत्‌ | | 
भाषार्थ--अव्यक्त ईश्वर के अधीन होनेसे खतंत्र नहीं है और जगतूकी सृष्टिमे 
ईश्वरका सहायक होनेसे सार्थक है । 


क 


(१) नामरूप आदिले व्याकार~-स्पष्टीकरणको न प्राप्त हुआ, अव्यक्त । 
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अत्राह-यदि जगदिदमनभिव्यक्तनामरूपं वीजात्मकं प्रागवस्थसव्य- 
क्तशब्दाहमभ्युपणम्पेत, तदात्मना च शरीरस्याउप्यव्यक्तशब्दाईल प्रति- 
ज्ञायेत, स एवं तहिं प्रधानकरणवाद एवं सत्यापचेत । अस्येव जगतः 
प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाऽभ्युपयात्‌ इति । | 

अत्रोच्यते--यदि वये स्वतन्त्रां काञ्चित्‌ प्रागवस्थां जगतः कारण- 
त्वेनाऽभ्युपगच्छेम, प्रसञ्जयेम तदा प्रधानकारणवादश । परमेश्वराधीना 
त्वियस्माभिः प्रागवस्था जगतोऽभ्युगम्यते, न स्वतन्त्रा । सा चाऽ- 
वञ्यास्युपगन्तव्या, अर्थवती हिसा। नहि तया विना परमेश्वरस्य 

भाष्यका अनुवाद 

पूर्वपक्षी कद्दता दै--नाम ओर रूपकी अमिव्यक्तिसे शून्य पूवोवस्थामें 
स्थित चीजात्मक यह जगत्‌ यदि अच्यक्तद्ब्द्रतिपाथ माना जाय और उस 
रूपसे शरीर भी अव्यक्तशब्दप्रतिपाद है, ऐसी यदि प्रतिज्ञा की जाय, तो पेसा 
होनेसे उसी प्रधानकारणचादकी आप्ति हो जायगी, क्योंकि प्रधान ही इस 
जगतकी प्रागचरथारूपसे स्वीकृत हुआ है । 

सिद्धान्ती इसपर कहते हँ--यदि हम जगते कारणरूपसे किसी एक 
स्वतंत्र प्रागवस्थाका स्वीकार करें तो हभ प्रधान कारणवादके अनुयायी हो 
सकते हैं, परन्तु हम जगतूकी प्रागवस्थाको परसेश्‍वरके अधीन मानते हैं, स्वतंत्र 
नहीं मानते । वदद अवस्था तो अवश्य ही माननी पड़ेगी, क्योंकि उपः 


रत्नप्रभा 
त॒दिति । अपसिद्धान्तगक्कोत्तर्वेन सूत्रं व्याचष्टे--अत्राहेत्यादिना । 
तर्हि-तदा, एवं सति-दक्ष्मशड्दितप्रागवस्थाभ्युपगमे सति । 
इश्वरे कल्पिता तन्नियम्येखड्गीकारात्‌.न अपसिद्धान्त इत्याह-अत्रोच्यते 
इत्यादिना । कूट्रणः सप्टृत्रसिद्धयर्थमविद्या स्वीकार्या इत्युक्तम्‌ । वन्ध- 
रलमभाका अनुवाद 


झपसिद्धान्तशद्धाके उत्तररूपसे सत्रकी व्याख्या करते हैं--“अन्नाह” इत्यादिसे । 'त्दि'-- 
तब । एवे सति--सक्ष्मसंशक प्रागवस्थाका स्वीकार करनेपर अर्थात, पूर्वावस्थासे युक्त जगत, 
अव्यक्तशब्दके योग्य है, ऐसा माननेपर । जगत्‌की पूर्वावस्था ईश्वरम PE और इधरके 
अधीन है, ऐसा अंगीकार करनेसे कोई अपसिद्धान्त नहीं होता है, ऐसा कहते ६ 
“'आन्रोच्यते” इत्यादिसे । कूटस्थ ब्रह्मका क्षप्टृत्व.तिद्ध करनेके लिए अविद्याका स्वीकार करना 


$ 
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भाष्य 
स्रष्दर्ख सिद्ध्यति, शक्तिरहितस्य तस्य प्रवृत्त्युपपत्ते! । शक्तानां च पुनर- 
त्पत्तिः । कृतः ? विद्यया तस्या वीजशक्तेदाहात्‌ । अविद्यात्मिका हि 
बीजशक्तिरव्यक्तशव्दनिर्देश्या परमेश्वराश्रया मायामयी मह्दाछुपुप्तिः, यस्यां 

, स्वरूपप्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः। तदेतदव्यक्त कचिदाकाश- 
शब्दनिर्दिश्य--एतस्मिन्तु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतथ’ 

| भाष्यका अनुवाद 

योगिनी है । उसके बिना परमेश्‍वर स्रष्टा ही नहीं हो सकता, क्योंकि शक्ति- 
शून्य होनेसे उसकी प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती । मुक्त आत्माओंके वन्धकी 
पुनः उत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि विद्यासे उस वीजशक्तिका नाश हो जाता है । 
अविद्यास्वरूप वह बीजशक्ति अव्यक्तशब्द्से कही जाती है, परमेश्वरके 
आश्रित रहती है, मायामयी एवं महासुपुप्ति है, जिसमें स्वरूपके ज्ञानसे रहित 
संसारी जीव सोते हैं। वह अव्यक्त कहीं आकाशशब्दसे कहा गया है, क्योकि 
'एतस्मिन्नु०? ( हे गार्गि ! इस अविनाशी तत्वमें आकाश ओत-प्रोत है ) ऐसी 


रतमभा 


मुक्तिव्यवस्थार्थमपि सा स्वीकार्या इत्याह--मुक्तानामिति। यन्नाशात्‌ मुक्तिः 
° ० >> ° 
सा स्वीकार्या, तां विनैव सृष्टौ मुक्तानां पुनः बन्धापत्तेरियशैः । तस्याः परपरि- 
कह्पितसत्यखतन्त्रमघानादू वैरक्षण्यमाह--अविद्येत्यादिना । मायामयी-- 
प्रसिद्भमायोपमिता लोके मायाविनो मायावत्‌ परततन्त्रेत्यथः । जीवशभेदोपाधित्वे- 
नाऽपि सा स्वीकार्या इत्याह--महासुपुप्तिरिति । बुद्धयाधयुपाधिमेदाद्‌ जीवा 
इति बहूक्तिः । अविद्यायां अतिमप्याह---तदेतदिति । आकाशहेतुत्वाद्‌ 
रत्नभभाका अनुवाद है 
चाहिए ऐसा पीछे कहा गया है, अव वन्ध और मोक्षकी व्यवस्थाके लिए भी उसका स्वीकार 
करना चाहिए, ऐसा कहते हैं--“मुक्तानाम” इत्यादिसे । जिसके नाशसे मुक्ति होती है, 
उस अविद्याका स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि उसके बिना ही सृष्टि द्वोनेपर मुक्त पुरुषोंका 
फिर बन्धन हो जायगा, ऐसा तात्पर्य है। यह आविद्या सांख्यपरिकल्पित सत्य और स्वतंत्र 
अथानसे विलक्षण है, ऐसा कहते---“अविद्या” इत्यादिसे । 'मायामयी!---असिद्ध मायासहश, 
लेकमें जैसे माया मायावीके अधीन होती है, वैसे हीं. अविद्या परतंत्र है, प्रधानके समान स्वतंत्र 
नहीं हे। जीवभेदका कारण उपाधिहुपसे भी अविद्याका स्वीकार करना चाहिए, ऐसा कहते 
हैं-.“मदमासुपु्ति” इत्यादिसे । बुद्धि आदि उपाधियोंके सेदसे "जीवाः ऐसा वहुवचन कहा है । 
अविद्याकी सत्तामें प्रमाणरूपसे. श्रुतिको उद्धृत करते हैं--“तदेतृत” इत्यारेसे । आकाशकी 
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भाष्य 


(३० २1८ | ११) इति श्रतेः । कचिदक्षरशव्दोदितम--'अक्षरात्परतः 
परः (प्रु०२। १ ) इति श्रतेः । कचिन्मायेति सूचितम--भायां 
तु प्रकृतिं विद्यान्मायिन तु महेरवरम? (कवे ४ | १०) इति मन्त्रवर्णाद्‌। 
अव्यक्ता हि सा माया, तसखान्यत्वनिरुपणस्याऽशक्यत्वात्‌। तदिदं 'महतः 
परमव्यक्तम्‌' इत्युक्तमव्यक्तपभवत्वान्महतः, यदा हेरण्यगर्भी बुद्धिमहान्‌ । 
यदा तु जीवो महान्‌, तदाप्यव्यक्ताधीनत्वाज्ञीवमभावस्य महतः परम- 
भाप्यका अनुवाद 
श्रुति है। कहीं अक्षरशव्दसे कहा गया है, क्‍योंकि 'अक्षरात्‌०' ( सर्वश्रेष्ठ 
अक्षरसे उत्कृष्ट ) ऐसी श्रुति है। और कहीं वह भायाशव्दसे सूचित है, क्योंकि 
“माथां तु०' ( प्रकृतिको माया जाने और मद्देशवरको मायावी जाने ) ऐसी श्रुति 
है। वह माया अव्यक्त है, क्योंकि वह त्रदासे अभिन्न है या भिन्न है, ऐसा 
उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । यदि महतूका अर्थ हिरण्यगर्भकी वुद्धि 
हो, तो अव्यक्तसे महत्‌ उत्पन्न होता है, इसलिए 'मद्दतः परमव्यक्तम! (महत्से 
पर अव्यक्त है ) यहांपर बही पृवोवस्था कही गई है। यदि महत्‌ शब्दका अर्थ 
जीव हो, तो मी जीवभावके अव्यक्ताधीन होनेसे 'महतः० ऐसा कहा है। 


कटा ण 


रत्तग्रमा 


आकाशः । ज्ञानं विना अन्ताभावात्‌ अक्षरम्‌, विचित्रकारित्वात्‌ भाया इति मेदः। 

इदानीम्‌ अविद्याया जक्षाभेदान्यत्वाभ्याम्‌ अनिर्वाच्यत्वेन अव्यक्तशव्दार्हत्वमाह- 

अव्यक्तेति | तस्य महतः परत्वं कथमित्यत आह--तदिदमिति । यदा 

द्धि्महान्‌, तदा तद्धेतुत्वात्‌ परत्वम्‌ इत्यन्वयः । मतिविम्वस्य उपाधि- 

परतन्त्रत्यात्‌ उपाधेः प्रतिविम्वात्‌ परत्वमाइ--यदा त्विति । देतु स्फुट्यति- 
रत्नम्रमाका अनुवाद 


हेतु हेनेसे अविद्या आकाश कहदी गई दै, तत्त्वज्ञानके विना बह निदृत्त नद्दी होती, अतः 
ई है और विचित्र कार्ये करनेवाली होनेसे माया कही गई दे, ऐसा 


अक्षर-अचिनाशी कही ग 2 9 
भेद दै । अविद्या ब्रह्मसे अभिन्न दै या भिन्न हे, यह निवेचन नहीं किया जा सकता, इसलिए 
२२ इत्यादिसे । 


अनिर्वाच्य होनेसे वह अव्यक्तशब्दके योग्य हैं, ऐसा कहते है--“अव्यक्त 
अव्यक्त मद्दतसे पर किस प्रकार है? इसपर कहते इ--“तदिदम” इत्यादिसे । “यदा बुद्धि: भभ 
परत्वम्‌” ( बुद्धि मद्दान, है, इस पक्षमें उसका कारण होनेसे अव्यक्त उससे श्रेष्ठ दै ) ऐसा 
अन्वय है। उपाधिके अधीन होनेसे प्रतिबिम्वसे उपाधि श्रेष्ठ है, ऐसा कहते ई--यदा तु” 


१०० 


७९२ ब्रह्मन्न [ अ० १ १० ४ 


भाष्य 
व्यक्तमित्युक्तम्‌ । अविद्या व्यक्तम्‌, अविद्यावस्वेनेव जीवस्य सर्वैः 
संव्यवहारः सन्ततो वर्तते । तञ्चा्यकतगतं सहतः परत्वमसेदोपचारात्‌ 
तद्विकारे शरीरे परिकरप्यते । सत्यपि शरीरवदिन्द्रियादीनां तहिकारत्वा- 
विशेषे शरीरस्यैवामेदोपचारादव्यक्तशब्देन ग्रहणम्‌ , इन्द्रियादीचां स्वः 
शब्देरेव शुहीतरवात्‌ परिशिष्टत्वाच शरीरस्य । 
अन्मे तु वर्णयन्ति-द्विविधं हि शरीरं स्थूलं सक्ष्म च । स्थूलं यदिः 
दमुपलम्यते सूक्ष्म यदुत्तरत्र वक्ष्यत--तदल्तरभतिपत्तों रंहति संपरिः 
भाष्यका अनुवाद 
निश्‍चय यह अव्यक्त अविद्या है। अविद्यायुक्त होनेसे ही जीवके सव व्यवहार 
सदा चलते जाते हैं । सहतूसे परत्य जो कि अव्यक्तमें है, उसकी अभेदोपचारसे 
उसके विकार शरीरमें कल्पना की जाती है। यद्यपि शरीरके ससान इन्द्रिय 
आदि भी उसके विकार हैं, तो भी अभेदोपचारसे अव्यक्तराव्द्से शरीरका ही 
अहण होता है, क्योंकि इन्द्रिय आदिका अपने बाचक शब्दोंसे ही म्हण किया 
गया है और झरीरमात्र ही अवशिष्ट है । 
दूसरे आचाये तो इस प्रकार व्याख्यान करते हैँ-शरीर दो प्रकारका है, 
स्थूळ और सूक्ष्म । जो उपलव्ध होता है, बह स्थूळ है और सूक्ष्म आगे 'तदन्तर 


रत्वमभा 
AN 


अविद्येति । अव्यक्त परत्वेऽपि शरीरस्य कि जातं तदाह--तञ्चेति । ननु 
इन्द्रियादीनाम्‌ आपि अव्यक्ताभेदात्‌ अव्यक्तत्वं परत्वं च किमिति नोच्यते, 
तत्राऽऽह-—सत्यपीति । 

सूत्रह्ठयस्य वृत्तिक््याख्यानस्‌ उत्थापयति--अन्ये खिति। पञ्चीङृतभूतानां 
सूक्ष्म अवयवाः स्थूरुदेहारम्भकाः । सूक्ष्मशरीरं प्रतिजीब॑ लिङ्गस्य आश्रयत्वेन 

रत्वशमाका अनुवाद ते 

इत्यादिसे । “अविद्या” इत्यादिसे ते ले ज्‌ से 
शरीर अव्यक्त है, यह कैसे सिल र सात मरे hr 


इन्द्रिय आदि भी अव्यक्तसे अभिन्न हैं, तो वे भो अव्यक्त तथा पर क्यों नहीं कहे जाते हैं 
इसपर कहते हं--“सत्यपि” इत्यादि । 


_ दोनों सूघोका इत्तिकाराभिमत व्याख्यान करते हें--“अन्ये तु” इत्यादिसे। पश्चीक्ृत 
मूलक सहम अवयव स्थूल देहके आरम्भक हैं। लिंग शरीरके आश्रयरुपसे प्रत्येक जीवका 
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भाष्य 

प्यक्तः प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌' ( त्र० ३।१।१ ) इति । तञ्चोमयमपि शरीरः 
मविशेषात्‌ पूर्वत्र रथत्वेन संकीतितम्‌, इह तु सृक्ष्ममव्यक्तशब्देन परि 
गृद्यत, सूक्ष्मस्याऽव्यकतशब्दाहत्तात्‌ । तदधीनत्वाच वन्धसोक्षव्यवहारस्य 
जीवात्तस्य परस्वम्‌ , यथा<र्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापारस्पेन्द्रियेम्य! परत्व- 
मर्थानामिति । तेस्त्वेतद्‌ वक्तव्यम्‌, अविशेषेण शरीरद्वयस्य पूर्वत्र रथत्वेन 
संकीर्तितत्वात्‌ समानयोः प्रकृतत्वपरिशिष्टत्वयो। कथं सूक्ष्ममेव शरीरमिह 
गृह्यते न पुनः स्थूठमपीति । आम्नातस्या5थ प्रतिपत्तुं प्रभवामो नाऽऽञ्नातं 

भाष्यका अनुवाद 

प्रतिपत्तो०' सूत्रमै कहा जायगा। वे दोनों शरीर समानरूपसे पूर्ववाक्यमें 
रथरूपसे कहे गये हैँ । यहां अव्यक्तशब्दसे केवळ सूक्ष्म शरीरका महण होता 
है, क्योंकि सूक्ष्मका ही अव्यक्तशब्द्से प्रतिपादन होता है. । जैसे इन्द्रियोंका 
व्यापार अर्थोके अधीन दोनेसे अर्थ इन्द्रियोंसे श्रेष्ठ कहे गये हैं, वैसे ही बन्ध 
और मोक्षका व्यबहार सूक्ष्म शरीरके अधीन होनेसे वह जीवसे पर--श्रेष्ठ 
कहा गया है । परन्तु उस मतवालाँसे यह पूछना चाहिए कि पूर्ववाक्यमें रथ- 
झब्दसे दोनों शरीरोंके समानरूपसे प्रतिपादित होनेके कारण दोनों समान रीतिसे 
प्रकृत और परिशिष्ट हैं, ऐसी स्थितिमें यहां अव्यक्तशव्दसे सूक्ष्म शरीरका प्रण 
क्यों होता है ओर स्थूछका क्‍यों नहीं होता? हम वेदका अथ ग्रहण कर 


रलगभा 


नियतमस्ति इति वक्ष्यते । देहान्तरप्रापी तेन युक्तो गच्छति परछोकमित्यथेः | 

कर्थं तस्य महतो जीवात्‌ परस्वम्‌ इति आशङ्क्य द्वितीयसून्रं व्याचष्टे-- 

तदधीनत्वाचेति । अर्थवत्‌ इति सूत्रस्थदष्टान्तम्‌ आह--यथेति । 

तद्वयाख्यानं दूषयति--तैरिति । अव्यक्तपदबछात्‌ प्रकृतमपि स्थूलं त्यज्यते 

इति शङ्कते--आञ्जातस्येति | एकार्थबोधकानां शब्दानां मिथ आकाङ्क्षया 
रत्नभ्रभाका अनुवाद 


सूक्ष्मशरीर अवश्य रइता है, ऐसा कहेंगे । देहान्तरकी प्राप्ति दोनेपर जीव उससे युक्त होकर पर- ` 
लोक जाता दै, ऐसा सूत्रका अर्थ है । मदत्‌ जीवसे पर किस प्रकार हे, ऐसी आशंका करके दूसरे 
सूत्रका व्याख्यान करते हे---““तदधीनत्वाः्व” इत्यादिसे । सूत्रस्थ 'अथवद्‌' इस दृष्टान्तको कहते 
हे--“यथा” इत्यादेसे। वृत्तिकारके मतका निराकरण करते है--“त:” इत्यादिसे। अव्यक्तपदके 
चंलसे प्रकृत स्थूल शरीरका भी त्याग हाता ६, ऐसी शंका करते हे--“'आम्नातस्य” इत्यादिसे । 


७९४ मदसून [ बं० १ पा०४ 


भाष्य 

पर्थचुयोक्तुस्‌, आज्ञात चा5व्यक्तपंद सृक्ष्समेव प्रतिपादयितुं शक्नोति 
नेतरद्‌ व्यक्तत्वात्‌ तस्येति येत्‌, न; एकवाक्यताधीनत्वादर्थप्रतिपत्तेः | 
नहीमे पूर्वोत्तरे आम्राते -एकवाक्यतासनापच कञ्चिदर्थं प्रतिपादयतः, 
ब्रकृतहानाग्रकृतमक्रियाधसङ्गात्‌ । न चाऽऽदाङ्कामन्तरेणेकवाक्यताम्रतिपत्ति- 
रस्ति, तत्रा 5विशिष्टायां शरीरहयस्य ग्राह्मस्पाकाङ्कायां यथाकाङ्घ सम्वन्धेऽ- 
नभ्युपणम्यमान एकवाक्यतैव बाधिता भवति, झुत आञ्नातस्यार्थप्रतिपत्तिः । 

भाष्यका अनुवाद 

सकते हैं, उसपर आक्षेप नहीं कर सकते, वेदोक्त अव्यक्तशब्द सूक्ष्मका ही बोध 
करा सकता है, स्थूळका वोध नहीं करा सकता, क्योंकि वह व्यक्त है, ऐसा यदि 
कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि अर्थवोध एकबाक्यताके अधीन है 1 ये 
दोनों पूर्व और उत्तर वाक्य एकवाक्यता प्राप्त किये बिना किसी भी अथैका बोध 
नहीं करा सकते, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अप्रक्कत प्रक्रियाकी प्राप्ति होगी । 
और आकांक्षाके चिन एकचाक्यताका वोध नहीं हो सकता, ऐसी स्थितिमें दोनों 
शरीरोंकी आह्यरबाकांक्षा समान होनेसे आकांक्षाके अनुसार संवन्धका स्वीकार 
न करें तो एकवाक्यताका ही वाध हो जायगा, फिर चेद्चाक्यके अथैका बोध 


रत्वम्रभा 

एकखां बुद्धी आखढल्वम्‌--एकवाक्यता, तव मते तस्या अभावात कुतोऽ्थनोध 
` इति समाधत्तेनेति । तां विनाऽपि अथेघीः किं न स्यादित्यत आह--- 
नहीति । शरीरशब्देन रूढ्या स्थूरं मकृतस्‌ , तस्य हानिः, अप्रकृतस्य भूतसूक्ष्मस्य 
अव्यक्तपदेन अहणमन्याय्यं स्यादित्यर्थः । अस्तु एकवाक्यता इत्यत आह--न 
चेति । ततः किं तत्राऽऽह्‌--तत्रेति | आकाङ्क्षया वाक्येकवाक्यत्वे सति प्रकृतं 
शरीरद्वयमव्यक्तपदेन ग्राह्मम्‌, आकाङ्क्षायास्तुस्यत्वादिति भावः । अवात्मनिश्चयः 

रत्नमभाका अनुवाद 

एक अर्थका बोध करानेवाले शब्दोंका परस्पर 'आकांक्षासे एक बुढिमै आरूढ होना एकवाक्यता 
है, तुम्हारे मतमें एकवाक्यताका अभाव होनेसे अथेबोध किस प्रकार होगा अथात्‌ नहीं हो 
सकता है, ऐसा समाधान करते हैं---“न”” इत्यादिसे । उसके विना भी अर्भश्ान क्यों नहीं 
होगा, इसपर कहते हैं--““नहि” इत्यादि । शरीरशब्दसे रूढिद्वारा स्थूल शरीर भक्त हें, 
उसकी हानि होगी और अम्रकृत जो भूतोंके अवयव हैं, उनका अव्यक्तपद्से ग्रहण अनुचित 
होगा अर्थात इस भकार अकृतकी हानि और अग्नकृतके ग्रहण करनेका प्रसंग आवेगा । तब 
यद भी एकवाक्यता हो, इसपर कहते है-- “न च” इत्यादि । आकाक्षासे वाक्योंकी एक- 
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भाष्य 
न चेवं मन्तव्यम्‌-दुभ्शोधत्वात्‌ सूक्ष्मस्येव शरीरस्येह हणम्‌ , स्थूलस्य तु 
इष्टबीभत्सतया सुशोधत्वादग्रहणम्‌ इति । यतो नैवेह शोधनं कस्यचिद्‌ 
वियक्ष्यते। नत्र शोधनविधायि किञ्चिदाख्यातमस्ति, अनन्तरनििषटरात्तु 
किं तद्विष्णो; परमं पदमितीदमिह विवक्ष्यते । तथा हीदमसात्‌ परमिद- 


भाष्यका अनुवाद 


ही कहांसे होगा । ऐसा मानना कि सूक्ष्म शरीरका शोधन दुष्कर होनेसे उसीका 
यहां ग्रहण है और स्थूल शरीरकी तो वीभत्सता देखनेमें आती है, इसलिये 
शोधन सुकर होनेसे उसका ग्रहण नहीं दै, यह ठीक नहीं है, क्‍योंकि यहां किसी 
के शोधनकी विवक्षा नहीं है, क्‍योंकि शोधनका विधान करनेवाला यहां कोई 
क्रियापद नहीं है । विष्णुका परम पद क्या है, यह पीछेसे निर्दिष्ट होनेसे उसीकी 


रत्मभा 


शुद्धिः, तदर्थं सूक्ष्ममेव आकाङ्क्षितं ह्यम्‌; सूक्ष्मत्वेन आत्माभेदेन गृहीतस्य 
दुरशोधत्वात्‌ । स्थूरस्य दृष्टदोर्गन्ध्यादिना लशुनादिवदनात्मलधीबैराग्ययोः सुल- 
मत्वादिति शङ्कते--न चैवमिति । दृष्टा वीभत्सा घृणा यस्मिस्तस्य भावः 
तत्ता तथेत्यर्थः । दूपयति--थत इति । वैराग्याय शुद्धिरत्र न विवक्षिता, 
विध्यभावात्‌ , किन्तु वैण्णवं परमं पदं विवक्षितमिति तद्दशनाथे प्रकृतं स्थूरमेव 
अव्यक्तपदेन ग्राह्ममिति भावः । किञ्च, सूक्ष्मख लिङ्गान्तःपातिन इन्द्रियादिम्रहणे- 


रत्र्रभाका अनुवाद 


वाक्यता होती हे, इसलिए प्रकत दोनों शरीरोंका अव्यक्त पदसे ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि 
दोनॉमें आकांक्षा समान हे, ऐसा तात्पर्य हे। अनात्मनिश्वय ञुद्धि अर्थात्‌ शोधन है, उसके 
लिए सूक्ष्म शरीरकी दी आकांक्षा है, अतः उसीका ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वह सूक्ष्म 
है, अतः आत्माके साथ उसका अभिन्नरूपसे भ्रण होनेके कारण उसका शोधन करना 
सुंशिकल है। स्थूल शरीरम दुर्गन्ध आदि देखनेमें आते हैं, इसलिए छहद्चुन आदिके समान 
उसमें अनात्मनिक्चय और वैराग्य सुलभ है, ऐसी शंका करते हैं--''न चैवम्‌” इत्यादिसे । 
शंकाका निराकरण करते हे--''यतः” इत्यादिसे। वैराग्यके लिए शाद्धि-अनात्मत्वनिश्चयकी 
यद्वां विवक्षा नहीं है, क्योकि उसका कोई विधान नहीं है, किन्तु विष्णुक्रे परम पदकी विवक्षा 
है, इसलिए उसको दिखानेके लिए प्रकृत स्थूल शरीरका ही अव्यक्तपद्से ग्रहण है। छिंगके 
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अन्तर्भूत सूक्ष्म शरीरका इन्द्रिय आदिके भइणसे ही प्रहण होनेके कारण अव्यक्त और शरीर 
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माष्य 
मात्‌ परसित्युक््वा “पुरुषा परं किश्चित्‌' इत्याह । सर्वथापि त्वानु- 
सानिकनिराकरणोपपत्तेस्तथा नामाऽस्तु, न नः किञ्चिच्छिचते ॥ हे ॥। 

भाष्यका अनुवाद | 

यहां विवक्षा है, क्योकि यह इससे पर है, यह इससे पर है, ऐसा कहकर 
“पुरुषान्न०' ( पुरुषसे कुछ पर नहीं ) ऐसा श्रुति कहती है। सब प्रकारसे ' 
अनुसाननिरूपित प्रधानका निराकरण उपपन्न होता हो, तो भले ऐसा हो, 
इससे हमारी कुछ भी हानि नहीं है ॥ ३॥ 


रत्नममा 
नैव ग्रहणात्‌ न पएथगव्यक्तशरीरपदाभ्यां अहः । अभ्युपेत्या55इ---सर्वधेति । 
स्थूरस्य सूक्ष्मस्य वा महेडपि इत्यर्थः | तथा नामेति । सूक्ष्मेव अव्यक्त- 
मस्तु इल्यः ॥ ३ ॥ 

रत्तप्रभाका अनुवाद 


पदसे उसका एथक्‌ अहण नहीं होता । भले सूक्ष्म शरीर दी शोधन करने योग्य हो, तो सी 
सांख्याभिमत रथान यहांपर नहीं दै, ऐसा स्लीकारपूर्वेक कहते हैं--“सर्वथा” इत्यादिसे । 
अर्थात्‌ स्थूल या सूक्ष्मका महण करें, तो सी। “तथा नाम”--तुम्दारी इच्छासे अच्यक्त- 
शब्दसे सूक्ष्मका ही ग्रहण हो ॥ ३ ॥ 


नेयत्वावचनाच्च ॥ 9 ॥ 
पदच्छेद--ज्ञेयल्लावचनात्‌, च । 


पदार्थोक्ति--शैयलावचनात्‌--अव्यक्तस्य  शेयत्वानमिधानाद, च---अपि 
[ ने अत्र अव्यक्तं प्रधानम्‌ )। 


भाषार्थ--इस प्रकरणमें अव्यक्तको शेय नहीं कहा है, इससे भी स्पष्ट है कि 
इस श्रतिमे उक्त अब्यक्तशब्द प्रधानका वाचक नहीं है । 
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भाष्य 
ज्ञेयत्वेन च सांख्ये! प्रधान स्मर्यते गुणपुरुपान्वरक्षानात कैवल्यमिति 
पद्भिः, नहि शुणस्वरूपमञ्चास्वा शुणेभ्यः पृरुपर्याऽन्तरं शक्यं ज्ञातुमिति । 
कचि विभूतिविशेषभाप्तये प्रधानं ज्ञेयमिति स्मरन्ति । न चेदमिद्दाव्यक्त 
ज्ञेयत्वेनोच्यते, पदमात्रं ह्यव्यक्तशव्दः, नेहाऽव्यक्तं ज्ञातव्यञ्चपासितव्यं 
चेति वाक्थमस्ति। न चाञ्नुपदिएँ पदार्थज्ञानं पुरुषार्थमिति शक्यं 
भाष्यका थनुवाद 
गुण और पुरुपके भेदके ज्ञानसे मोक्ष दोता है, ऐसा कहते हुए सांख्य 
प्रधानका ज्ञेयरूपसे स्मरण करते हैं, क्‍योंकि गुणोंका स्वरूप जाने विना गुणोंसे 
पुरुषका भेद नहीं जाना जा सकता । और विशिष्ट विभूति--शक्ति प्राप्त करनेके 
लिए प्रधान ज्ञेय है, ऐसा मी कहीं-कहीं कहते हें । परन्तु यहाँ अव्यक्तराच्द 
केवल एक पद दै । अव्यक्तका ज्ञान प्राप्त करना चाहिए या उसकी उपासना 
करनी चाहिए, ऐसा वाक्य नहीं है। ओर अनुपदिष्ट--उपदेड न किये हुए 


रत्प्रमा | 
अत्र अव्यक्तं प्रधानं न इत्यत्र हेत्वन्तराथे सूत्रम्‌--ज्ञेयत्वेति । सत्त्वादि- 
गुणरूपात्‌ प्रधानात्‌ पुरुषस्य अन्तरम्‌-मेदः तज्ज्ञानादित्य्थेः | 'नहि शक्यमू' इति 
च वदद्भिः प्रधानं ज्ञेयत्वेन स्मर्यते इति सम्बन्धः | न केवलं मेदमतियोगित्वेन 
प्रधानस्य ज्ञेयत्वं तेरिष्टम्‌, किन्तु तस्य उपासनयाऽणिमादिम्राप्तयेऽपि इत्याह 
कचिचेति । ज्ञानविध्यभावेऽपि अव्यक्तपदजन्यज्ञानगम्यत्वम्‌ आर्थिकं ज्ञेयत्वमस्ति 
इत्यत आह--न चाजुपदिष्टमिति। उपदिष्टं हि ज्ञानं फरुवदिति ज्ञातुं शक्यम्‌, 
निप्फरुस्योपदेशायोगादू अन्यक्तस्य च ज्ञानानुपदेशात्‌ सफल्ज्ञानगम्यत्वासिद्धिः 
रत्रमभाका अनुवाद 
अव्यक्त प्रधान नहीं है, इस विषयमें दूसरे देतुका प्रदशन करनेके लिए “शेयत्व” इत्यादि 
सूत्र दै। सत्त्व आदि युणरूप प्रधानसे पुरुष भिन्न है, इस ज्ञानसे, ऐसा अर्थ दै । शियत्वेन 
सांख्यैः? इत्यादि भाष्यमें 'नहि शक्यं"' ```स्मयेते’ ऐसा संवन्ध समझना चाहिए । प्रधान 
केवळ पुरुषसे भिन्नरूपसे शेय दे, इतना दी मात्र सांख्य नहीं मानते, किन्तु अधानकी 
उपासनासे अणिमा आदिकी भराति होती है, इससे भी उसको शेयरूपसे मानते हैं, ऐसा कहते 
---“'कृचिच्च" इत्यादिसे । ययपि ज्ञानका विधान नहीं दै, तो मी अव्यक्तपदजन्य ज्ञानसे 
आथिक ज्ञेयत्व जाना जाता है, इस शंकाका निराकरण करते हैं---“न चाइुपदिछम्‌?” 


इत्यादिसे । उपदिष्ट ज्ञान ही फल्युक्त है, इसलिए उसका शान प्राप्त हो सकता है, क्योँके 
फलरहितका उपदेश अयुक्त है। अव्यक्तका शेयरूपसे उपदेश नहीं है, इसलिए वह फलवान 
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भाष्य 
प्रतिपचुम्‌ । तस्मादपि ना5व्यक्तशब्देन प्रधानमभिधीयते । अस्माक तु 
रथरूपकवलप्तररीराबनुसरणेन विष्णोरेव परमं पदं दशेयितुमयमुपन्यास 
इत्यनवच्यम॥ ४ ॥ 
साष्यका अनुवाद 

पदार्थका ज्ञान पुरुषा्थ-पुरुषोपयोगी है, ऐसा नहीं कह सकते । इससे भी 
अव्यक्तशब्दसे प्रधानका अभिधान नहीं है । हमारे सतमें तो रथफे साहश्यसे 
कल्पित शरीर आदिके आश्रयण द्वारा विष्णुका ही परम पद दिखलानेके लिए 
यह उपन्यास--कथन है, इस प्रकार कोई दोप नहीं है ॥ ४॥ 


रत्वम्रभा 


इत्यः । फलितमाह-तस्ादिति । सांख्येष्टसफल्ज्ञानगम्यत्वावचनाच इत्यर्थः | 
ननु शरीरस्याऽपि ज्ञेयत्वानुक्तेः कथमिह ग्रहणम्‌, तत्राह--अस्मार्क स्विति । 
अस्मन्मते विप्ण्वास्यपदस्य एकस्यैव ज्ञेयत्वात्‌ तद्दशनाथम्‌ अव्यक्तपदेन शरीरो- 
पन्यासो युक्त इत्यर्थः । साधारणशब्दमात्रात्‌ न प्रधानस्य प्रत्यभिज्ञा, स्मार्त 
लिङ्गस्य अनुक्तया नियामकाभावादू इति तात्पर्यम्‌ ॥ ४ ॥ 
रत्वभभाका अनुवाद 

शानगम्य हो, यह सिद्ध नहीं होता । फलित कहते हैं--“तस्माद्‌” इत्यादिसे । अर्धात्‌ 
सांख्याभिसत सफलश्ञानगम्यत्वका कथन न होनेसे । परन्तु शरीर भी तो ज्ञेयरूपसे नहीं कहा 
यया, उसका यहाँ ग्रहण किस प्रकार होता हे १ इसपर कहते हँ---“अस्माक॑ तु” इत्यादि । 
हमारे सतमें केवल विष्णुसैञ्चक पद ज्ञेय है, इसलिए उसके दशनके लिए अव्यक्तपदसे शरीरका 
उपन्यास युक्त हे, ऐसा अर्थ है । साधारण शब्दमात्रसे प्रधानका मत्यभिज्ञान नहीं होता, क्योंकि 
समाते (अव्यक्त) का लिंग नहीं कहा गया इसलिए कुछ नियामक नहीं है, ऐसा तात्पर्य है ॥ ४॥ 


वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌ ॥ ५ ॥ 


पदच्छेद--वदति, इति, चेत्‌, न, माज्ञः, हि, प्रकरणात्‌ । 

पदाथाक्ति--वद॒ति--महतः परं भुवं निचाय्य’ इत्युत्तरवाक्यं प्रधान 
जैयत्वेन वदति, इति चेत्‌, न, प्राशी हि--परमासैव निचाय्यस्वेनोक्तः [ कुतः ] 
भकरणात्‌-- पुरुषान्न परं किञ्चित्‌? इत्यात्मम्रकरणात्‌ । 

भाषार्थे--'महृतः परं०' ( महत्से उत्कृष्ट अविनाशीको जानकर ) यह 
अञ्निमवाक्य प्रधानको शेय कहता है-यह कथन ठीक नहीं है, क्योकि 'पुरुषान्न ०' 
( पुरुषे श्रेष्ठ कोई नहीं है ) इस प्रकार आत्माका प्रकरण होनेसे परमात्मा ही 
उक्त वाक्यभें ज्ञेय कहा गया हे । 
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भाष्य 

अत्राह सांख्य;--श्वेयत्वावचनात्‌ इत्यसिद्धम, कथम्‌! श्रूयते 
त्तरत्राऽव्यक्तशब्दोदितस्य प्रधानस्य ज्ञेयत्ववचनम्‌--- 

'अशव्दमस्पर्ीमरूपमच्ययं तथाऽरसं नित्यमगन्धवच्च यत्‌ । 

अनाद्यनन्तं महतः परं श्रुव॑ निचाय्य तं सृत्युमुखात्‌ प्रमुच्यते ॥! 
( का० २।३।१५ ) इति । अत्र हि यादृशं शब्दादिहीनं प्रधानं महतः 
परं स्मृतो निरूपितं ताइशमेव निचाय्यत्वेन निर्दिष्टम्‌, तस्मात्‌ प्रधान- 
मेवेदम्‌, तदेव चाऽच्यक्तश्व्दनिर्दिष्टमिति । 

अत्र ब्रूम/--नेह प्रधान निचाय्यत्वेन निर्दिष्टम्‌, प्राज्ञो हीह परमात्मा 
निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट इति गम्यते। कुतः ? प्रकरणात्‌ । प्राज्ञस्य हि 
प्रकरणं विततं वर्तते, “पुरुषान्न परं किंचित्‌ सा काष्ठा सा परा गति?’ 

भाष्यका अनुवाद 

यहां सांख्य कहते हँ--ज्ञेयत्वावचनात” यह हेतु असिद्ध है । क्योंकि 
“अशब्दमरपरीमरूपसव्ययं०? ( शब्दरहित, स्परीरद्वित, रुपरहित, अब्यय, 
रसरहित, गन्धरहित, निय, अनादि, अनन्त, महत्‌से पर तथा अविनाशी 
तत्त्वका ज्ञान ग्राप्त करके सृत्युके सुखसे छुटकारा पा जाता है ) इस उत्तर वाक्यमें 
अव्यक्तराव्दसे प्रतिपादित प्रधानका ज्ञेयत्वरूपसे निर्देश है । जैसा शब्दादिहीन 
प्रधान महतसे पर स्ट्रतिमें निरूपित है, पेसा ही यहां ज्ञेयरूपसे निर्दिष्ट 
हुआ है, इसलिए यह प्रधान ही है और वही अव्यक्तहाव्दसे निर्दिष्ट है। 

यहां हम कहते हँ--प्रतीत होता है कि यहां प्रधान ज्ञेयरूपसे निर्दिष्ट नहीं 
है, किन्तु प्राज्ञ परमात्मा ही ज्ञेयरूपसे निर्दिष्ट है। किससे ? प्रकरणसे। 
्राज्ञका ही प्रकरण चला हुआ है, क्योंकि “पुरुषान्न परे०' ( पुरुपसे श्रेष्ठ कुछ 
नहीं है, वह परम सीमा है. बह परम गति है ) इत्यादि निर्देश है। “एप 


रत्वम्रभा 
लिङ्गोक्तिमाशङ्क्य निषेधति--वदतीति । अत्र हि ताइशमेव निर्दिष्टमिति 
अन्वयः | स्पष्टम्‌ अन्यत्‌ ॥ ५ ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 
पूव कथित 'शेयत्वावचनात” लिङ्ग असिद्ध है, ऐसी आशङ्का करके उसका निराकरण 
करते हैं--““वदति” इत्यादिसे । 'अत्र'"' “''निर्दिष्म! ( यहां उस प्रकारका प्रधान हवी निर्दिष्ट 


है ) ऐसा अन्वय दै । शेष भाष्य सरल हे ॥ ५ ॥ 
१०१ 
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इत्यादिनिर्देशात । 'एप स्वेषु भूतेषु गूढोत्मा न काशते’ इति च दुज्ञोन- 
त्ववचनेन तस्यैव श्ेयत्वाकाहुणात्‌ । “यच्छेद्वाबानसी प्राज्ञः इति च 
तज्ज्ञानायैव वागादिसंयमस्य विहितत्वात्‌, सत्युमुखप्रमोक्षणफठत्वाच । 
नहि प्रधानमात्रं निचाय्य सृत्युसुखात्‌ प्रमुच्यत इति साङ्ख्यरिष्यत । 
चेतनात्मविज्ञानाद्धि मृत्युमुखात्‌ अमुच्यते इति तेषामभ्युपगमः । सर्वेपु 
वेदान्तेषु राज्ञस्यवाऽऽत्मनोऽशब्दादिधर्मत्वमभिळप्यते । तस्मान्न प्रधान- 
स्याञत्र ज्ञेयत्वमव्यक्तश्व्दनिर्दिष्टत्वं बा ॥ ५ ॥ 
भाष्यका अनवाद 

सर्वेषु०' ( सब भूतोंमें गूढ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता) इस प्रकार 
दुय कहा गया दै, इससे वही ज्ञेय है, ऐसी आकांक्षा है । “यच्छेद्वाङ्मनसी ०? 
( प्राज्ञ वाणीका सनमें ल्य करे ) इस प्रकार उसको जाननेके लिये ही घाणी 
आदिके संयमका विधान किया है और मृत्युके झुखसे छुटकारा पाना उसका 
फळ है । केवल प्रधानकी अवगतिसे मृत्युके मुखसे छुटकारा पाना सांख्य 

नहीं मानते हैं, किन्तु चेतन आत्माके विज्ञानसे मृत्युके मुखसे मुक्त होता है, 
ऐसा वे स्वीकार करते हैँ । सब वेदान्तोंमें प्राज्ञ आत्माके ही अशब्दत्व आदि 


घर्मोका निर्देश है। इसलिए यहां प्रधान न ज्ञेय हे और न अव्यक्तशब्द्से 
निर्दिष्ट ही है॥ ५॥ 


त्रयाणामेव चेवसुपन्यासः प्रश्नश्च ॥ ६ ॥ 


पद्च्छेद्‌--त्रयाणास्‌, एव, च, एवम्‌ , उपन्यासः, प्रश्नः, च | 


पदार्थोक्ति--एवम्‌-पूर्वोत्तरवाक्यपर्याहोचनया, त्रयाणामेव-अभिजीवपरमात्म- 
नामेव, उपन्यासः-वक्तव्यत्वेनोपन्यासः, प्रश्नश्न- अभिजीवपरमारम- 
विषयक एव मनोऽपि [इश्यते, अतः न अव्यक्तं प्रधानम्‌ ] । 
भाषार्थे--पूवे और उत्तर वाक्योंके पयोलोचनसे यही प्रतीत होता है कि अप्नि 
जीव और परमात्माका ही वक्तव्यरूपसे निर्देश है और प्रश्न मी उन्हीं 
तीनके विषयमै है, इससे सिद्ध होता है कि श्रतिमें प्रधान अव्यक्त- 
शब्दवाच्य नहीं है । | 
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भाष्य 
इतश्च न अधानखा5व्यक्तशब्दवाच्यत्व जयत्वं वा] यस्मात्‌ त्रया- 
णामेव पदार्थानामग्रिजीवपरमात्मनामरिमन्‌ ग्रन्थे कठवल्लीपु वरप्रदान- 
सामर्थ्याद्‌ वक्तव्यतयोषन्यासो दश्यते, तद्विषय एव च अभ?) नाऽतोऽ- 
न्यस प्रश्न उपन्यासो वाऽस्ति । तत्र तावत- 
स त्मशिं खग्यमध्येपि मृत्यो ग्रशरूहि तं श्रदधानाय मह्यम्‌ ।' 
( का० १।१।१३ ) इत्यञ्निविषयः प्रश्न; 
थियं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीतयेके नायमस्तीति चेके । 
एतद्वियामचुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 
भाष्यका अनुवाद 
और इससे भी प्रधान अव्यक्तशब्दवाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है, क्‍योंकि 
वरप्रदान सामथ्यसे कठवर्लीमें वक्तव्यरूपसे अग्नि); जीव, परमात्मा, इन 
तीन पदार्थोका ही उपन्यास दिखाई देता है और उन्हीके विपयमें प्रश्न है, 
इससे अन्यका उपन्यास या प्रश्न नहीं है । उनमें “स त्वमम्निं स्वग्यंमध्येपि०! 
( हे सत्यो ! तुम खगैके साधनभूत अग्निको जानते हो, अतः श्रद्धाछ ,जो में 
हुँ, सुझक्तो उसका उपदेश दो ) यह अभिके वारेमें प्रभ दै । 'ेऽयं प्रेते विचिः 
कित्सा मनुष्ये०” ( मृतक मनुष्यके बारेमे जो यह संशय होता है, कुछ लोग 
कहते हैं कि है? और कितने ही कहते हैं कि “नहीं दै? तुमसे अनुशासनको प्राप्त 
हुआ में इस विद्याको जानना चाहता हूँ, बरोंसें यह तीसरा वर है.) यह 


रत्नप्रभा 
किश्चाऽत्र कठवल्ल्यां प्रधानस्य प्रश्‍नोत्तरयोः असत्त्वात्‌ न अहणमित्याई--- 
भ्रयाणामिति । सत्युना नचिकेतसं मति त्रीन्‌ वरात्‌ वृणीष्व इत्युक्तेः त्रयाणामेव 
प्रश्‍नो नचिकेतसा छतः, उपन्यासश्च मृत्युना कृतः नाञ्न्यस्य इत्यर्थः । प्रशचत्रयं 
कमेण पठति---वत्र तावदिति । हे मृत्यो ! स मल्लं दत्तवरः त्व स्वर्गहेतुम्‌ आभं 
स्मरसि, मेते सृते देहाद्‌ अन्योऽस्ति न वेति संशयोऽस्ति, अतः एतदू आत्मतत्त्व 
रत्तप्रमाका अनुवाद 
दूसरी वात यह भी हैं कि कठवह्ीमें प्रधानका प्रश्न है और न उत्तर दे, इससे भी प्रधानका 
ग्रहण नहीं हो सकता, ऐसा कहते दै--त्रयाणाम्‌” इत्यादिसे । शत्युने मचिकेतासे कहा कि 
तीन बर मागो, इसलिए नचिफेताने तीन ही के विषयमें प्रश्न किया ओर मृत्युने भी तीन ही 
प्रश्नेंका उत्तर दिया, अन्यका नहीं, ऐसा अर्थ है। तीनों मरक्नॉंको कमसे कहते हैं--“तत्न 
तावद्‌” इच्यादिसे । मुषे वरदान देनेवाळे दे खस्यो !ः स्वर्गद्देतु अग्निको तुम जानते हो, मरणा- 
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भाष्य . 
( का० १1१२० ) इति जीवविषयः प्रश्न; । 

“अन्यत्र घसोदन्यत्राधसादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात्‌ । 

अन्यत्र भूताच्च भव्याच यत्तत्पश्यसि तईद ।।' 
( का० १।२।१४ ) इति परमात्मविषयः । प्रतिवचनमपि-- 

'रोकादिमग्निं तम॒वाच तस्मै या इष्टका यावतीर्वा यथा वा ।' 
(का० १।१।१५ ) इत्यग्निविषयम्‌। 

“हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि शुह्यं ब्रह्म सनातनम्‌ । 

यथा च मरणं प्राप्य आत्मा भवति गौतम । 

साष्यका अनुवाद 
जीवके वारेमें प्रश्न है। 'अन्यत्र घमीदन्यत्राधर्मा०' ( घर्मसे अन्य, अधर्मसे 
अन्य, काये और कारणसे अन्य, भूत, भविष्यत्‌ एवं वर्तमानसे अन्य . 
जिसको आप देखते हैं उसे कहिए) यह परमात्माके वारेमें प्रश्न है । 
प्रतिवचन मी “लोकादिमििं तमुवाच० ( मृत्युने छोककी कारणभूत उस 
अभिका नचिकेताको उपदेश दिया और यह भी कहा कि चयनके छिए किस 
प्रकारकी एबं कितनी ईटें चाहिएँ और अभिका चयन किस प्रकार करना 
चाहिए ) यह अभिके बारेसेँ प्रश्‍न है। 'हन्त त इदं प्रबक्ष्यामि०? ( मैं तुमसे गुह्य, 
सनातन भक्ष फिरसे कहुँगा, जिसके ज्ञानसे सब संसारका उपरम हो जाता 
है और जिसके अज्ञानसे मरणानन्तर आत्मा जिस तरह संसारमै आता है, 
रत्रभभा 
सन्दिग्धं जानीयामित्यर्थः । क्रमेण उतरत्रयमाह--भ्रतिवचनमपीति । छोकहेतु- 
विराडात्मना उपास्यत्वात्‌ छोकादिः चित्योऽसिः तं मृत्युरुवाच नचिकेतसे, याः 
स्वरूपतः यावतीः संख्यातः यथा वा क्रमेण अभिः चीयते तरसर्वयुवाच इत्यर्थः । 
ईन्त इदानी ब्रह्म वक्ष्यामि इति ब्रह्मवाक्येन जीवप्रश्नादू व्यवहितमपि “यथा च 
मरणं प्राप्य” इत्यादिवाकयं जीवविषयस्‌ उत्तरयोग्यत्वादित्यर्थः । वाक्याभस्तु 
रत्नम्रभाका अनुवाद 

नन्तर देहसे भिन आत्मा रहता है या नहीं, ऐसा संशय है, इसलिए में इस सन्दिग्ध 
आत्मतत्त्वको जानना चाहता हूँ, यह अर्थ है। अचुक्रमसे तीनोके उत्तर कहते है-"प्रति- 
वचनमपि” इत्यादिसे । लोकादि-छोकके कारणभूत विराद्रूपसे उपास्य होनेके कारण अभि 
लोकहेतु कही गई है। उस चित्य अग्निको सृत्युने नचिकेतासे कहा जैसी और जितनी [ ईटॉकी 
अपेक्षा होती दे ] और जिस क्रमसे अभिका चयन होता है, वह सब कहा, ऐसा अर्थ है। 
“हन्तेदानीं बरह्म वक्ष्यामि’ इस बरह्मवाक्यसे व्यवाहित दोनेपर सी “यथा च सरणं०? इलादि. 
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भाष्य 
योनिमन्ये प्रपधन्ते शरीरत्वाय देहिनः ! 
खाणुमन्येऽचुसंयन्ति यथाकर्म यथाश्रतम्‌ ॥' ( का०२।५।६)७ ) इति 
व्यवहितं जीवविपयम्‌ । न जायते भ्रियते वा विपश्चित्‌’ (का० १।२।१८) 
इत्यादि वहुभपश्चं परमात्मविषयम्‌ । नैवे प्रधानविषयः प्रश्नोऽस्ति, अएए- 
त्वादचुपन्यसनी यत्वं तस्येति । 
अत्राह-योऽयमात्मविषयः प्रश्नो 'ेयं प्रेते विचिकित्सा मदुष्येऽस्ति’ 
इति, किं स एवायम्‌ “अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मात्‌? इति पुनरनुक्रष्यते) किं वा 
ततोऽन्यो ऽयमपूर्वः प्रश्न उत्थाप्यत इति । कि चाऽतः ? स एवायं प्रश्न 
माष्यका अनुवाद 
हे गौतम उसे सुनो, कर्म और विज्ञानके अनुसार कुछ देही शारीरमहण 
करनेके लिए योनिको प्राप्त होते हैँ और कुछ स्थावर हो जाते हैं) इस 
प्रकार व्यवधानसे जीवके बारेम प्रतिवचन है। “न जायते भ्रियते०' 
( विद्वान्‌ न जन्म लेता है और न भरता ही दै) इत्यादि विस्तारसे परमात्मा- 
के वारेमें प्रतिवचन है। इस प्रकार प्रधानके बारेमें प्र्न नहीं है और 
प्रभाभावसे प्रधानका उपन्यास मी नहीं हो सकता । 
यहां पूर्वपक्षी कहता है--'येयं प्रेते विचिकित्सा० यहद जो आत्माके वारेमें 
प्रश्न है, उसीकी अनुवृत्ति फिरसे “अन्यत्र धमौ०” इत्ादिमें है, या उससे 


रत्वममा 

आसमा मरणं प्राप्य यथा भवति तथा वक्ष्यामि इति । प्रतिज्ञातं [जीवमश्चस्य उचरम्‌] 
आह--योनिमिति। चराचरदेहपराप्तौ निमित्तमाह--यथेति । श्रतम्‌ उपासनम्‌ | 
सूत्रे आद्यः चकारो यत इत्यर्थ । एवं च त्रयाणाम्‌ एव उपन्यासः मश्चश्च यतः, 
अतो न प्रधानम्‌ अव्यक्तम्‌, इति सूत्रयोजना । 

उक्तार्थं सूत्रमाक्षिपति-अत्राहेति । एकः प्रश्नः द्वौ प्रश्नों वेति पक्षद्वये 

रलग्रभाका अनुवाद 
वाक्य जोबप्रश्नविषयक दे, क्योकि यही जीवग्रश्नका योग्य उत्तर है। मरनेके वाद आत्माका 
क्या होता है, वदद कहुँगा, ऐसा वाक्यार्थे दै । प्रतिज्ञात विपयको कहते हं--““योनिम्‌” 
इत्यादिसे । चर और अचर देहप्रासिका निमित्त कहते हैं--“यथा” इत्मादिसे । श्रुतम्‌ 
उपासना । सूत्रम प्रथम चकार हेत्वर्थक दै । शके तीन ही वस्तुओंके उपन्यास और प्रइन हैं, 


इससे अव्यक्त ्रधानवाचक नहीं है, ऐसी योजना करनी चाहिए । ता लाका 
यहाँ पूर्वपक्षीकी शंका कहते हैं-- भत्राह” इत्यादिसे । एक प्रश्‍न हैं या दो भश्च ह इस 
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भाष्य 
पुनरबुकृष्यत इति यथुच्येत, तदा इयोरात्मविषययोः भश्चयोरेकतापत्तेर- 
शिविषय आत्मविषयश्च द्वावेव प्रश्नावित्यतो न वक्तव्यं त्रयाणां ्रश्नो- 
पर्‍्यासाविति । अथान्योऽयमपूर्वः प्रश्न उत्थाप्यत इत्युच्येत, ततो यथैव 
चरमदानव्यतिरेकेण ग्रभ्रकल्पनायामदोषः, एवं प्रश्नव्यतिरेकेणाऽपि 
प्रधानोपन्यासकस्पनायामदोषः स्यादिति । | 

अत्रोच्यते । नैवं वयमिह वरप्रदानव्यतिरेकेण प्रभं कंचित्‌ कल्पयामः, 
वाक्योपक्रमसाम्थ्यात्‌। वरप्रदानोपक्रमा हि सृत्युनचिकेतःसंवादरूपा 

माष्यका . अनुवाद 

दूसरा ही यह अपूर्व प्रश्न उठाया जाता है? इससे प्रकृतमें क्या आया ? 
यदि उसी प्रअकी अनुवृत्ति होती है, ऐसा कहो, तो आत्माओंके वारेमें किये 
गये दोनों प्रआमें भेद होनेसे एक अभिके विषयमै और दूसरा आत्माके विषय- 
में, इस प्रकार दो ही प्रश्न होते हैं, अतः तीन पदार्थोके विषयमें प्रश्न और 
उत्तर है, ऐसा कहना युक्त नहीं है । यह दूसरा ही अपूर्व प्रभ उठाया गया है, 
ऐसा यदि कहो वो, जैसे वरदानसे अतिरिक्त प्रभकी कल्पना करनेमें दोष 
नहीं है, वैसे ही प्रश्न न होनेपर भी मरधानफे उपत्यासकी कल्पना करनेमें 
कोई दोष नहीं है । 

इसपर सिद्धान्ती कहते हँ--यहां हम इस प्रकार चरदानसे अतिरिक्त 
किसी भी प्रभकी कल्पना नहीं करते, क्योंकि वाक्यका उपक्रम ऐसा ही है। 
निश्चय वरदानसे लेकर कठवल्लीकी समाप्ति तक मृत्यु और नचिकेताकी संवाद- 


रत्रमभा 
फलितं एच्छति--किश्चाऽत इति । सप्षम्यर्थे तसिः । अत्र च पक्षद्वयेऽपि 
किम्‌ इत्यर्थः । मश्नैक्ये सूत्रासङ्गतिः, मेदे प्रधानस्य श्रोतत्वसिद्धिः इति 
पूवेवादी आह--स एवेत्यादिना । 


मरनेक्यपक्षमादाय सिद्धान्ती आह--अत्रोच्यत इति । . येन मधानसिद्धिः 
स्यादिति शेषः । चतुर्थप्रंभकल्पने वरत्रित्वोपक्रमविरोधः स्यादिति विवृणोति-- 
रत्नभभाका. अनुवाद 
आक्षेपका फालित पूछते हैं-“किच्चातः” से। 'तसिः' सप्तमीके अर्थमे है । दोनों पक्षॉमें क्या दोष 
है १ ऐसा अर्थ है। यदि एक अश्न हो, तो सूत्र असंगत होता है और यदि दो प्रश्न दों, तो 
अधान श्रोत है, ऐसा सिद्ध होता है, ऐसा पूर्वेपक्षी कहता है---“स एव” इत्यादिसे । ' 
एक ही अश्न है, इस पक्षको लेकर सिद्धान्ती पूर्वपक्षका परिहार करते हैं--“अज्ोच्यते” 


= 


इत्यादिसे । 'कल्पयामि’ के वाद येन प्रधानसिद्धिः स्यात? ( जिससे प्रधानको सिद्धि हो ) इतना 
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भाष्य 
वाक्यप्रवृत्तित समाप्तेः कठवल्लीनां लक्षयते । मृत्यु; किल नचिकेतसे 
पित्रा प्रहिताय त्रीन्‌ चरान्‌ प्रददो, नचिकेताः किल तेपां प्रथमेन वरेण 
पितः सौमनस्यं वते, द्वितीयेना5प्रिविद्या,, तृतीयेनाऽऽत्मतरिधाम्‌ 
थियं प्रेते' इति “वराणामेष वरस्तृतीयः’ (का० १।१।२०) इति ढिङ्गात्‌ । 
तत्र यद्यन्यत्र धर्माद्‌? इत्यन्योऽयमपूर्वः प्रश्न उत्थाप्येत, ततो बरप्रदान- 
व्यतिरेकेणाऽपि प्रश्नकरपनाद वाक्यं बाध्येत । चनु प्र्टव्यमेदादपूर्वोऽयं 

माष्यका अनुवाद 

रुप वाक्यप्रवृत्ति देखी जाती है। श्रुति कि पिताके भेजे हुए नचिकेता- 
को मृत्युने तीन वर दिये। उनसेंस पहले बरसे नचिकेताने पिताकी प्रसन्नता 
मांगी, दूसरेसे अभिविद्या और तीसरेसे आत्मविद्या, क्‍योंकि थिर्य प्रेते! 
और 'वराणमेष०? ये लिङ्ग हैं । उनमें “अन्यत्र धमात? इत्यादिस यह दूसरा 
अपूर्व प्रश्न उठाया जाय, तो वरदानसे अतिरिक्त प्रश्रकी करपनासे वाक्यका 
बाध हो जायगा । परन्तु प्रष्टव्य पदार्थका भेद होनेसे यह प्रश्‍न अपूर्व दै । 


याच्या 


रत्नप्रभा 
वरेत्यादिना । वरप्रदानम्‌ उपक्रमे यस्याः सा । प्रहिताय यमलोकं प्रति प्रेषिताय, 
इतः पुनः मर्त्येळोकं प्राप्तस्य मम पिता यथापूर्वं सुमनाः स्यादिति प्रथमं वन्ने | ननु 
द्वितीयवरो जीवविद्या, तृतीयो ब्रह्मविद्या इति प्रश्‍नभेदः किं न स्यादित्यत आह- 
येयमिति । “प्रेते” [कठ० १।२०] इति उपक्रम्य तृतीयत्वोक्तिरिङ्गाद्‌ जीवात्म- 
विद्येव तृतीयो वर इत्यर्थः । एवं वाक्योपक्रमे सति प्रश्नान्तरं न युक्तमित्याह 
तत्रेति । मरणधर्माद्यस्पशङिङ्गाभ्यां प्रष्टव्ययोः जीवेश्वरयोः मेदात्‌ प्रश्नमेदसिद्धेः 
र्वश्रभाका अनुवाद 
शेष समझना चाहिए । चतुर्थ प्रश्नकी कल्पना करनेसे तीन वरदानोंके उपक्रमका विरोध होगा, 
ऐसा विवरण करते हैं---'बर”? इत्यादिसे । जिस वाक्यप्रदृत्तिके आरम्भमें वरदानका कथन 
है, वह 'वरदानोपकमा' कहलाती है । 'भहिताय'--*यमलोकमें भेजा हुआ। यहौसे जब में 
मत्मैलोकमे जाउँ, तच पूर्वके समान मेरे पिता मेरे ऊपर प्रस रहें, यह प्रथम वर माँगा । 
परन्तु दूसरा वर जीवाविद्या विषयक है और तीसरा वर ब्रह्मविद्याविपयक है, ऐसा प्रश्नभद 
क्यों न हो, इसपर कहते हैं--“येयम्‌” इत्यादिसे । भरेते’ ऐसा उपक्रम करके "तृतीयः? ऐसा 
कहा है, इससे प्रतीत होता है कि तीसरा वर जीवात्मविद्याविषयक ही है । इस प्रकार वाक्यका 
उपक्रम होनेसे अश्नान्तर युक्त नहीं है, ऐसा कद्दते हें--“तत्र” इत्यादिस । मरण और 
धर्मायस्पद इन दो लिंगोंसे प्रश्नविषय जीव और ईश्वरमें भेद होनेसे प्रश्नभेद सिद्ध दोता है, 
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भाष्य 

प्रश्नो भवितुमहति, पूर्वो हि प्रश्नो जीवविषयः, येयं प्रेते विचिकिस्सा 
मतुष्येऽस्ति नास्ति इति विचिकित्साभिधानात्‌ । जीवश्च ध्मादिगोचर- 
त्वान्लाइन्यत्र धर्मादिति प्रश्नमईति। प्राज्ञस्तु घर्माधतीतत्वादन्यत्र धर्मा- 
दिति प्रश्नमहति । प्रश्नच्छाया च न समाना लक्ष्यते, पूर्वस्यास्तित्वना- 
सित्वविषयत्वादुत्रस धर्मा्तीतवस्तुषिषयत्वाच्च । तस्मात्‌ प्रत्यभिज्ञाना- 
भावात्‌ प्रश्नभेदः, न पूर्वस्पेवोत्तरत्राउलुकर्षणमिति चेत, न; जीतग्राज्ञयो- 
रेकत्वाभ्युपगमात्‌ । भवेत्‌ प्रष्टव्यमेदात्‌ प्रश्नमेदो यथन्यो जीवः राज्ञात्‌ 
स्यात्‌, न त्वन्यस्वमस्ति 'तस्वमसि' इत्यादिशुत्यन्तरेभ्य; । इह चाऽन्यत्र 
- भाष्यका अनुवाद 

पूर्व प्रश्न जीवके विषयमें है, क्योकि 'सृत भलुष्यके विषयमें है या 
नही? ऐसी जो शंका होती है! इस प्रकार संशय किया गया है। जीव 
धर्म आदिका आश्रय होनेसे “अन्यत्र धमात! इस प्रश्‍नके योग्य नहीं है। प्राज्ञ 
तो धर्म आदिसे अतिक्रान्त होनेसे “अन्यत्र धमोत' इस प्रश्‍नके योग्य है। 
और प्रश्‍नसादृदय भी नहीं दीखता, क्योंकि पूर्व प्रश्नका विषय है--है या 
नहीं? और उत्तर प्रश्‍नका विषय है--धर्म आदिसे अतिक्रान्त वस्तु! । इसलिए 
प्रयमिज्ञाके अभावसे प्रश्नोंमें परस्पर भेद है और पूवे प्रश्नकी उत्तर घाक्यमें 
अलुबृत्ति नहीं है, ऐसा कहो, तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि जीव 
और प्राज्ञ एक हैं, ऐसा स्वीकार किया है। यदि प्राज्ञसे जीव भिन्न हो, तो 
प्रष्टटयके भेदसे प्रश्नभेद हो जायगा, परन्तु भेद नहीं है, क्योंकि “तत्त्वमसि? 


रत्वप्रभा 
वाक्यबाधो युक्त इति शङ्कते~-नन्वित्यादिना । गोचरत्वादू-आश्रयत्वात्‌ । न 
केवलं प्रष्टव्यभेदात्‌ प्रश्नमेदः, किन्तु प्रश्नवाक्ययोः साद्दश्याभावादपि इत्याह-- 
प्रश्नच्छायेति । प्रषटव्यमेदोऽसिद्ध इति परिहरति--नेत्यादिना । किन्न, 
ब्रब्षमश्ने जन्मादिनिषेधेन जीवस्वरूपं वदन्‌ यमः तयोः ऐक्य सूचयति इत्याह-- 
रत्रमभाका अनुवाद 
अतः वाक्यवाध युक्त है, ऐसी शेका करते हैं--“'नचु” इत्यादिसे । 'गोचर'---आश्रय । केवळ 
प्रश्व्यमेद्से ही प्रश्नभेद नही है, किन्तु अश्नवाक्योमें साहश्य न होनेसे भी भेद है, ऐसा 
कहते दं--“प्रश्नच्छाया” इत्यादिसे । अ्व्यभेद असिद्ध है, इस प्रकार शकाका परिद्दार करते 
हैं-““न” इत्यादिसे । और बद्मप्रश्नके उत्तरमें जन्म आदिके निषेधसे जीवका स्वरूप कहकर 
यम जीव और परमात्माका ऐक्य सूचित करता है, ऐसा कहते हैं--.'इह चान्यत्र” इत्यादिसे । 
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भाष्य 
धर्माद्त्यस्य प्रश्नस्य प्रतियचनम्‌ न जायते ग्रियते वा विपश्चित्‌? इति 
_ जन्ममरणप्रतिपेधेन ग्रतिपा्मानं शारीरपरमेश्वरयोरमेद दर्शयति । सति 
हि प्रसङ्गे प्रतिपेधो भागी भवति । प्रसङ्ग जन्ममरणयोः शरीरसंस्पर्शा- 
च्छारीरस्य भवति न परमेश्वरस्य | तथा-- 
'खमान्तं जागरितान्तं चोभौ येनानुपश्यति । 
महान्तं विश्चमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति ॥' ( का० २।४।४) 
इति खमजागरितदृशो जीवस्यैव महत्त्वविभुत्वविशेपणस्य मननेन शोक- 
विच्छेदं दशयज्न भाज्ञादन्यो जीव इति दर्शयति। प्रान्ञविज्ञानाद्वि 
भाष्यका अनुवाद 
इत्यादि दूसरी श्रुतियां हैँ। यहां मी 'अन्यत्र धमोतू इत्यादि प्रइनका 'न 
जायते म्रियते०' इस प्रकार जन्म-मरणके प्रतिपेधसे वस्तुका प्रतिपादन करने- 
वाला प्रतिवचन जीव ओर परमेश्वरका अभेद दिखलाता है । प्राप्ति होनेपर ही 
प्रतिपेध संगत होता दै । और शरीरके संसर्गसे शारीरको जन्म-मरणकी प्राप्ति 
होती है, परमेश्वरको नहीं होती । उसी प्रकार “खम्नान्तं जागरितान्तं चोभौ०' 
( जिससे स्वप्न और जाग्रत्‌ दोनों अवस्थाओंको देखता है, उस महान 
विभु आत्माका चिन्तन करके धीर पुरुप शोक नहीं करता ) इस प्रकार स्वप्न 
और जागरित अवस्थाओंको देखनेवाले महत्त्व और वििभुत्वविदिष्ट जीवके 
चिन्तनसे ही शोकका विच्छेद दिखलाता हुआ यम प्राज्ञसे जीवका अभेद 


रत्नममा 
इह चाउन्यत्रेति । तन्निषेधवाक्ये जीवोक्तिः असिद्धा इत्यत आह--सतीति | 
भागी-_युक्तः । तस्मात्‌ अविद्यया जीवस्य प्राप्तजन्मादिनिषेधेन स्वरूपम्‌ उक्तम्‌ 
इत्यर्थः । किञ्च, जीवो ब्रह्माभिन्नः, मोक्षहेतुज्ञानविषयत्वादू, ब्रह्मवत्‌, ` इत्याह 
तथा स्वभेति | अन्तः-अवस्था । येन साक्षिणा प्रमाता पश्यति तमात्मानम्‌ इति 
सम्बन्धः । हेतोः अप्रयोजकत्वमाशङ्क्य तमेव विदिसा'इत्थादिश्रुतिविरोधमाह- 
रत्नमभाका अनुवाद 
जन्म आदिका निपेध करनेवाले वाक्यमें जीवका कथन सिद्ध नहीं हो सकता, इसपर कहते 
हे--“'सति” इत्यादि । भागी-युक्त। इसलिए अविद्यासे जीवको माम्न हुए जन्म आदिके 
निषेधसे उसका स्वरूप कहा गया दै, ऐसा अर्थ है । और जीव ब्रह्मसे अभिन्न है, योक्षके हेतु 


ज्ञानका विषय देनेसे, अह्मके समान, ऐसा कहते हैं-“तथा खप्न” इत्यादिसे । 'अन्तः-अवस्था । 
जिस साक्षीसे प्रमाता देखता हे, उस साक्षीको आत्मा समझकर, ऐसा संचन्ध है। हेतु 


१०९ 
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शोकविच्छेद इति वेदान्तसिद्वान्तः । तथाग्रे- ._ 
“यदेवेह तदमुत्र यदपुत्र तदन्विह । . 
` मृत्योः स मृत्युमामोति य इह नानेव पझ्यति ॥( का० २।४।१०.) 
इति जीबग्रज्ञभेदरष्टिमपवदति। तथा जीवविपयस्या5सितना खिख- 
प्रश्नसा&नस्तरस 'अन्यं वरं नचिकेतो इणीष्व' इत्यारभ्य सत्युना तेस्तेः 
कामैः ग्रहोस्यमानोऽपि नचिकेता यदा न चचाल, तदेनं सृत्युरभ्युदयनिः- 
| भाष्यका अनुवाद 

दिखळाता है । प्राज्ञके विज्ञानसे ही शोकका विच्छेद होता है, ऐसा वेदान्त- 
का सिद्धान्त है । उसी प्रकार आगे “यदेवेह तदमुन्न०' ( जो यहां--देहसें है, 
बह वहां आदिल आदिमें है, जो वहां है वह यहां है, जो इसमें मिथ्या भेद 
देखता है, वह जन्ममरण-परम्पराको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति जीव और 
प्राज्ञ में भेददृष्टिका निषेध करती है। इसी प्रकार जीवविषयक “अस्तित्व- 
नास्तित्व” (है या नहीं) प्रश्वके अनन्तर “अन्य वरं० हे नचिकेता! तुस अन्य वर 
सांगो ) ऐसा आरम्भ करके मृत्यु द्वारा अनेक कामनाओंसे अत्यन्त प्रलोसित 
होता हुआ भी नचिकेता जब विचलित नहीं हुआ, तब सृत्युने अभ्युदय और 
| ' रत्नमभा 

प्राज्षेति। किञ्च, अभेदम्‌ उक्त्वा मेदस्य निन्दितत्वात्‌ अभेद एव सत्य इत्याह-- 
तथेति । इह देहे यत्‌ चैतन्यं तदेव अमुत्र सूयीदौ, एवम्‌ इह असण्डेकरसे ब्रह्मणि 
यो नानेव मिथ्यामेदं पश्यति, सः--मेददर्शी मरणात्‌ मरणं प्राममोति संसारभयात्‌ 
न-सुच्यते इत्यर्थः । किञ्च, जीवप्रशानन्तरम्‌ “तं दुरदशीम्‌?? इति यदुत्तरसुवाच तेनापि 
उततरेणाऽमेदो गम्यते इति सम्बन्धः । प्रष्ट्भश्भयोः ्रशसयाऽपि हिङ्गेग प्रृष्टस्य 
जीवस्य दौलंभ्यत्वद्योतनादू ब्हमस्वसिद्विरित्याह--अन्यं वरमित्यादिना । (ुत्रा- 

रत्वभभाका अनुवाद 

अश्रयोजक है, ऐसी आशंका करके “तमेव०' इत्यादि श्रुतिका विरोध दिखळाते हैं--“आश” 
इद्यादिसे । और अभेद कहकर भेदकी निन्दां की है, इसलिए अभेद ही सत्य है, ऐसा 
कहते हँ-- तथा” इत्यादिसे । जो चैतन्य यहाँ इस देहमें है, वही असुत्र सूयोदियें है, 
इस प्रकार अखण्ड एकरस-ब्रह्ममें जो मिथ्यामेंद देखता है, वह भेददर्शा सत्युसे भृत्यु अर्थात 
पुनः पुनः जन्समरणम्रवाहपरम्पराको प्राप्त होता है, संसारभयसे मुक्त नहीं होता, ऐसा 
अथे है । इसमें जीवप्रश्नके अतिरिक्त अनन्तर “तं दुद्श०? ऐसा जो उत्तर दिया है, इस 
उत्तरसे भी -अभेद गम्य होता है, ऐसा संवन्ध है । ओर प्रश्नकती और प्रश्नकी प्रशंसाूप 
डिंगसे एट वस्तु जीव दुलेभ है, ऐसा प्रतीत होनेसे भौ ब्रह्मत्व सिद्ध होता हे, ऐसा कहते 
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भाष्य 
अयसबिभागप्रदशनेन विद्याविद्याविभागप्रदर्शनन च 'विद्याभीष्सिन 
नचिकेतसं मन्ये न खा कामा बहवोञ्छोछुपन्त' ( का०१।२।४ ) इति 
प्रशस्य प्रश्नसपि तदीयं ग्रशसन्‌ यदुवाच-- 
दुर्दश गूढमशुप्रविष्टं शुहाहितं गहरे पुराणम्‌ । 
अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हर्पशोकी जहाति ॥' 

भाष्यका अनुवाद 
मोक्षका विभाग दिखला कर और विस्तारपूर्वक विद्या और अविद्याका मी विभाग 
दिखला कर 'विद्याभीष्सिनं०? ( हवे नचिकेता ! मुझे दद विश्वास है कि तुम 
परमार्थतः विद्याप्राप्तिके इच्छुक हो, तुमको अनेक कामनाएँ मी नहीं भा सकीं ) 
इस प्रकार प्रशंसा करके उसके प्रश्‍नकी भी प्रशंसा करते हुए “तं ढुदैश गृहमचु०” 
( दुर्विज्ञेय, गूह--मायामें प्रविष्ट, गुहा--बुद्धिमें स्थित, गहुर-अनेक अनर्थासे 
व्याप्त देहमें स्थित, चिरन्तन आत्माका, अध्यात्सयोगप्राप्तिद्वारा मनन करके धीर 


रत्वमभा 
दिकं वृणीष्व, इत्युक्तेऽपि विषयान्‌ तुच्छीकृत्य आत्मज्ञानात्‌ न चचार “नान्ये 
तस्मान्नचिकेता वृणीते”? [क०।१।३०] इति श्रवणात्‌ । तदा सन्तुष्टो यमः “अन्यः 
च्छेयोडन्यदुतैव प्रेयः [क० २।१] इति भोगापवर्गमार्गयोः वैलक्षण्यं परतिज्ञाय 
“दूरमेते विपरीते विषूची अविद्या या च विद्या” [क० २।४] इति दर्शितवानित्यर्थः । 
मेयः-प्रियतमं स्वर्गादिकम्‌, विषूची--विरुद्धफले, अविद्या-कर्म, विद्या -तत्वघीः । 
विद्यामीप्सिनं विद्यार्थिनं त्वामहं मन्ये, यतः त्वा--त्वां बहवोऽपि कामाः पुत्रादयो 
मया दीयमाना दुर्लभा अपि न अळोळपन्त लोमवन्तं न इतवन्त इति प्रश्र 
स्तुसवा प्रभ्रमपि “वाहङ्‌ नो भूयान्नचिकेतः प्रष्ट” [क० २।९] इति स्तुवन्‌ 
रत्नभभाका अनुवाद 

हे--“अन्यं वरम्‌” इत्यादिसे । 'पुंत्रादिकं० (पुत्र आदि मांगो) ऐसा कहने पर 

विषयोको तुच्छ मानकर आत्मज्ञानसे नचिकेता विचलित नहीं हुआ, क्योंकि “नान्यं तस्मा ० 
( यमसे नचिकेताने दूसरा कोई वर नहीं माँगा ) ऐसी श्रुति दै । उसके वाद यमने संतुष्ट होकर 
अन्यच्छ्र्यो०? ( श्रेयमार्गं अन्य है और भेयमागे अन्य है) इस प्रकार भोगमागे और 
अपवर्गमाग विलक्षण दै, ऐसी प्रतिज्ञा कर “दूरमेते विपरीते०' ( अविद्या ओर विद्या इन 
दोनॉमें बहुत अन्तर है, ये दोनों विपरीत दै अयात्‌ मिन्नफलदायक हैं ) ऐसा समझाया ई 
'्रेयः-प्रियतम स्वर्ग आदि, "विषूची'--विसुद्धफळवाले, “अविद्या/--कमे, विद्या--तत्त्वज्ञान 
'विद्याभीष्सिन--में तुमको वस्तुतः विद्याको चाहनेवाला समझता हूँ, क्यॉकि मुझसे 
दिये जाते हुए दुर्लभ पुत्र आदि बहुतसे पदार्थेने तुमको नहीं छभाया, इस प्रकार प्रश्न 
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(का० १।२।१२) इति, तेनापि जीवग्राज्योरमेद एवेह विवक्षित इति गम्यते। 
यत्मश्ननिमित्तां च प्रशंसां महतीं सत्यो प्रत्यपद्यत नचिकेता यदि तं 
विहाय प्रशंसानन्तरमन्यमेव भश्चम्नुपक्षिपेदेखान एव सा सर्वा प्रशंसा 
प्रसारिता स्यात्‌, तस्मात्‌ थैयं प्रेते’ इत्यस्यैव प्रश्नस्येतदनुकर्षणस्‌ ‘अन्यत्र 


= 


धर्मात! इति। यत्तु प्रश्नव्छायाबेहक्ष्यधुक्तं तददूषणम्‌, तदीयस्यैव 
विशेषस्य पुनः एच्छयमानस्वात्‌। पूर्वत्र हि देहादिव्यतिरिक्तस्याऽऽ" 
क स्य संसारित्व ८ 
त्मनीऽस्तिरवंपृष्टुततरत्र तु तस्यैवाऽसंसारित्वं एच्छ'चत इति । यावडू'च- 
GE साष्यका अनुवाद | 
पुरुष हर्ष और शोकका त्याग करता है) ऐसा जो कहा है, इससे भी प्रतीत 
होता है कि जीव और प्राज्ञका अभेद ही यहां विवक्षित है । जिस प्रश्नके कारण 
मृत्युने- नचिकेताकी महत्ती प्रशंसा की, उस प्रश्नको छोड़कर प्रशंसाके 
अनन्तर अन्य ही प्रश्‍नका उपक्षेप करे तो सब प्रहासा कुजगहमें की जानेके 
कारण व्यर्थ ही हो जायगी, इसलिये 'येयं प्रेते०? इसी प्रश्‍नकी “अन्यत्र घसोत! 
इत्यादिभें यह अलुब्ृत्ति है । दोनों भइनोंमें सादृश्य न होनेके कारण प्रश्‍न 
विलक्षण हैं, ऐसा जो कहा गया है, वह दोष नहीं है, क्योंकि उसीका विशेष 
'फिरसे पूछा गया है. । पूर्व वाक्यमें देह आदिसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व 
पूछा गया है और उत्तर वाक्यमें उसीका असंसारित्व पूछा गया है। इसलिए 
रत्वप्रभा 
इत्यक्षरार्थः । इयं शंसा प्रश्नमेदपक्षे न घटते इत्याह--थत्प्रक्षेति । यत्मइनेन 
स्तुतिं लब्धवान्‌ तं प्रश्न विहाय यदि अन्यदेव उत्थापयेत्‌ तहि अनवसरे स्तुतिः कृता 
स्यादित्यभः । तस्मादिति । प्रष्टव्यमेदामावादित्य्थः । पश्चवाक्यव्यक्त्योः साहश्या- 
भावात्‌ प्रक्षभेद इत्युक्तं निरस्यति--यखित्यादिना । घर्माचाश्रयस्य जीवस्य 
ब्रह्मत्वं कथम्‌, इत्यत आह--यावदिति । अविद्यानाशानन्तरं ब्रह्मत्वं चेत्‌ आग. 
रल्रमभाका अनुवाद | 
पूछनेवाले नचिकेताकी प्रशंसा करके “त्वाइङ्‌ नो भूया०' ( तुम्हारे सहश पूछनेवाळा हमें 
कोई शिष्य मिळे, ) ऐसी उसके प्रश्नकी भी प्रशंसा करते हुए यमने कहा, ऐसा अक्षराथ दै । 
प्रश्नभदपक्षम यह प्रशंसा संगत न होगी, ऐसा कहते दे--“यतप्रश्न” इत्यादिसे । जिस भ्रश्नसे 
प्रशंसा पाई उस प्रश्नको छोड़कर यदि दूसरा ही प्रश्न उठावे, तो वह स्तुति वेमोकेकी ही 
होगी, ऐसा अर्थ है। “तस्माद्‌*--अषव्यका भेद होनेसे । अश्ववाक्यव्यक्तियोंमें साइऱ्य न 
होनेसे प्रश्नभेद है, ऐसा जो कहा है, उसका निराकरण करते हें--“'यत्तु” इत्यादिसे । धर्म, 
आदिका आश्रय जीव ब्रह्म किस प्रकार हैं, इसपर कहते हं--“यावद” इल्यादि । परन्तु 
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विद्या न निवर्तते तावद्धमादिगोचरत्व॑ जीवस्य जीवत्वं च न निवर्तते । 
तन्निदृत्तां तु प्राज्ञ एव 'तत्वमसि' इति श्रृत्या प्रत्याय्यते । न 
चाऽविद्यावस्े तदपगमे च वस्तुनः कथ्चिद्विशेपोऽसित। यथा कथित्सं- 
तमसे पतितां कांचिद्रज्जुमहिं मन्यमानस्ततो भीतो वेपमानः पायते, तं 
चाऽपरो ब्रूयाद्‌ मा भेपीनीयमही रज्जुरेवेति । स च तदुपश्रुत्याऽहिकृतं 
भयम्ुत्सजेद्वेपयु पलायनं च, न त्वहिबुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुनः 
कश्चिद्विशेषः र्यात्‌, तथैवैतदपि द्रष्टव्यस्‌ । ततश्च “न जायते ग्रियते वा! 


भाष्यका अनुवाद 


जब तक अविद्या निवृत नहीं होती तव तक जीबमें धमाद्याश्रयत्व और जीवस्व 
निवृत्त नहीं होते। अविद्याकी निवृत्ति होनेपर वह तो प्राज्ञ ही है, ऐसी 'तर्वमसि” 
इत्यादि श्रृतिसे प्रतीति करायी जाती है । और अविद्याके योगसे और अविद्याके 
नाशसे वस्तुमें कुछ भी विशेषता नहीं होती । जैसे गाढ़ अन्धकारमें पड़ी हुई किसी 
रज्जुको सर्प समझकर मनुष्य भयसे काँपता हुआ भागता दै, उससे यदि कोई कहे 
कि मत डरो यह सर्प नहीं है, किन्तु रञ्जु है और वह उसे सुनकर सर्पज्ञानजन्य 
भयसे सुक्त दो जाता है और कांपना तथा भागना छोड़ देता है । परन्तु जव वह 
उसमें सपेबुद्धि रखता है और जब वह बुद्धि जाती रहती है, दोनों अवस्थाओंमें 
वस्तुमें कुछ विशेषता नहीं आती, उसी प्रकार यहाँ भी समझना चाहिए । इसलिए 


रत्वम्रभा 


न्तुकम्‌ अनित्यं च स्यादित्यत आह--न चाऽविद्यावत्वं इति । जीवस्य ब्रह्मत्वे 
स्वाभाविके सति ब्रह्मप्रश्नस्य यदुत्तरं तदू जीवमश्नस्याऽपि भवतीति लाभं दर्शयति- 
“ततश्च न जायते” इति। जीवत्रक्षेक्ये त्रयाणामिति सूत्रं कथम्‌? इत्यत आह--- 
सत्र स्विति । कर्पितभेदात्‌ प्रश्मेदकल्पना इत्याह--ततश्चेति । परमात्मनः 


रलप्रभाका अनुवाद 


अवियाके नाश होनेपर यदि जीव ब्रह्मत्व प्राप्त करे, तो वदद ब्रह्मत्व आगन्तुक और अनित्य 
हो जायगा, इसपर कहते हे--“न चाविद्यावत्त्वे” इत्यादि । जीवका ब्रह्मत्व स्वाभाविक है, 
इसलिए ब्रह्मप्रश्नका जो उत्तर हे, वह जीव प्रश्नका भी है, ऐसा लाभ दिखलाते ईै--“ततञ्च 
न जायते” इल्यादिसे । जीव और व्रह्म अभिन्न हैं, तो सून्रमें त्रयाणाम्‌’ क्यों कहा हे, 
इसपर कहते हैं--“सूत्र तु” इखादि । कल्पितभेदसे प्रश्नभेदको कल्पना करनी चाहिए, 
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भाष्य 
इत्येवमाधपि सवत्यस्तित्वप्रश्नस्य तिवचनस्‌ । सूत्रं त्वविद्याकटिपित- 
जीवप्राज्ञसेदापेक्षया योजयितव्यम्‌ | एकत्वेऽपि द्यात्सविषयस्य प्रश्नस्य 
प्रायणावखायाँ देहव्यतिरिक्तास्तित्वमात्रविचिक्त्सनात्‌. कतृत्वादि 
संसारखभावानपोहनाच पूर्वस्य पर्यायस्य जीवविषयत्वमुत्मेश्यते, उत्तरस्य 
तु धर्माघत्ययसंकीर्तनात्‌ प्राइविषयत्वमिति। तथ युक्ताऽसिजीवपरमात्म- 
कल्पना । प्रघानकल्पनायां तु न वरदान न प्रश्‍नो न प्रतिवचनमिति 
चषम्यस्‌ ॥। ६ ॥ 
साष्यका अनुवाद 

“न॒ जायते०? इत्यादि सी अस्तित्व नास्तित्वका प्रतिवचन है । अविद्यासे कल्पित 
जीव और प्राज्ञके भेदकी अपेक्षासे सूत्रकी योजना करनी चाह्विए। यद्यपि 
आस्व बिषयक प्रश्न एक ही है, तो भी मरणावसखामें देहसे व्यतिरिक्तके अस्तित्व- 
मात्रका संशय होता है और करेत्व आदि सांसारिकताका निषेध नहीं होता, 
इसलिए पूर्व पयोय जीवविषयक माना जाता है। उत्तर प्योयमें तो धर्म 
आदिके राहिलका प्रतिपादन है, इससे वह पराज्ञविषयक है । इसलिए अस्ति, जीव 
और परमास्माकी कल्पना युक्त है। प्रधाचकी कल्पनासें तो न वरदान है, न 
प्रश्न है और न प्रतिवचन है, इस प्रकार वैषम्य है ॥ ६॥ 


रत्वमसा 
सकाशात्‌ प्रधानस्य वैषम्यस्‌ अनात्मत्वेन तृतीयवरान्तसावायोगादिति भावः ॥६॥ 
रत्वमसाका अनुवाद 
ऐसा कहते हें-“'ततश्च” इत्यादिसे । परमात्मासे प्रधान विषम हे, क्योकि अनात्मा दोनेसे 
तीसरे वरदानमें इसका अन्तसःव नहीं होता, ऐसा तात्पर्य हे ॥ ६ ॥ 
महद्रचं ॥७॥ 
प्दच्छेद--महडत्‌, च । | 
पदार्थोक्ति--महद्दच--यथा 'ुद्धेरात्मा महान्‌ परः? इत्यत्र महच्छव्दो 
न साद्धयामिमतद्वितीयतत्त्ववाची एवमेव वैदिकाव्यक्तशब्दोडपि न प्रधानवाचकः। 
भाषार्थे-“बुद्धेरात्मा०' ( बुद्धिसे महान्‌ आत्मा श्रेष्ठ है ) इसमें पठित महत्‌ 
शब्द जैसे सांख्यामिमत दूसरे त्का वाचक नहीं है, उसी प्रकार वैदिक 
अव्यक्त शब्द मी प्रधानका वाचक चहीं हैं । 
“ काक 45 
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. माष्य 
यथा महच्छब्दः साहये। सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव 
वैदिकेऽपि प्रयोगेऽभिधत्े, बुद्धेरात्मा महान्परः' (का० १।३।१०), “महान्तं 
विशमात्मानम्‌’ (का० १।२।२२), वेदाहमेतं पुरुष महान्तम्‌? (श्वे० ३८) 
इत्येवमादावास्मशब्दभ्रयोगादिभ्यो हेतुभ्यः, तथाऽच्यक्तशब्दोऽपि न पैदिके 
प्रयोगे प्रधानमभिधातुमर्हति । अतथ नास्त्याहुमानिकख शब्दवत्वम्‌ ॥७॥ 
भाष्यका अनुवाद 
जैसे सांख्याचार्योसे सत्तामात्र, प्रथमोत्पन्न, महत्तत्व अथेमें प्रयुक्त महत्तहाव्द 
“बुद्धेरात्मा० ( चुद्धिसे महान्‌ आत्मा श्रेष्ठ है ) 'भद्दान्त विभुमात्मानं? (महान्‌ विभु 
आत्माको) वेदाहमेतं पुरुष ०! (मैं उस महान्‌ पुरुषको जानता हूँ) इल्यादिमें आत्म- 
शब्दप्रयोग आदि हेतुओंसे वैदिक प्रयोगमें उसी अर्थका अभिधान नहीं करता, 


उसी प्रकार अव्यक्तशब्द भी वैदिक प्रयोगमें प्रधानका अभिधान नहीं कर सकता । 
इससे सिद्ध हुआ कि अनुमानसिद्ध प्रधान श्रुतिप्रतिपादित नहीं है ॥ ७॥ 


रलग्रभा * 
श्रौतः अव्यक्तशब्दो न सांख्यासाधारणतत्त्वगोचरः, वैदिकशब्दत्वात्‌ , मह- 
उछव्दृवदित्याह--महद्॒च्चेति । सूत्रं व्याचष्टे~यथेत्यादिना । न च आका- 
शादिशव्दे व्यभिचारः, आकाशादेः मतान्तरसाधारणत्वेन सांख्यासाधारण- 
त्वासिद्धेः साध्यस्यापि सत्त्वादिति मन्तव्यम्‌ । सत्तामात्रे सत्त्वप्रधानमकृते आय- 
परिणामे निर्विकरपकबुद्धो इयर्थः । “आत्मा महान्‌” [क० ३।१०] इत्यात्म- 
शब्दप्रयोगात्‌, “तं मखा न शोचति’ (क० २।२२) “तमसः परस्ताद्‌?’ 
[इवे० १ ३।८) इत्यादिना शोकात्मयतमःपरत्वादिभ्यश्च महच्छब्दः सांख्यतत्त्व॑ 
नाऽमिधत्ते इति सम्बन्धः । ` अधिकरणार्थम्‌ उपसंहरति--अतश्चेति ॥७॥(१) - 
पा रत्नपभाका अनुवाद 

. धुतिस्थ अव्यक्तशब्द सांख्यके असाधारण तत्वका प्रतिपादन नहीं करता, वेंदिकशब्द 
होनेसे, महतड्ब्दके समान, ऐसा कहते हे--'“महद्दच्च” इससे । सून्नका व्याख्यान करते हैं- 
“यथा? इल्यादिसे। आकाश आदि शब्दोमे उपयुक्त अनुमानगत हेतुके न्यमिचारकी शंका नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि आकाश आदि सांख्यमतके असाधारण तत्त्व नहीं हँ क्योंकि अन्य तार्किक आदि 
भी उन्हें मानते हैं। अतः साध्य भी दै। “सत्तामात्र” । सत्तवगुण जिसमें प्रधान है. उस प्रक्ृतिका 
जो आय परिणाम, दै वह महत्‌ दे, अर्थात्‌ निर्विकल्पक बुद्धि । “आत्मा.महान?” इस प्रकार 
आत्मशब्दका प्रयोग है। “तं मत्वा” ( उस आत्माका चिन्तन करके शोकको प्राप्त नहीं होता ) 
एवं “तमसः” (जो वह महान्‌ पुरुष अन्धकारसे पर है, उसको मैं जानता हूँ) इस प्रकार शोकका 
नाश तथा अन्धकारसे परत्व कहा गया है--इन, हेतुओंसे मदतशव्द सांख्यतत्वका अभिधान 
नही करता, ऐसा सम्बन्ध दै। अधिकरणके अर्थका उपसंहार करते हैं---अतश्व” इत्यादिसे ॥७॥ 
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[ २ चमसाधिकरण ० ८-१० | 
अजा हि साङ्ख्यप्रक्कतिस्तेजोऽवन्चात्मिकाऽथवा । 

रजआदो लोहितादिलक्ष्येऽसो . साङ्ख्यशाज्जया ॥१॥ 
लोहितादिप्रत्यामिज्ञा तेजोऽवन्नादिलक्षणास्‌ । ` 

अझतिं यमयेच्छ्रौत्ीमजाक्छतिर्मधुत्ववत्‌क ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--“अजामेकां लोहितशुक्ककृष्णाम' इस श्ुतिमें उक्त अजाशब्द सांख्याभि- 
मत प्रकृतिका वाचक है अथवा तेज, जळ और अन्नरुप प्रकृतिका १. 

पूैपक्ष--लोहित, शुक्त एव कृष्ण शाब्दोंसे रज, सत्त्व एवं तमोगुण लक्षित होते 
हैं, अतः सांख्यशास्रोक्त प्रकृति अंजा है । 

सिद्धान्त--छान्दोग्यश्ुतिमें लोहित, शक्ल और कष्ण क्रमशः तेज, जल और अन्नके 
धर्म कहे यये हैं, यहां भी उन्हींकी प्रत्यभिज्ञा होती दै, अतः उन धर्मोते युक्त तेज, जल 
और अन्नरूप प्रकृति ही प्रकत श्रुतिमें अजाशब्दसे कही गई है। उक्त प्रकृतिमें 
अजात्वकी कल्पना आदित्यमें मधुत्वकी कल्पनाकी तरह है। . 


, #निष्कर्ष यह दै कि श्वेताश्वतर उपानिषत्के चोथे अध्यायमे श्रुति दै---/अजामेका लोदितशुङङ्कष्णाम्‌? । 
यहां संशय होता है कि अजाशब्दसे सांख्यशारमें कथित प्रधान विवक्षित दै अथवा छान्दोग्यधुतिमें 
उक्त तेज, जल और अन्नइप प्रकृति १ . 

` 'पूवेपक्षी कहता है कि अजाशव्दसे प्रधान अभिमत दै, क्योंकि वह अजा सत्त्व, रज एवं तमोशुणात्मक 
कुही गई दै । यथपि श्रुतिमें लाळ, सफेद और काले वर्ण ही सुने जाते हैं, गुण नहीं सुने जाते तो भी 
लोदित भादि शब्दोंसे गुण लक्षित होते हैं । रागोत्पादकत्वरूप साइश्यसे लोहितशव्दसे रजोगुण लक्षित 
होता . दै, स्वच्छत्वरूप साइइयसे शुकूशब्दसे सत्त्वयुण लक्षित होता है, आवरकत्वरूप साइदयसे 
कृष्णपदसे 'तमोयुण लक्षित होता है। इस प्रकार सांख्याभिमत प्रधान अजाइाब्दसे कदा गया है । 

सिद्धान्ती कहते हैं कि "यदग्ने रोहित रूपं तेजसस्तद्र्पम;) यच्छुड तदपास्‌, यत्कृष्ण तदन्नस्य 
( अभिमें जो रक्तवर्ण है वह तेजका है, जो शुछवण दै वद जलका हे और जो कृष्णवणे दै 
वद अन्नका है ) इस छान्दोग्य शुत्तिम उक्त तेज, जल और अन्नरूप अकृतिके लोहित, शुक भौर 
इष्णरूपोंकी प्रत्यमिशा अक्ृत श्रुतिमें होती दै। स्मृतिप्रसभिज्ञाकी अपेक्षा भ्रुतिप्रत्यभिज्ञा वलवत्ती 
होती है । छोडित्त जादिशब्दोंके मुख्य अथैका संभव है, इसलिए ज्ञात होता है कि तेज, जळ और 
अन्नरूप अक्वाति ही अजाशव्दसे कही गई है। यथपि शजाशव्द बकरी का वाचक है, 
अतः उक्त प्रकृतिमें रूढ नहीं दे और “न जायते? ( नहीं उत्पन्न होती ) इस प्रकार व्युत्पत्ति भी नहीं 
हो सकती, क्योंकि तेज आदि ब्रह्मसे उत्पन्न होते है, तो भो उक्त प्रक्रतिका अनायास बोध दोनेके 
लिए उसमें छागत्वको कल्पना दोत्ती है, जैसे कि 'असौ वा आदित्यो देवमधु' (आदित्य देवताओंका 
मधु दै) इत्यादि वावयमें मधुसे भिन्न आदित्यमें मधुत्वकी कल्पना की गई.है। इससे सिद्ध हुआ 
कि तेज, जरू और अन्नरूप प्रतिं ही प्रकृत श्रुतिमें भजाशन्दसे कही गई है। 
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चमसवदविशेषात्‌ ॥ < ॥ 


पृद्च्छेद---चमसवत्‌, अविशेषात्‌ । 

पदार्थोक्ति--चमसवत्‌---यथा 'अर्वाग्बिलश्वमसः! इत्यादौ अयं चमस 
इत्यवधारणं न भवति कथंचिदर्वाग्विङतादेरन्यत्राप्यविशेपात्‌ एवम्‌, अविशेषात्‌- 
“अजामेकां छोहितशुङ्कङ्कण्णाम्‌? इति मंत्रेऽपि अजात्वादेरविशेषा्च प्रधाननिर्णयः, 
[ अतः प्रधानमशब्दस्‌ ] | 

भापार्थ--जैसे 'अर्वाग्बिङ०? (जिसके अधोभागमँ बिल है एवं ऊर्ध्यभागमें जो 
गोळाकार होता है, वह चमस दै ) इसमें “यही चमस है? इस प्रकार विशेषरूपसे 
किसी पदार्थका निर्धारण नहीं होता है, क्योंकि अर्वाग्बिलत्व आदि साधारण धर्म हैं, 
वे अनेकमें रह सकते हैं, इसी प्रकार “अजामेकाम्‌०' इस मंत्रमे मी अजात्व आदि 
धर्मोके साधारण दोनेसे प्रधानका निश्चय नहीं हो सकता । इसलिये प्रधान 
श्रृतिप्रतिपादित नहीं है | 


भाष्य 


पुनरपि ग्रथानवाद्यशव्दत्वं ग्रधानस्था$सिद्धमित्याह, कस्मात्‌ ? 
मन्त्रवणीत्‌- 
माष्यका अनुवाद 
प्रधानवादी फिर भी कहता है. कि प्रधानको अशब्द कहना असिद्ध है, 


रत्नप्रभा 


चमसवदविशेषात्‌ । अत्राऽजापदं विषयः, तत्‌ किं प्रधानपरं मायापरं वा 

इति रूढार्थासम्भवात्‌ संशये पूर्वत्र अव्यक्तशब्दमात्रेण प्रधानस्य अपरत्यभिज्ञा- 
यामपि अत्र त्रिगुणत्वादिलिङ्गञोपेताद्‌ अजापदात्‌ प्रत्यभिज्ञाऽस्तीति प्रत्युदाहरणेन 
पूर्वपक्षयति--पुनरपीति । फळं पूर्वपक्षे ब्रह्मणि समन्वयासिद्धिः, सिद्धान्ते 

रत्रमभाका अनुवाद 
यहांपर “अजा? पद विषय है, रूढ़ अर्थका संभव न होनेसे अजापद अधानपरक हं या 
मायापरक ? ऐसा संशय होनेपर पू अधिकरण केवल अव्यक्कपदसे अधानकी प्रसभिज्ञा भले 
न हुई हो परन्तु यहां तो त्रियुणत्व आदि छिङगसि युक्त अजापद्से प्रधानका प्रर्याभज्ञा दागी 
इस प्रकार श्रत्युदाहरणसे पूर्वपक्ष करते हे--“पुनरपि? इत्यादिसे । ब्रह्मम बेदान्तवाक्याँके 
समन्वयकी असिद्धि पू्वेपक्षम फल है और सिद्धान्तमें उसको सिद्धि फल ४ एसा पूर्वक समान 
. १०३ 
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भाष्य ला 
अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बहवी। प्रजाः सृजमानां सरूपाः । 
अजो ब्वेकी जुषमाणोञ्युशेते जहात्पेनां अक्तभोगामजो5ल्यः ॥ 
(श्वे० ४1५) इति । अत्र हि मन्त्रे लोहितशुक्लकृष्णशब्द रज;सखतमा- 
स्यभिधीयन्ते । लोहितं स्जः)' रञ्जनात्मकतात्‌ ; शुकू सत्त्वम्‌ , प्रका- 
शात्मकत्वात ; कृष्णं तमः, आवरणात्मकत्वात्‌ । तेषां साम्यावस्थाश्वयव- 
धर्मैव्यैपद्वियते--छोहितशुकुऋृष्णेति । न जायत इति चाञ्जा स्यात्‌ , 
'पूलंप्रकृतिरविक्धति/ इत्यस्युपगमात्‌। नन्वजाशव्दश्छागायां रूढः । बाढम्‌। 
भाष्यका अनुवाद 
क्योंकि “अजामेकां लोहित०' ( त्रिगुणात्मक एवं समान बहुत-सी प्रजाओंको 
उत्पन्न करनेचाली एक अजाका सेवन करता हुआ एक अज उसके पास सोता 
है और दूसरा सोगनेके अनन्तर उसका परित्याग कर देता है ) ऐसी श्रुति है । 
इस श्रुतिमें लोहित, शुङ और कृष्ण शब्दोंसे रज, सत्त्व और तसका असिधान 
होता है। छोहित रागात्मक होनेसे रज है, झु प्रकाशात्मक होनेसे सत्त्व है 
और कृष्ण आवरणात्मक होनेसे तस है। लोहित, झुक और कृष्ण इन अवयव- 
धर्मोसे उनकी साम्यावस्था कही जाती है। जिसका जन्म नहीं होता वह अजा है, 
क्योंकि 'मूलप्रकतिरविकृतिः' (मूलप्रकृति उत्पन्न नहीं होती) ऐसा सांख्य लोग मानते 
हैँ । अजाइाव्द बकरीमें रूढ दै, उससे प्रधानका ग्रहण केसे होगा? अवश्य रूढ है, 


रत्वभमा 
तत्सिद्धिरिति पूर्ववदू द्रष्टव्यम्‌ । रागहेतुत्वादिगुणयोगाद्‌ छोहितादिशव्दे रजआ- 
दिगुणलामे5पि कथं प्रधानलाभः, तत्राह--तेषां साम्येति । अवयवाः प्रधानस्य 
रजआदयः तेषां धर्मीः रज्ञकत्वादयः तेः निमित्तैः छोहितादिशव्देः प्रधानमुच्यते 
इत्यर्थः । गुणामेदात्‌ मधानळाभ इति भाव! । तत्र अजाशन्दं योजयति-नेति । 
'रूढियोगमपहररते' इति न्यायेन शङ्कते--नब्बिति । रूब्बसम्भवादू योग 
रत्वभभाका अनवाद 
समझना चाहिए । रजोगुण रागका हेतु है, इसालेए उसका लोद्ितशब्दसे अहण है। इसी प्रकार 
दूसरे गुंगोका प्रण हे, परन्तु उससे प्रधानका लाभ किस प्रकार होता हे १ इसपर कहते हे--- 
तेषा साम्या” इत्यादिसे । गुणोंकी साम्यावस्था जो प्रधान है, उसके अवयव रज आदि हैं . 
उनके थस रक्षकत्व आदि ई, इसलिए लोहेत आदि शब्दोसे प्रधानका अभिधान होता है । 
यहा गुणोंसे प्रधानके भवयवोंमें भेद न दोनेसे अधानका लाभ होता हे--यह भाव हे । इसमें 
अजाशब्दका योगिक अथ कहते हें-'न” इत्यादिसे । “इढियोगमपहरति’ (रूढि योयसे 
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माप्य 
सा तु रूढिरिह नाश्रयितुं शक्या, विद्याप्रकरणात्‌ । सा च बदवीः प्रजास्नै- 
शुण्यान्विता जनयति, तां प्रकृतिमज एकः पुरुपो जुषमाणः प्रीयमाणः सेव- 
मानो वाऽचुशेते । तामेयाऽवि्ययाऽऽत्मस्वेनोपगम्य सुखी दुःखी मूढो- 
ऽहमित्यविवेकितया संसरति, अन्यः पुनरजः पुरुप उत्पन्नविवेकज्ञानो 
विरक्तो जहात्येनां प्रकृति थुक्तभोगां कृतभोगापवगां परित्यजति मुच्यत 
इत्यर्थः । तस्माच्छुतिभूलेब प्रधानादिकटपना कापिलानामितिं । 
एवं ग्राप्ते मूमः--नाऽनेन मन्त्रेण श्रतिमत्त्व सांर्यवादस्य शक्यमा- 
भाष्यका अनुवाद 
परन्तु उस रूढिका यहां ग्रहण नहीं कर सकते, क्योंकि यह बिद्याका प्रकरण है । 
यह अजा तीनशुणवाली बहुत प्रजाआँको जन्म देती है। एक अज अथात्‌ 
पुरुप छस प्रकृतिपर प्रेम रखता हुआ या उसका सेवन करता हुआ उसके पास 
शयन करता है। अथौत्‌ अविद्यासे उसीको आत्मा समझकर भैं दुःखी, सुखी एबं मूढ 
हूर इस प्रकार अचिवेकसे संसारचक्रमें पड़ता है । परन्तु जिसमें विवेक-ज्ञान 
उत्पन्न हो चुका ऐसा दूसरा विरक्त अज अथात्‌ पुरुष जिसने भोग ओर 
अपच गे प्राप्तकर लिये हैँ, इस प्रकृतिका परित्याग करता है. अथोत्‌ युक्त हो जाता 
है । इसलिए कपिलमतानुयायियोंकी प्रधान आदिकी कल्पना श्रतिमूलक ही है । 
ऐसा प्राप्त होनेपर सिद्धान्ती कहते हैँ--दस मन्त्रसे सांख्यवाद श्रुति“ 


वण आणण 


रत्वभभा टु 

आश्रयणीय इत्याह--बादमिति । अजाशनब्दितप्रक्रतित्वपुरुपमेदलिक्गाभ्यामपि 
प्रधानप्रत्यमिज्ञा इत्याह--सा चेत्यादिना । प्रजायन्त इति पर्जा;-महदादय; | 
श्र ७, कप CaS 

त्रैगुण्यम्‌ -सुखदुःखमोदाः । अनुशयनं विद्वणोति-तामेवाऽविद्ययेति | 
अविवेकेन इत्यर्थः | विपयधीः-मोगः, गुणभिन्नात्मख्यातिः---अपवर्गः | 
सिद्धान्तयति--एवं प्राप्ते इति । मायादौ अपि साधारणात्‌ मन्त्रादू 

रत्वम्रभाका अनुवाद 

बलवत्तर है, इस न्यायसे शक्का फरते हे--“नजु” इत्यादिसे । रूढिका सम्भव न होनेसे योगका 
आश्रयण करना चाहिए, ऐसा कहते हैं--“वाढम्‌” इत्यादिसे । अजाशब्दवाच्य प्रकृतित्व और 
पुरुपभेदरूप हेतुओंसे भी अधानकी प्रत्यभिज्ञा होती है, ऐसा कहते दे--“'सा च” इत्यादिसे जो जन्म 
ले, चे प्रजा कहलाते हैं अर्थात्‌ महत. आदि । तीन गुण--सुख, दुःख और मोह । 'अनुशेते' का 
व्याख्यान करते दै--“तामेबाउविद्यया” इत्यादिसे । शब्द आदि बिषयोंकी उपलव्ध भोग है । 
गुणभिन्न आत्मख्याति अपवर्ग दै । सिद्धान्त कहते दें“ “एवं प्राप्त”, इत्यादिसे । माया आदिमें 
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भाष्य ' 
श्रयितुम्‌ । नह्मयं मन्त्रः खातन्तर्येण कंचिदपि वाद ससथेयितुमुत्सहते । 
संवैत्रापि यया कयाचित्‌ कर्पनयाऽजारवादिसंपादनोपपत्तेः, साङ्क'चवाद 
एवेहाऽभिप्रेत इति विशेषावधारणकारणाभावात्‌। चमसवत्‌ । यथा हि 'अर्वा- 
ग्बिलश्चमस ऊर्भ्वबुभ/ ( ० २।२।२३ ) इत्यस्मिन्‌ सन्त्रे स्वातन्तर्येणाऽयं 
नामाऽसौ चमसोऽभिग्रेत इति न शक्यते नियन्तुम्‌ , सर्वत्रापि यथाकर्थः 
चिदर्वार्बिलत्वादिकल्पनोपपत्तेः । एवभिद्दाप्यविशेषोऽजामेकामित्यस्य 
मन्त्रस्य, नाऽस्मिन्‌ मन्त्रे प्रधानमेवाऽजाभिम्रेतेति शक्यते नियन्तुम्‌ ।।८॥ 

` तत्र तु इदं तच्छिर एष झर्वाग्बिङथमस ऊर्ध्वुश्ष!' इति वाक्यशेषा- 
श्वमसविदोेवप्रतिपत्तिभवति, इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति, अत्र त्रूम।--- 

है भाष्यका अनुवाद ' 
प्रतिपादित है ऐसा स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह मन्त्र स्वतन्त्रतासे 
किसी मी वादका समर्थन नहीं कर सकता । सभी वादोंमें जिस किसी कल्पनासे 
अजात्व आदिका सम्पादन किया जा सकता है और सांख्यवाद ही यहां अभिप्रत 
है इस प्रकार विशेषके निर्धारणमें कोई प्रमाण नहीं दै । चमसके समान । जैसे 
“अवोग्बिकश्वमस ०” ( चमस अथोत्‌ जिसके अधोभागसें तिरछा बिल हे और 
ऊध्वैभाग गोळ है. ऐसा यज्ञपात्र) इस मन्तरमें यही चसस है ऐसा खतन्त्र- 
रीतिसे निरुपण नहीं किया जा सकता, क्योंकि सर्वत्र ही किसी न किसी प्रकार 
अवोग्‌बिळत्व आदिकी कल्पना हो सकती है। उसी प्रकार यहां मी 'अजा- 
मेकाम्‌? यह मन्त्र किसीका विशेषरूपसे प्रतिपादक नहीं है। इस सन्त्रमें 
अजासे प्रधान ही अभिप्रेत है ऐसा नियम नहीं कर सकते ॥ ८ ॥ 
परन्तु इसमें “इदं तच्छिर एष०' ( यह वह सिर है जो कि अधोमुख एवं 

ऊपर गोढाकार है ) ऐसा वाक्यशेष होनेसे चमसविशेषकी प्रतीति होती है, 
किन्तु यहां अजापदसे किस अजाका ग्रहण किया जाय, इसपर कहते हैं--- 


रहरमा 
विशेषार्थअहो न युक्त, विशेषगहहेतोः प्रकरणादेः अभावादिति हेतु व्याख्याय 
दृष्टान्तं ब्याचष्टे--चससवदिति । सर्वत्र-गिरिगुहादौ अपि ॥ ८ ॥ 

न रत्वममाका अनुवाद त 
भी यह मन्त्र साधारण हे, ऐसे साधारण मन्त्रसे विशेष अथेकी प्रतीति युक्त नहीं है, क्योंकि 
विशेष प्रतीतिका हेतु प्रकरण आदि यहाँ नहीं है, इस प्रकार हेतुका व्याख्यान करके दृष्टन्तका 


व्याख्यान करते हं-.“चमसवत्त” इत्यादिसे । “सर्वत्र” गिरिगुहा आदिमे भी ॥ ८ ॥ 
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ज्योतिरुपकमा तु तथा ह्यधीयत एके ॥ ९ ॥ 


पद्च्छेद्‌--ज्योतिरुपक्रमा, तु, तथा, हि, अधीयते, एके । 

पदार्थोक्ति--ज्योतिरुपक्रमा--तेज उपक्रमे यस्यास्तेजोबन्नलक्षणायाः सा, 
तु--एव [ अत्र निधीरणीया, न प्रधानम्‌ , कुतः ] हि--यस्मात्‌, एके-~ 
छन्दोगाः, तथा--तेजोबन्नार्मिकायाः प्रकृतेः रोहितादिरूपताम्‌, अधीयते-- 
समामनन्ति । 

भापाथ--तेज जिसके आरग्भमें है, उसी तेज, जळ, अन्नरूप ग्रकृतिका 
अजाशान्दसे निश्चय करना चाहिए न कि प्रधानका, क्योंकि छन्दोग तेज, जळू, 
अन्नरूप प्रकृतिका रोहित आदिरूप कहते हैं । 

भाष्य 


प्रमेश्वराहुत्पन्ना ज्योति।प्रमुखा तेजोबन्नलक्षणा चतुर्विधस्य भूत- 
ग्रामस्य प्रकृतिभूतेयमजा प्रतिपत्तव्या | तुशव्दोऽवधारणार्थः । भूतत्रय- 
लक्षणेवेयमजा विज्ञेया, न शुणत्रयलक्षणा । कस्मात्‌ ? तथा ह्येके शाखिन- 
भाष्यका अनुवाद 
यहांपर अजापद्से उस अजाका ग्रहण करना चाहिए जो परमेश्वरसे उत्पन्न हुई 
है, तेज, जळ और अन्नखरूप है और चार प्रकारके भूतसमूहकी जननी है। सूत्रमें 
“दु? शब्दका अवधारण (नियम) अर्थ है । यह अजा तेज, जळ और अन्नरूप ही 
है, त्रिगुणात्मक नहीं है, ऐसा समझना चाहिए, क्योकि छन्दोगशाखावाले तेज, 


रत्वमभा 
उत्तरसूत्रव्यावत्यीशङ्गामाह--तत्र त्विदमिति । चतुर्विधस्येति | जरायु- 
जाण्डजस्तेदजोदूमिज्जरूपस्य इत्यर्थः । स्मृत्युक्ता कुतो न ग्राह्या इति शङ्कते- 
कस्मादिति । श्रतेः श्रत्यन्तरादू अर्थअहो युक्तः, साजात्यात्‌ मुलानपेक्षत्वाच 
इत्याह--तथा हीति। शालिनः-छन्दोगाः । किञ्च, रोहितादिशब्दैः अपि 
रत्तप्रभाका अनुवाद 
जिस शंकाका उत्तर सूत्रसे समाधान होनेवाला हे, उसे कहते दैं-- “तत्र त्विदम्‌” 
इव्यादिसे । “चतुर्विधस्य” अर्थात. जरायुज, अण्डज, स्वेदज और उद्भिजस्वरूपका । सांख्या- 
भिमत प्रधानका ग्रहण क्यों नहीं होता, ऐसी शंका करते हैं--“कस्माद” इत्यादिसे । 
सजातीय होने एवं मूलकी अपेक्षा न रखनेके कारण एक श्रुतिका अन्य श्रुतिके अनुसार अर्थः 
ग्रहण करना युक्त है, ऐसा कहते दें-“तथादि” इत्यादिसे । 'शाखिनः'-छन्दोग अथात्‌ सामवेदी । 
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साप्य 
स्तेजोवन्नानां परमेश्वराहुत्पत्तिमाम्नाय तेषासेव रोहितादिरूपतामाम- 
नन्ति--“यदये रोहितं रूपं तेजसस्तद्रूपं यच्छुङ्क तदपां यर्कृष्णं तदन्नस्य' 
इति । तान्येवेह तेजोयञ्नानि प्रत्यभिज्ञायन्ते, रोहितादिशव्दसामान्यात्‌ , 
रोहितादीनाश्च शब्दानां रूपविशेषेषु मुख्यत्वाद्‌ भाक्तत्वाच गुणविषय- 
तवस्य । असंदिग्धेन च संदिग्थस्य निगमनं न्याव्यं मन्यन्ते । तथेहापि 
बह्मवादिनो वदस्ति, किंकारणं ब्रह्म ( श्वे० १। १ ) इत्युपक्रम्य ते 

भाष्यका अनुवाद 

जल और अन्नकी परमेश्वरले उत्पत्ति कहकर 'यदभे रोहितं रूपं०' ( अञ्निमें 
जो रक्तरूप है, वह तेजका है, जो झुङरूप दै, वह जळका है और जो इष्ण है, 
वह अन्नका है ) इस प्रकार उनके ही रोहित आदि रूप कहते हैं। यहां उन्दी 
तेज, जळ और अन्नकी प्रयभिज्ञा होती है, क्योंकि रोहित आदि शब्द समान 
हैं। रोहितं आदि शब्दोंका मुख्य अर्थ रूपेविशोष है, शुणोंकी तो प्रतीति 
लक्षणा द्वारा होती है और असंदिग्ध वाक्यसे संदिग्ध वाक्यके अर्थका निश्चय करना 
न्यायसंगत माना जाता है। उसी प्रकार यहां भी 'जह्मवादिनो०' ( न्रह्मवादी कहते 


— 


- रत्वग्रभा 
द्वव्यलक्षणा न्याय्या, अव्यवधानात्‌ , न तु रज्ञनीयत्वादिगुणव्यवहिता सत्त्वादि- 
गुणरुक्षणा इत्याह--रोहितादीनाश्वेति । ननु शाखान्तरेण शाखान्तरखमन्त्रत्य 
निर्णयः कथमित्यत आह--असन्दिण्धेनेति । सर्वश्याखाप्रत्ययन्यायादिति भावः । 
यथा शाखान्तरवाक्यात्‌ न प्रधानम्रहः, तथा इहापि ३वेताश्वतरोपनिषदि माया- 
प्रकरणान्न तदुअह इत्याह--तथेति । सप्ट्यादौ किंसहायं ब्रह्म इति विस्य, ते 
ब्रह्मवादिनो ध्यानास्ययोगेन परमात्मानमनुमबिष्टाः सन्तः तत्रैव देवस्य आत्म- 

| रत्वममाका अनुवाद त 

रोहित आदि शब्देंसे लक्षणा द्वारा द्वव्यका अहण करना उचित है, क्योंकि व्यवधान नहीं है, 

 रंजनीयत्व आदि शुणोसे व्यवहित सत्त्व आदि गुणोंमें लक्षणा नहीं करनो चाहिए, ऐसा कहते 
हैं--“लेद्दितादीनां च” इल्यादिसे । यदि कोई कहे कि एक शाखाके मन्त्रके अर्थका निर्णय 
दूसरी शाखाके सन्त्रसे किस प्रकार हो सकता है १ उसपर कहते हें--“'असंदिग्धेन” इत्यादिसे । 

€ ~ ०, ६७ डे 
Se RTS एसा ` अर्थ-है 1 जसे शाखान्तरवाक्यसे अधानका अहण नहीं होता, 
वैसे ही पूर्वापरपर्यालोचन करनेसे प्रतीत होता हे कि यह श्वेताश्वतर श्रुति भी प्रक्रत मायाका 
प्रतिपादन करती है, प्रधानका अतिपादन नहीं करती है, ऐसा कहते हैं-..“तथा” इत्यादिसे । 


साष्टके आदिम चमका सहायक कोन 'है, ऐसा विचार करके ध्यानसंज्ञक योग--समापिसे 
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भाष्य 


ध्यानयोगातुगता अपश्यन्‌ देवात्मशक्तिं स्वशुणेनिंगूढाम्‌’ (इवे० १ । ३) 
इति पारमेश्वर्याः शक्तेः समस्तजगद्विधायिन्या वाक्योपक्रमेञ्वगमात्‌ । 
चाक्यशेपेष्पि “मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिन तु महेश्वरम इति । “यो 
योनिं योनिमधितिष्ठत्येकः ( श्वेश ४ । १०, ११ ) इति च तस्या एवाव- 
गमान्न स्वतन्त्रा काचित्‌ प्रकृतिः प्रधान नामाजामन्त्रेणाञ्चायत इति शक्यते 
चक्तुम्‌ | प्रकरणात्तु सेव दैवी शक्तिरव्याकृतनामरूपा नामरूपयोः प्रागव- 
भाष्यका अनुवाद 
हैं, सृष्टिम त्रह्मका सहायक कौन है ) ऐसा उपक्रम करके “ते ध्यानयोगानुगता०” 
( ऋपियोंने समाधिस्थ होकर अपने शुणोंसे अलन्त गुप्त हुई देवकी आत्म- 
शक्तिका साक्षात्कार किया) इस कथनसे समस्त जगत्को उत्पन्न करने- 
चाली परमेश्वरकी शक्ति वाक्यके उपक्रममें समझी जाती है। वाक्यशेपमें भी 
“मायां छु प्रकृतिं०” ( प्रकृतिको माया जाने ओर मह्देश्वरको मायावी जाने ) और 
“यो योनिं योनि०” ( जो एक परमात्मा प्रसेक अविद्याशक्तिका अधिष्ठाता है ) 
इस प्रकार उसी शक्तिकी प्रतीति दोनेसे प्रधान नामकी कोई भी खतंत्र प्रकृति 
अज़ामंत्रस प्रतिपादित नहीं हो सकती । प्रकरणसे तो वदी दैवी शक्ति, जिसमें 


रत्नम्रमा 
भूताम्‌ ऐक्येन अध्यस्ता शक्ति परतन्त्रां मायां सत्त्वादिगुणवतीं ब्रह्मणः सहायम्‌ 
अपर्‍्यन्नित्यन्वयः । मायाया एकत्वेऽपि तदंशानां जीवोपाधीनां तततत्संघातयोनी- 
नामविद्याख्यानां भेदाद्‌ वीप्सा, अव्याकृते अनभिव्यक्ते नामरूपे यस्यां सा । 
अनेन “तद्धेदं तर्ह्मव्याकृतमासीदू? इति श्रृत्यन्तरप्रसिद्विरुक्ता । तस्यां शक्तौ 
व्यक्ताव्यक्तकार्यलिङ्गकानुमानं सूचयति--नामेति । मायाया रोहितादिरूपवत्त्व 
रत्नम्रभाका अनुवाद 
परमात्मं प्रविष्ट होकर उन बह्मवादियोंने उस देवकी आत्मभूत अर्थात्‌ ऐक्यसे अध्यस्त 
शाकि सत्वादियुणवाली परतंत्र मायाको बह्मकी सहायक जाना, ति ध्यानयोगानुगता' इत्यादिका 
ऐसा अन्वय है। मायाके एक होनेपर भी उसके अशंभूत एवं तत्तत्समूद्के कारणभूत 
अविद्यानामक जीवकी उपाधियोंके भदसे योनिं योनिम्‌? इस प्रकार वीप्सा कही गई है। 
अव्याकृतनामरूपा--अनमिव्यक्त नाम और रूप हैं जिसके । इससे तद्धे तह्य०' ( यह 
जगत्‌ सृष्टिके पहले अनाभिव्यक्त था ) इस. अन्य श्रुतिकी भी प्रसिद्धि कही गई है । उस दैवी 
शक्तिमें व्यक्ताव्यक्त-कार्यलिंगक अनुमान भी प्रमाण है, ऐसा सूचित करते हैं--“नाम” 
इत्यादिसे । परन्तु मायाशक्तिका रोहित आदि स्वरूप किस प्रकार है, .इसपर कहते दे-- 
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साष्य 


स्थानेनापि मन्त्रेणाऽऽञ्रायत इत्युच्यते । तस्याथ स्वचिकारविषयेण 
` ्ैूप्यश्ुक्तस्‌ ॥९॥ 

कर्थं पुनस्तेजोवन्नानां त्रैरूप्येण त्रिरूपाञ्जा प्रतिपत्तु शक्यते, यावता 
न तावत्तेजोचन्नेष्वजाकतिरस्ति, न च पेजोवन्नानां जातिश्रवणादजातिनिः 
मित्तोऽप्यजाशब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति-” . 

. भाष्यका अनुवाद . 

नास और रूप अव्याकृत हैं और जो नाम और रूपकी पूवोवस्था है, इस मंत्रसे 
सी प्रतिपादित होती है, ऐसा कहा जाता है और उसके विकार-तेज, जळ और 
अन्न त्रिरूप हैं, अतः वह भी त्रिरुप कही गई है ॥ ९॥ 

तब तेज, जळ और अन्नके नैरूप्यसे अजा त्रिरूप किस प्रकार मानी जाय ? 
जच कि तेज, जल और अन्नमें अजाकी आकृति नहीं है और तेज, जल और 
अन्नकी उत्पत्ति श्रतिसें कही गई है, इसलिए उत्पत्ति न होनेके कारण वे अज- 
शब्दवाच्य हैं ऐसा भी नहीं कह सकते, इसलिए उत्तर सूत्र कहते हैं-- 


रत्रमभा 


कथमित्यत आह--तस्या इति । विषयः-आश्रयः | एवं प्रकरणबलात्‌ माया 
एव अजा इति भाष्यक्कन्मतम्‌ ॥ ९ ॥ 
छान्दोग्यश्रुत्या तेजोऽबन्नलक्षणाऽवान्तरभ्र्तिः अजा इति सूत्रकुन्मतेन उत्तर- 
सूत्रव्यावत्ये शङ्कतेकथमिति । किं तेजोऽबन्नेषु अजाशब्दो रूह न 
जायत इति योगिको वा? नाऽऽचः, तेषु, अजात्वजातेः असत्त्वादित्याह-- 
यावतेति । यत इत्यर्थः । अतो न रूढ इति शेषः। न द्वितीय इत्याह-- 
न चेति । जातिः--जन्म, अजातिः-अजन्म । 
रत्वमभाका अनुवाद 

“तस्याः? इत्यादिस । विषय--आश्नय । इस प्रकार प्रकरणके बलसे माया ही अजा 
है, ऐसा साष्यकारका अभिप्राय है ॥ ९ ॥ 

छान्दोग्य श्रुतिके अनुसार तेज, जल और अन्नस्वरूप अवान्तर भक्ति अजा है, सून्रकारके 
इस मतका अवलम्वन करके उत्तर सूत्रसे निराकरणीय शाका कहते हैं--“कथम्‌?? इत्यादिसे । 
क्या तेज, जळ और अन्नमें 'अजा' शाब्द रूढ है या “न जायते' इस प्रकार यौगिक है। रूढ 
तो नहीं है, क्योंकि उसमें अजात्वजाति नहीं है, ऐसा कहते हैं--"'यावता” इत्यादिसे । 
याबता--जिसचे । “अजाञ्चतिरस्ति' के वाद 'अतो न रूढः ( इससे रूढ नहीं है ) इतना शेष 


ससझना चाहिए। यौगिक नहीं है, ऐसा कहते है--“न च” इत्यादेसे । जाति-- उत्पत्ति, 
अजाति--अनुत्तत्ति । 


Snap 
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कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवद्विरोधः ॥ १० ॥ 


पदच्छेद--कल्पनोपदेद्यात्‌, च, मध्वादिवत्‌, अविरोधः । 

पदार्थोक्ति--कर्पनोपदेशाच--तेजोवन्नात्मकप्रङृतेः साम्यद्योतनाथै करप- 
नयाऽजात्वोपदेशात्‌, मध्वादिवत्‌--यथा मधुभिन्नादित्यस्थ मधुत्वोपदेशः तद्वत्‌ ` 
[ अजामिन्नायाः प्रकृतेरजात्वोपदेशे | अविरोधः--न कश्चिद्विरोधः [ तस्माद- 
शब्दं प्रधानमिति सिद्धम्‌ ] 

भाषार्थ--तेज, जळ, अन्नरूप प्रकृतिकी समानता दिखळानेके लिए कल्पनासे 
अजात्वका उपदेश किया गया है । जैसे मधुभिन्न आदिसमें मधुत्वका उपदेश 
है, उसी प्रकार अजाभिन्न प्रकृतिमें अजालका उपदेश होनेसे कोई विरोध नहीं है | 
इससे सिद्ध हुआ कि प्रधान श्रृतिप्रतिपादित नहीं है | 

भाष्य 

नाञ्यमजाकृतिनिमिच्तो5्जाशव्दः, नापि योगिकः, किं तहिं ! कल्प- 
नोपदेशो$यम्‌ , अजारूपककरूपिस्तेजोचन्नलक्षणायाश्चराचरयोनेरुपदिइयते। 
यथा हि लोके यदच्छया काचिदजा रोहिवशुुकृष्णवर्णा खाद बहुवर्करा 
सरूपवर्करा च, तां च कश्चिदजो जुपमाणोअलुशयीत, कश्चिचेनां थुक्तभोगां 
जह्यात्‌ , एवमियमपि तेजोबन्नलक्षणा भूतप्रकृतित्रिवर्णा बहु सरूपं चरा- 

भाष्यका अनुवाद 

यह अजाशव्द जातिनिमित्तक रूढ़ महीं और यौगिक मी नहीं दै! किन्तु 
काल्पनिक है । चराचर जगतूकी कारणभूत तेज, जळ और अन्नरूप चराचर 
प्रकृतिमें अजासाहइयकी कल्पना की गई है। जैसे छोकमें कोई एक ऐसी अजा-- 
बकरी हो जाय, जिसका लाळ, सफेद और काला रंग हो, समान रंगवाले वहुत-से 
बच्चे हों, और उसके ऊपर कोई एक अज (बकरा) प्रेम करता हुआ उसके पीछे पीछे 
फिरे और कोई एक भोग भोगनेके पीछे इसका त्याग कर दे, वैसे ही यह मी तेज, 

१ रत्नम्रभा - 
लकिकाऽजासाइस्यकरुपनया तेजोऽबन्नानास्‌ अजात्वोपदेशाद्‌ गौणोऽयं 
शब्द इति परिहरति--कर्पनेति । अनियमः-यहच्छा । बर्कर-बालूपशुः । 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

लौकिक अजाशब्दके साथ साइर्यकी कल्पनासे तेज, जल और अन्नका अजारूपसे उपदेश 

किया है, इससे अजाशब्द गौण है, इस प्रकार शाकाका परिहार करते है---“कल्पना” 
१०४ 
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. भाष्य | 
चरलक्षण विकारजातं जनयति, अविदुषा च क्षेत्रज्ञेनोपसुज्यते, विदुषा 
च परित्यज्यत इति। न चेदमाशङ्क्तिव्यम्‌-एकः क्षेतरज्ञोऽचुशोतेऽन्यो 
जहातीस्यतः क्षेत्रज्ञमेदः पारमार्थिकः परेपामिष्टः प्रा्ोति इति । नहीयं 
क्षेत्रज्ञमेदप्रतिपिपादयिषा किन्तु वन्थमोक्षव्यवस्थाप्रतिपिपादयिषेवेषा । 
प्रसिद्धं तु मेदमनूद्य वन्धेमोक्षव्यवस्था प्रतिपाद्यते, भेदस्तूपाधिनिमित्तो 
मिथ्याज्ञानकहिपितो न पारमार्थिकः, एको देवः सर्वभूतेषु गूढः 
सर्वव्यापी सर्वभूतान्तरात्माः इत्यादिश्रतिभ्यः । मध्यादिवत्‌। यथा 
माष्यका अनुवाद 
जल और अन्नस्वरूप त्रिवणोत्मक भूतप्रकृति समान रूपवाले बहुतसे चराचर 
लक्षण विकारोंको उत्पन्न करती है। अविद्ठान्‌ क्षेत्रज्ञ-जीव इसका उपभोग 
करता है और विद्वान्‌ इसका त्याग करता है । ऐसी शङ्का न करनी चाहिए कि 
एक झेत्रज्ञ इसके पास शयन करता है और दूसरा इसका परित्याग करता है, 
इससे पारमार्थिक क्षेत्रज्ञ भेद जो परको--सांस्यको इष्ट है, वह प्राप्त होता है, 
क्योंकि यह क्षेत्रज्ञके भेदका प्रतिपादन करनेकी इच्छा नहीं है, किन्तु बन्ध और 
सोक्षकी व्यवस्थाका प्रतिपादन करने की इच्छा है। प्रसिद्ध भेदका अनुवाद करके 
बन्ध और मोक्ष की व्यवस्थाका प्रतिपादन किया गया है । भेद तो उपाधिनिमित्त 
है और मिथ्याज्ञानसे कल्पित है, पारमार्थिक नहीं है, क्योंकि एको देवः सर्वभूतेषु 
गूढ: (एक देव सब भूतोंमें गूढ़ दै, सबमें व्यापक है और सब भूतोंका अन्तरात्मा 
रत्तप्रभा 
यहुक्तम्‌-जीवभेदेन प्रधानवादमत्यमिज्ञा इति, तत्‌ न इत्याह--न चेदमिति । 
व्यवस्थार्थो भेदोऽपि अर्थात्‌ प्रतिपाचते इत्याह-प्रसिद्ध तु इति । सत्य एवं प्रसिद्ध 
इत्यत आह--भेदस्त्विति । कल्पनोपदेशे इष्टान्तं व्याचष्टे--मध्विति। न च 
योगसय सुख्यवृत्तित्वात्‌ तेन प्रधानग्रहो न्याय्य इति वाच्यस्‌, रुढाथौनपेक्षात्‌ 
रत्वप्रभाका अनुवाद | 
इत्यादिसे । यहच्छा--अनियम । वर्कर--वाल पञ्च । जीवभदसे प्रधायवादकी प्रत्यभिज्ञा 
होती है, यइ जो. कहा गया है, वह युक्त नहीं, ऐसा कहते हैं--“न चेदम्‌” इत्यादिसे । 
व्यवस्थाके लिए जो भेद है, उसका भी आर्थिक प्रतिपादन होता है, ऐसा कहते हे--“असिद्ध 
तु” इत्यादि । यदि कोई केह कि भेद प्रसिद्ध है, तो सत्य ही है, उसका निराकरण करते 
हे--“भेदस्तु” इत्यादिखे । कल्पनासे उपदेश है, इसमें जो दृष्टान्त दिखाया है, उसका : 
व्याख्यान करते हैं--मधु” इत्यादिसे । यौगिक अर्थ सुख्य है, इसलिए उससे प्रधानका 
भइण करना उचित है, यह नहीं कहना चाहिए। क्योंकि रूढ अर्थको अपेक्षा न रखनेबाले 


आषि० रै सू० ?० ] शाकुरेभाष्य-रलरप्रंभा-भोंपानुंवांदसहित ८२५ 
TTTTTITITTTITTTTTT TTT 
भाष्य 
आदित्यस्या$मधुनो मधुत्वम्‌ [ छा० ३।१ ], वाचथाओपेनोर्धेतुलम्‌ 
[ १० ५८ ], चुलोकादीनां चानभ्ीनामप्रित्वम्‌ [ ब० ८।२।९ ] इत्येवं- 
जातीयकं कल्प्यते, एवमिद्मनजाया अजात्वं कल्प्यत इत्यर्थः । तस्माद- 

विरोधस्तेजोबन्नेष्वजाशन्दप्रयोगस्य ॥ १० ॥ 

भाष्यका अनुवाद 

है ) इत्यादि श्रृतियाँ हैँ। मधु आदि के समान, अथात्‌ जैसे आदिल मधु नहीं 
है, तो मी वह मधु कहा गया है [ छा० ३।१ ] जैसे वाणी धेच न होने पर 
भी घेनु कही जाती दै [ ब्र ५८ ] और झुलोक आदि अभि नहीं हैं, तो भी 
अग्नि कये गये हैं. [ बृह० ८।२॥९ ] इत्यादि कल्पना है। उसी प्रकार यहाँ भी 
जो वस्ततः अजा नहीं है उसमें अजात्वकी कल्पना की गई है, ऐसा अर्थ 
है। इससे सिद्ध हुआ कि तेज, जळ और अन्नमें अजाशब्दका प्रयोग विरुद्ध 


नहीं है ॥ १० ॥ 


रत्वप्रभा 
योगात्‌ तदाश्रितगुणळक्षणाया बलीयस्त्वात्‌ । गुणवृत्तौ हि रूढिः आश्रिता भवति । 
तथा च रोहितादिशव्दसमभिव्याहारानुमृहीतया रूब्याश्रितया गुणवृत्त्या प्रधाने 
योगं बावित्वाडवान्तरप्रकतिः अजाशब्देन मह्या । यथा मध्वादिशब्दैः प्रसिद्ध- 
मध्वाद्याश्रितयुणळक्षणया आदित्यादयो गृह्यन्ते, तद्वत्‌ । तस्मात्‌ अशब्दं प्रधानम्‌ 
इति सिद्धम्‌ ॥ १० ॥ (२)॥ 
रन्नप्रमाका अनुवाद 

योगकी अपेक्षा राढिके आश्रयमें रहनेवाली गुणलक्षणा अधिक बलवती है । गुणबृत्तिमे रूढिकां 
ग्रहण किया जाता है, इसलिए जैसे मधु आदि शब्दॉसे प्रसिद्ध मधु आदिके आश्रयमें स्थित 
गुणलक्षणासे आदित्य आदिका प्रण द्वोता है, वेसे ही अजाशब्दसे यौगिक अर्थ प्रधानका वाध 
करके रोहित आदि शब्दोंके समभिव्यादारसे अनुगृहीत रूढिके आश्रयमें रहनवाळी शुणञ्रपिसे 
अवान्तर प्रकृतिका ग्रहण है । , इससे सिद्ध हुआ कि प्रधान धुतिप्रतिपाद्य नहीं है ॥ १० ॥ 


स र 
र, डीड ER 
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[ ३ सं्योपसंग्रहाधिकरण छू० ११-१३ ] 
पञ्च पञ्चजना! सांख्यतत्वान्याहो ुततीरिताः । 
| आणाद्याः सांख्यतत्त्वाने पञ्चविंशतिभासचात्‌ ॥१॥ 
न पन्चविशतेमनिसात्माकाशाविरेकतः । ` 
संज्ञाः पञ्चजनेत्येषा आणाद्याः साशिनः श्रुताः# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 
“ साँख्याभिस डड 
सन्देह--_'यास्मन्‌ पञ्च पञ्चजना इस शुतिमे सांख्याभिमत तत्त्व कहे गये है या 
प्राण आदि पांच कहें गये हैं ! 
श्रुतिमें ग है सांख्योक्त 
पूर्वपक्षु--उक्त ्ुतिमे पञ्चविंशति संख्याका भान होता है, इसलिए सांख्योक्त 
तत्त्व कहे गये हैं । हा 
- सिद्धान्त--उक्त शुतिमे. केवल पञ्चविंशति संख्याका भान नहीं होता, क्योकि 
आत्मा और आकाश अतिरिक्त कहे गये हैं। “पञ्चजन' यह संज्ञा है, प्राण आदे 
संज्ञी हैं, इसलिए प्राण आदि कहे गये हैं । 


# निष्कर्ष यह है पके ब्रंदारण्यकके छठे अध्यायमें श्रुति हे--“यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चनना आकाशश्च 
प्रतिष्ठिततः । तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्‌ ब्रह्मामृतोऽनृतम्‌? । इसका यइ अर्थ है कि पांच पञ्चजन 
और आकाश जिसके आश्रित हैं, उसी आश्रयभूत आत्माको सैं अनृते ब्रह्म जानता हूँ । इस प्रकार 
जार्ननेवाका में अमृत होऊँपा । यहां संशय होता है कि “पञ्च पञ्चजनाः? इससे उक्त पदार्थ सांख्य- 
शाखोक्त तत्त्व हैं अथवा श्रुतिमें उक्त प्राण, चश्च, ओनर, मन और अन्न हैं! 

पूर्वपक्षी कहता दै [कि सांख्यके तस्त हैं, क्योंकि सांख्यशास्नमे प्रसिद्ध पञ्जचविश्ति संख्याका 
मान होता हे । यहां “प्न पञ्च’ इस प्रकार दो शब्द हैं। एक “पक्व? शब्दसे सांख्यतत्त्वस्थ पञ्च 
संख्या कही गई दै और दूसरे 'पञ्च'शव्दसे पञ्जसंख्यागत पन्नसंख्या कही गई है। इससे पन्न- 
संख्यायुक्त तत्वपंचक ऐसा अर्थ होता दे । इस भकार पञ्चविंशति संख्याका भान होनेसे सांख्य 
शास्त्रप्रतिपादित्त तत्त कहे गये हैं । 

सिद्धान्ती कहते हैँ कि यच्चपि पञ्जसंख्यायत अन्य पञ्चसंख्याका अवण है, तो भी यहां पन्न- 
विंशति संख्या नहीं दो सकती, क्योकि पत्नविशातिसंख्यक तत्त्वाके आअ्यरूपसे आत्मा कहा 
गया है। वह आत्मा पञ्चविझतिके अन्तभूत नहीं है। यदि अन्तत माने तो एक हीके आधार 
ओर आधेय भावमें विरोध है। इनसे भिन्न आकाश भी कहा गया हे । वद भी पञ्चविशतिके 
अन्तगेत नहीं हो सकता, क्योंकि "आकाशश्च इस प्रकार एथक्‌ निर्देश और समुच्चय ह्वा 
इसारिए आत्मा और आकाशके साथ सप्तविशतिका ज्ञान होनेसे सांख्यके तत्त्व नहीं कदे जा 
सकते हैं। तव वाक्यका अथे क्या दै १ कहते हैं--.'पत्रजन! शब्द संज्ञा दे, क्योंकि 

“दिबसेख्ये सेशायाम! ( दिशा और संख्याके वाचक शब्दोंका संशाके अर्थमें सुबन्त उत्तरपदके साथ ` 
समास होता हे ) इससे समासका विधान दै । इससे पजन संशावाले पदार्थ पांच हैं, ऐसा 
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न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच्च ॥११॥ 


पदच्छेद--न, सङ्घयोपसङ्ग्हात्‌, अपि, नानामावात्‌, अतिरेकात्‌, च । 

पदार्थोक्ति- सङ्घयोपसङ्अहादपि---“यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजना आकाशश्च 
प्रतिष्ठित” इत्यस्मिन्‌ मन्त्रे श्र्यमाणया सङ्घयया पञ्चविंश्तिसङ्कयानामुपसङ्ग्रहादपि, 
` नन प्रधानस्य शब्दवत्त्वम्‌ [ कुतः ] नानामावात्‌--तेषां पञ्चानां पञ्चकानामे- 
कपश्चकपयप्तान्यपश्चकव्यादृत्तथर्मवत्वाभावेन नानात्वात्‌, अतिरेकाच--अस्मिन्‌ 
- मन्त्रे श्रूयमाणयोरात्माकाशयोः पच्चाषशषतिसङ्कघातिरिक्तत्वात्‌ [ तस्मान्नात्र 
प्रधानादितत्वग्रहणमुचितम्‌ ] । 

भाषार्थ--“यस्मिन्‌ पद्च ०! इस मंत्रमे श्रूयमाण संख्यावाचकपदसे पञ्चबिंशति- 
संख्याका अहण करनेपर भी पंचविंरातितत्त्व्रहणद्वारा प्रधान श्रुतिप्रतिपादित 
नहीं हा सकता, क्योंकि उन पांचों पंचकोंम प्रत्येक केवळ एक पंचकमें रहने- 
वाला अन्य पंचकमें न रहनेवाला धर्म नहीं है, इसलिए वे पांच पंचक नहीं हो 
सकते हैं, जिससे पंचविंशति संख्याके ग्रहणसे पंचविंशति तत्त्वोका अहण हो जाय | 
और उक्त श्रुतिमें किसी प्रकार पांच पंचक मानकर पंचविंशति संख्याका ग्रहण 
करनेपर भी आत्मा और आकाश अळग कहे गये हैं, इससे सप्तविंशति तत्त्व मानने 
पड़ेंगे, ऐसा मानें तो अपसिद्धान्त हा जायगा । इसलिए प्रधान आदि तक्तोंका 
ग्रहण उचित नहीं है । 


रत्व्रमा 

न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच्च | पश्चजनशब्दः सांख्य- 
तत्त्वपरोऽन्यपरो वेति थोगरूव्योः अनिश्चयात्‌ संशये यथा तत्त्वविद्याषिकारे 
छागायां तात्पयीभावादू अजापदे खूढित्यागः, तथा पञ्चमनुष्येषु तात्पर्याभावात्‌ 

रत्नमभाका अनुवाद 

वन संख्योप तिरेकाच्च” “यस्मिन्‌ पश्च पञ्चजनाः’ इत्यादि श्रतिमें पठित 
पश्चजनशब्द्‌ यौगिक हैं या रूढ यइ निश्चय न दोनेसे सांख्यतत्त्वॉका प्रतिपादन करता 
दै या अन्यका, ऐसा संशय होनेपर जैसे तत्वविद्याके प्रकरणमें बकरीरूप अथेमें तात्पर्य 
न हेनेसे अजामन्त्रगत अजापदमें रूढिका त्याग किया गया दै, वेसे ही पांच मचुष्यॉमें 
अर्थ दोता दै । संशी तो वाक्यशेपसे प्राण आदि समझने चादिए। “प्राणस्य प्राणयुत चक्चुषश्चश्चरुत 
त्रस्य ओवमताज्नस्थान मनसो ये मनो विदः? यह वावयज्ञेष है। आण, चक्षु, भोव, भन्न और मनके 
साक्षी चिदात्माका दूसरे प्राण आदि शाब्दोसे अभियान दै । इससे सिद्ध हुआ के वाक्यशे 
कथित प्राण आदि पांच ही पंचजन हें । 
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, साष्य | 
एवं परिहते5प्यजामन्त्रे पुनरन्यस्मान्मन्त्रात्‌ सांख्य! प्रत्यवतिष्ठते-- 
“यस्मिन्पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । 
तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्‌ बह्मासृतोऽसृतस्‌॥' (द०४।४।१७) इति। 
अस्मिन्‌ मन्त्रे पञ्च पञ्चजना इति पश्चसंख्याविषयाऽपरा पञ्चसंख्या 
शूयते पञ्चशब्दइयदर्शनात्‌ । त एते पञ्चपञ्चकाः पश्चरविशतिः संपद्यन्ते । 
तया च पश्चविशतिसंख्यया यावन्तः संख्येया आकाङ्कयन्ते तावन्त्येव च 
| भाष्यका अनुवाद 

इस प्रकार अजामंत्रमें सांख्यमतका परिहार होनेपर भी दूसरे सन्त्रका 
अंवलम्बन करके सांख्य पुनः पूर्वपक्ष करता है--यस्मिन्‌ पञ्च. पञ्चजना०' (जिसमें 
पांच पञ्चजन और आकाश प्रतिष्ठित हैं, उसी आत्माको में असत ब्रह्म मानता हूँ, 
इस प्रकार जाननेवाला में अमृत हूँ ) । इस मंत्रमें "पञ्च पञ्चजनाः? इस प्रकार 
पश्चसंख्यागत दूसरी पञ्च संख्याका श्रवण है, क्योंकि दो पञ्चशव्द देखनेमें 
आते हैं। वे ये पंच-पंचक पञ्चीस होते हैं । उसी प्रकार पच्चीस संख्यासे जितने 


रत्वग्रभा 

पंचजनशब्देन रूढिं त्यक्वा तत्त्वानि आह्याणीति दृष्टान्तसज्ञतिं सूचयन्‌ मन्त्रम्‌ 
उदाहत्य पूर्वेपक्षयति--एवमित्यादिना । फळं पूर्ववत्‌ । प्राणचक्षुरश्रोत्रान- 
मनांसि वाक्यशेषस्थाः पञ्चजनाः पञ्च । तत्र चत्वारः सूत्रम्‌, अन्नं विराट्‌, 
तयोः कारणम्‌ अव्याकृतम्‌ आकाशश्च यस्मिन्‌ अध्यस्ताः तमेव आत्मानममृतं 
ब्रह्म मन्ये तस्मात्‌ मननाद्‌ विद्वानहमसृतोऽस्मीति मन्त्रदृशो वचनम्‌ । ननु अस्तु 
पञ्चत्वविशिष्टेषु पञ्चजनेषु पुनः पङ्चत्वान्वयात्‌ पञ्चविंशतिसंख्याप्रतीतिः 
तावता कथं सांख्यतत्त्वग्रह इत्याशङ्क्य संख्याया घर्म्याकाङक्षायां तत्त्वानि 

रत्वमरभाका अनुवाद 

तात्पर्यं न दोनेसे रढिका त्याग करके पञ्चजनशब्द्से सांख्यतत्त्वोंका प्रहण करना युक्त 
है, इस प्रकार सन्तरुप सङ्गतिको सूचित करते हुए मन्त्रको उद्धृतकर पूर्वपक्ष 
करते दैं--“एवम्‌” इत्यादिसे । पूर्वपक्ष और उत्तरपक्षके फल पूर्वीधिकरणके समान हैं। 
वाक्यशेषस्थ प्राण, चक्, श्रोत्र, अन्न और मन ये पांच पञ्चजन हैं। उनमें - अन्न विराट है 
और शेष चार सूत्र हें । उनके कारण, अव्याकृत अर्थात्‌ आकाशके आधार, उसी आत्माको 
में अरत ब्रह मानता हूँ ओर ऐसा माननेसे विद्वान्‌ हुआभै असत हूँ, ऐसा मन्त्रव्रशाका वचन 
दद । यदि कोई कहे कि पचत्वविशिष्ठ पश्चजनके साथ पञ्चपदका पुनः अन्वय दोनेसे पचास . 
संख्याको अतीति होती हे, तो इससे सांख्यतत्त्वका अहृण.किस प्रकारसे दोता है, ऐसी शङ्का 


कण, 
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भाष्य 

तत्तानि सांख्यैः संख्यायन्ते-- 

'वूलमकृतिरविकृतिरमंहदाचाः प्रकृतिविकृतयः सप्त | 

पोउशकश्व विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुपः |! ( सांख्यका०४ ) 
इति । तया श्ृतिप्रसिद्धया पञ्चविंशतिसंख्यया तेपां स्मृतिप्रसिद्धानां पञ्च- 
विशतितर्वानाइुपसंग्रहात्‌ राप्तं पुनः श्रतिमखमेव प्रधानादीनाम्‌ । 

भाष्यका अनुवाद 
संख्येय--संख्यावाछोंकी आकांक्षा होती है, उतने ही तत्त्व सांख्य शास्ञमें गिते 
गये हँ--'मूलप्रकृतिरविक्ृतिर्महदाद्या:०” ( मूळ प्रकृति क्रिसीकी विकृति नहीं 
है, मदत्‌ आदि सात प्रकृति और विकृति दोनों दै, सोलह तत्त्व विकार ही हैं, 
पुरुष न प्रकृति है और न विकृति ही है) । श्रतिमे प्रसिद्ध उस पश्चीस संख्यासे 
उन स्मृति प्रसिद्ध पच्चीस तत्त्वोंका संग्रह होनेसे प्रधान आदि श्रुतिप्रतिपादित हैं, 
ऐसा पुनः प्राप्त हुआ । 
रत्नग्रभा 
आह्याणि इत्याहइ--तया चेति । जगतो मूलभूता प्रकृतिः त्रिगुणात्मकं प्रधानम्‌ 
अनादित्वादू अविकृतिः कस्यचित्‌ कार्यं न भवतीत्यर्थः । महदहङ्कारपञ्चतन्मात्राणि 
इति सप्त प्रकृतयो विकुतयश्च, तत्र महान्‌ प्रधानस्य विक्कतिः अहङ्कारस्य प्रकृतिः, 
अहंकारः तामसः पञ्चतन्मात्राणां शब्दादीनां प्रकृतिः, सात्त्विकः एकादशेन्द्रि- 
याणाम्‌, पञ्च तन्मात्राश्च पञ्चानां स्थूरमूतानाम्‌ आकाशादीनां प्रतय, प्च 
स्थूलभूतानि एताति एकादरोन्द्रियाणि चेति पोडशसंख्याको गणः-विकार एव 
न प्रकृतिः, तत्त्वान्तरोपादानत्वाभावातू; पुरुषस्तु उदासीन इति सांख्यकारिकार्थः । 
रत्वम्रमाका अनुवाद 

करके संख्या जिसमें रहती दे उस धर्माकी आकांक्षा होनेपर तत्त्व प्राह्म होंगे, 
ऐसा कहते हैं--“तया” इत्यादिसे ! जगवकी मूलभूत प्रकृति जो चियुणात्मक 
प्रधान है, वह अनादि हेनेसे अविकृति है--किसीका भी कार्य नहीं है। महत, अहक्वार 
और पांच तन्मात्राएँ ये सात प्रकृति और विक्कति दोनों हें । उनमें मदद प्रधानकी विकृति 
और जदृद्वारकी अकृति है, तामस अद्र शब्द आदि पांच तन्मात्राऔँकी प्रकृति है 
और सात्विक अहङ्कार ग्यारद इन्द्रियॉकी प्रकृति है । पांच तन्मात्राएँ स्थूलभूत ही 
आकाश, वायु, तेज, जळ और एथिवीकी प्रकृतियाँ हैं। पाँच स्थूलभूत और ग्यारह इन्द्रियाँ . 
थे सोलह विकार दी हैं, प्रकृति नहीं है, क्योंकि ये दूसरे तत्त्वोके कारण नहीं हैं और पुरुष 
तो न प्रकृति दे और न विक्कति ही हैं, किन्तु जलमें स्थित कमलपत्रके समान निर्लिप्त-उदासीन 
है, कूटस्थ नित्य और अपरिणामी है, ऐसा सांख्यकारिकाका अर्थ है । 


८३० ब्रह्मसत्र | २० है पा०४ 
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भाष्य 
ततो श्रूमः-न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां श्रुतिमत्न प्रत्याशा 
कर्तव्या । कस्मात्‌ ? नानाभावात्‌ । नाना ह्येतानि पश्चविंशतिस्तल्वानि, 
नैषां पञ्चशः पञ्चशः साधारणो धर्मो$स्ति, येन पश्चविंशतेरन्तराले पराः 
पश्च पश्च संख्या निविशेरन्‌, नध्येकनिबन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु दवित्वा- 
साष्यका अनुवाद 
इस पर हम कहते हैं--संख्याके संमहसे भी प्रधान आदि शुतिप्रतिपादित हैं 
ऐसी आशा नहीं .करनी चाहिए। किससे ? एथग्‌ भावसे । ये पञ्चीस तत्त्व 
प्रथक्‌ हैं, इनमें प्रसेक पञ्चकका साधारण धर्म नहीं दै, जिससे कि पच्चीस 
संख्याम दूसरी पांच पांच संख्याएँ अन्तत हों, क्योकि किसी आधारके विना 
संख्यया तत्त्वानाम्‌ उपसंग्रहात्‌ शब्दवत्त्वस्‌ इति प्रासे सिद्धान्तयति--नेति । 
सांख्यीयतत्त्वाविरुद्ध॑ नानाम्‌ इष्टमित्यत आह--नैषामिति । पञ्चसु पञ्चसु 
साधारणस्य इतरपञ्चकादू व्यावृत्तस्य धर्मस्याऽमावोऽन्न नानात्वं विवक्षितमित्यर्थैः | 
यद्यपि ज्ञानकमेन्द्रियेषु दशसु ज्ञानकरणत्वं कर्मकरणत्वं च पञ्चकद्वयेऽस्ति पञचत- 
न्मात्रासु पश्वसु स्थूलप्रकृतित्व॑ च, तथापि यस्मिन्‌ इति आत्मन आकाशस्य च 
पृथगुक्तेः सत्वरजसमोमहदङ्काराः पञ्च कर्तव्याः, मनश्वत्वारि भूतानि च पञ्च 
अस्मिन्‌ पञ्चकद्वये मिथोऽचुदृत्तेतरपञ्चकव्यावत्तंकधमो नास्ति इत्यभिप्रायः। माऽस्तु 
इत्यत आह--येनेति । धर्मेणेत्यर्थः । तदेव स्फुटयति-नह्दीति। महासं्यायाम्‌ 
अवान्तरसंर्याः कञ्चिद्‌ धर्मम्‌ आदाय प्रविशन्ति, यथा क्वौ अश्विनौ सप्त सप्तर्षयोऽष्टौ 
रत्वभ्रभाका अनुवाद , १ 

. संख्यासे सांख्यमतके तत्त्वोंका ग्रहण होनेसे प्रधान भी श्रुतिप्रतिपादित है, ऐसा प्राप्त 
होनेपर सिद्धान्त कहते हँ-- “न” इत्यादिसे । सांख्याचायीके मतानुसार अनक तत्त्व मानना 
हमें इष्ट है, इसपर कहते हैं--“नैषास्‌” इत्यादि । इतर पंचकमे न रहनेवाले पांच 
पांच तत्त्वोंमें रहनेवाळे साधारण धर्मका अभाव हौ यहाँ एथग्साव विवक्षित है। यद्यपि 
पांच ज्ञनेन्द्रियोंमें ज्ञानकरणत्व है, पाँच कर्मन्द्रियोंमें कमकरणत्व है, पाँच तन्मात्राओमि 
स्थूलप्रकृतित्व है, तो भी 'यस्मिन” (जिसमें) इस प्रकार आत्मा और आकाझके प्रथक्‌ कथनके 


कारण सत्त्व, रज, तम, महत और अहंकार इन पांचोंका एक समूह करना चाहिए, 
मन और चार भूतोंके मिलाकर इन पांचोंका एक समूह करना चाहिए, इन दोनों 
पंचकोंमें प्रत्येकमे अच्ुवृत्त इतर पंचकोँसे व्यावृत्त धर्म नहीं है, ऐसा अभिप्राय है। न हो, 
इसपर कहते हैं--“येन” इत्यादि। 'येन!--घमैसे4 उसीको स्पष्ट करते हैं-.“नहि” 


इत्यादिसे । महासंख्यासें अवान्तर संख्याएँ प्रविष्ट-अन्तर्गत होती हैं, जैसे कि दो अशिनी- 


पण. 
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भाष्य 
दिकाः संख्या निविशन्ते । अथोच्येत-पश्चविशतिसंख्येवेयमवयवद्वारेण 
लक्ष्यते, यथा “पश्च सप्त च वर्षाणि न ववर्ष शतक्रतु/ इति द्वादशवार्पि- 
कीमनादृ्टि कथयन्ति तद्वत, इति । तदपि नोपपद्यते । अयसेवा5स्मिनू- 
पक्षे दोपो यल्लक्षणा55श्रयणीया स्यात्‌ । पराऽ्त्र पश्वशव्दो जनशब्देन 
समस्तः पञ्चजना इति, भाषिकस्वरेणेकपदत्वनिश्रयात्‌ । प्रयोगान्तरे 
साप्यका अनुवाद | 
परथकृभूत पदार्थामे द्वित्व आदि संख्या नहीं रहती। यदि ऐसा कहो कि जैसे “पञ्च 
सप्त च वपाणि०' (पांच और सात वर्ष तक बृष्टि नहीं हुई) इस प्रकार बारह वर्षकी 
अनावृष्टि कहते हैं, वैसे ही अवयव द्वारा पश्चीस संख्या ही लक्षित होती है, यह 
कथन मी युक्त नहीं है। इस पक्षमें यही दोष है. कि लक्षणा माननी पड़ती है । और 
दूसरा पञ्चशव्द्‌ जनशव्दके साथ समस्त हुआ है, क्योंकि भाषिकखरसे 
_एक पद है, ऐसा निश्चय होता है। उसी प्रकार 'पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌? (तुझे 
रलप्रमा 
वसवश्च इति सप्तदश इति अत्राऽश्वित्वादिकमादाय द्वित्वादयः प्रविशन्ति, नाऽन्यथे- 
त्यर्थः । पञ्चशब्दद्वयेन खवाच्यन्यूनसंख्याद्वारेण तद्वयाप्या मद्दासंख्यैव लक्ष्यत इति 
सदृष्टान्तं शङ्कते--अथेति | मुख्यार्थस्य वक्ष्यमाणत्वात्‌ लक्षणा न युक्तेति परि- 
हरति--तदपि नेति। पञ्चजनशव्द्योः असमासमङ्गीक्ृत्य पञ्चविशतिसंख्या- 
प्रतीतिः निरस्ता। सम्प्रति समासनिश्चयात्‌ न तत्मतीतिरित्याह--परश्चेति। समास- 
हेठुमाइ--भापिकेति । अयमर्थः-अस्मिन्‌ मन्त्रे प्रथमः पञ्चशव्दः आद्युदात्त;ः | 
द्वितीयः सर्वानुदात्तः । जनशव्दश्च अन्तोदात्तः । तथा च न द्वितीयपञ्चदाव्द- 
रत्नममाका अनुवाद 
कुमार सात सप्तर्षि और आठ वसु मिलकर सत्र होते हैं, इनमें अश्वित्त आदिको लेकर दी 
दित्व आदि प्रवेश करते हैं, दूसरे अकारसे नद्दी, ऐसा आशय हे । दो पंचशव्द जिस न्यून 
संख्याका अमिधान करते हैं, उसके द्वारा वे उससे व्याप्त महासंख्याको लक्षित करते हैं, 
हशान्तप्रदर्शनपूर्वक ऐसी दोका करते हँ---“अथ” इ्यादिसे। मुख्य अर्थ कहा जायगा, इस 
लिए लक्षणा नहीं करनी चाहिए ऐसा पारेहार करते दैं--“तदपि न? इत्यादिसे। पन्च 
और जन दाव्दॉमें समास न मानकर पञ्चविंशतिसंख्याकी प्रतीतिका निरास किया गया। अव 
समास माननेपर पश्चीस संख्याकी अतीति नहीं होती है, ऐसा कहते हें--“'परथ” इखादिसे । 
समासमें कारण कहते हैं--“भाषिक” इत्यादिसे। यह अर्थ दै कि इस मंत्रमें प्रथम पंचशब्द 
आयुदात्त दै, द्वितीय. पंचशब्द सवौजुदात्त हैं और जनशब्द अन्तोदात्त है, 
(१) “न्नः सङ्ख्यायाः” । ( रेफान्त-नान्त संख्यावाचक शब्दका आद्युदात्त हो ) इस सत्नमें 
पञ्चजनराच्द आयुदात्त ई । 
१०७ 
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भाष्य 
च 'पश्वानां त्वा पञ्चजनानाम्‌’ ( तै० १।६।१।२ ) इत्यैकपदयेकस्वरयैक- 
साष्यका अनुवाद 
पञ्च-पञ्चजतके) इस अन्य प्रयोगमें एक पद, एक खर और एक विभक्ति देखी 


रत्वम्रभा ' 

जनशब्दयोः समासं विना अन्त्यस्य आकारस्य उदात्तत्वं पूर्वेषाम्‌ अनुदात्तत्वं च 
घटते । “समासस्य ( पा० सू० ६।१।२२३ ) इति सूत्रेण समासस्याऽन्तो- 
दात्तत्वविधानात्‌ “अनुद्रातं पदमेकवर्जम्‌” ( पा० सू० ६।१।१५८ ) इति च 
सूत्रेण यस्मिन्‌ पदे उदात्तः स्वरितो वा यस्य वर्णस्य विधीयते, तमेकं वर्जयित्वा5- 
वशिष्टं तपदमनुदात्ताच्कं भवतीति विधानादेव मान्त्रिकान्तोदाचतस्वरेण एकपदत्व- 
निश्चयः । भाषिकाख्ये तु शतपथब्नाह्मणस्वरविधायकम्नन्थे “स्वरितोऽनुदात्तो वा” 
इति सूत्रेण यो मन्त्रदशायाम्‌ अनुदात्तः स्वरितो वा स म्राह्मणदशायास्‌ उदातो 
भवति इत्यपवाद आश्रितः । तथा च अन्त्यादू आकारात्‌ पूर्वेषामनुदात्तानास्‌ 
उदात्तं ब्रा्मणावस्थायां प्रा््‌, “उदातमनुदात्तमनन्त्यम्‌? इति सूत्रेण मन्त्र- 
दशायाम्‌ उदात्तस्य अनन्त्यस्य परल्मतया उचचार्यमाणस्य अनुदातत्वं विहितम्‌ । 
तथा च अत्र नकारादू उपरितनः आकारः आकाशश्च इत्यनेन किष्टतया पठ्यमानोऽ- 
नुदात्तो भवति, अयं मन्त्रानुदात्तसवरो भाषिकः, तेन ब्राह्मणस्वरेण एकपदत्वं - 
निश्चीयते इति । परकटार्थकारैस्तु पाठकम्रसिद्धान्तोदात्तस्वरः भाषिक इति 

रत्वप्रभाका अनुवाद | कि 
इसलिए दूसरे पंचशब्द और जनशब्दमें समासके बिना अन्य आकार उदात्त एवं उसके 
पहलेके वर्ण अचुदात्त नहीं हो सकते । 'समासस्य' इस सूत्रसे समासका अन्त उदात्त 
दोता हे और 'अचुदात्त०' इस सूत्रसे जिस पदमें जिस वर्णके स्थानमै उदात्त या स्वरितका 
विधान है, उस एक वर्णको छोड़कर उस पदके शेष सव स्वर अच्चुदात्त होते हैं, ऐसा 
बिधान है, इसलिए मंत्रमें अन्य स्वर उदात्त होनेसे एकपदत्वका निश्चय होता दै । शत्तपथ 
त्राह्मणके स्वरविधान करनेवाले भाषिक नामक अन्थमें 'स्वरितोड्लुदात्तो था! इस सूत्रसे 
जो संत्रदशामें स्वरित अथवा अजुदात्त रहता है, पहं त्राह्मणद्शामें उदात्त होता 
है, ऐसा अपवाद स्वीकार किया है। इसलिए अन्य .आकारसे पूषे स्थित अजुदात्त 
स्वरांको ब्राह्मणदशामें उदात्तत्व प्राप्त हुआ, 'उदात्तमजुदात्त”' इस सूत्रसे मंत्नदशामें 
अखभिन्न एवं अभिम पढ्से मिलाकर उच्चारण किये जानेवाले उदात्त स्वरसें अचुदात्तत्वका 
विधान है । इसलिए यहां नकारोत्तरवत्तों आकार अप्रिम “आकाशश्च पदके साथ . 
मिलाकर पढ़े जानेके कारण अनुदात्त होता है, यदद मंत्रानुदात्त स्वर भाषिक है, इससे एक- 
पदत्वका निश्चय होता है। भरकदार्थकार तो 'पाठकॉमें प्रसिद्ध अन्तोदात्त स्वर भाषिक है, 
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भाष्य 
विभक्तिकत्वाऽचगमात्‌ । समस्तत्वाश्च न वीप्सा पश्च पञ्चेति । तेन न 
भाष्यका अनुवाद 
जाती है। समस्त पद होनेसे पञ्च पन्च---ऐसी वीप्सा भी नहीं है और इसीसे 


रत्रमभा 


व्याख्यातम्‌, तद्वयाख्याने करपतरुकारैः दूषितम्‌ । अन्तानुदात्तं हि समाञ्नातारंः 
पडचजनशब्दमघीयते इति पाठकप्रसिद्धिः असिद्धा इति) तथा च “पञ्च पञ्चजनाः 
इति मास्त्रिकान्तोदा्तः स्वरः, “यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजनाः? ( १०४।४।१७ ) 
इत्यन्तानुदात्तो ब्राह्मणस्वरः इति विभागः । उभयथाऽपि ऐकपद्यात्‌ समास- 
सिद्धिरिति | तैपिरीयकप्रयोगादपि एकपदत्वमित्याह--प्रयोगान्तरे चेति । 
आज्य | त्वा--त्वाम्‌ पञ्चानां पञ्चजनानां देवविशेपाणाम्‌ यन्त्राय धर्त्रांय गृह्णामि 
इति आज्यग्रहणमन्त्ररेषः। देवतानां कर्मणि यन्त्रवत्‌ अवखित॑ शरीरं तदेव धर्त्रमू- 
इहा ऽमुत्र भोगाधारः, तस्मै--तस्याप्वैकल्याथैमिति यजमानोक्तिः । अस्तु समासः 
ततः किम्‌, इत्यत आह--समस्तत्वा्चेति। आइृत्तिः वीप्सा तदभावे पश्चकद्वया- 


~ 


ग्रहणात्‌ पञ्चविंशञतिसंख्याप्रत्ीतिः असिद्धेति भावः | जनपञुचकमेकं पञ्चकानां पञ्चकं 

द्वितीयमिति पञ्चकद्वयम्‌ तस्य पञ्चपञ्च इति ग्रहणं नेत्यक्षराथः | किञ्च, असमास- 

पक्षेऽपि कि पञ्चशव्दद्वयोक्तयो; पञ्चत्वयोः परस्परान्वयः, कि वा तयोः शुद्ध- 
रत्वप्रभाका अववाद 


ऐसा व्याख्यान करते हैं, वह व्याख्यान कल्पतसक्रारसे दूपित किया गया हे, क्योकि चेद पढ्नेचारू 
लोग पञ्चजनशव्दको अन्तानुदात्त कहते हे यह पाठकप्रसिद्धि असिद्ध दे। इसलिए "पञ्च 
पञ्चजनाः’ इसमें अन्तोदात्त मांत्रिक स्वर दे, और “यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजनाः’ इसमें अन्तानुदात्त 
व्राह्मणस्वर हे । दोनों प्रकारसे पदके एक होनेके कारण समास सिद्ध होता है। तेत्तिरीयक प्रयोगसे 
भी एकपदत्व सिद्ध द्वोता दै, ऐसा कहते दे--“परयोंगान्तरे च” इद्यादिसे। “आज्य | त्वा पञ्चजनानां 
यन्त्राय धत्रीय गह्वामि' यह आज्यग्रहणमंत्रशेष दे । . हे आज्य | पांच देचताओंके कममें यंत्र- 
रूपसे अवस्थित, ऐहिक एवं पारलौकिक भोग धारण करनेमें समथ अपने शरीरकी रक्षाके 
लिए' तुझें ग्रहण, करता हूँ ऐसी यजमानक्री उक्ति है। समास हो, इससे क्या हुआ 
इसपर कहते है--“समस्तत्वाब” . इत्यादि । यीप्सा--आद्वच, उसका अभाव होनेसे दो 
पञ्चकका.ग्रहण न होनेके .कांरण पश्चीस संख्याकी प्रतीति सिद्ध नहीं होती ऐसा अथ हे । जन- 
पञ्चक एक और पञ्चकोंका पञ्चक यह दूसरा, इस प्रकार दो पञ्चकका 'पञ्च पञ्चजताः' 
इसमें ग्रहण नहीं होता, ऐसा अक्षराथ है! आर 'पञ्चजनाः यह्‌ समस्त न होनेपर भी दो 
पश्चशब्दोसे उक्त दो पस्चत्वोंका परस्पर अन्वय दै अथवा उनका जनफ्दायसे अन्वय हे अथवा 
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भाष्य 
पश्चकह्यग्रहणं पञ्च पश्चेति। न च पञ्चसंख्याया एकस्याः पञ्चसंख्यया 
परया विशेषणम्‌ पञ्च पञ्चका इति, उपसजनख विशेषणेनाऽसंयोगात्‌ । नन्वा 
पन्नपञ्चसंख्याक्ा जना एव पुनः पश्चसरूयया विशेष्यमाणाः पञ्चविंशतिः 
्रत्येष्यन्ते। यथा पञ्च पञ्चपूल्य इति पञ्चविंशतिः पूलाः प्रतीयन्ते, 
तद्वत्‌ । नेति त्रूमः--युक्तं यत्पञ्चपूलीशव्दस्य समाहाराभिप्रायत्वात्‌ 

साष्यका अनुवाद 

पञ्च पञ्च (पांच पांच) इस प्रकार दो पञ्चकोंका भी महण नहीं है। और “पच्च 
पच्चकाः? (पांच पञ्चक) इस प्रकार एक पांच संख्याका दूसरी पांच संख्याके साथ 
विशेषण--अन्बय नहीं होता है, क्योंकि उपसजैनका---विशेषणका विशेपणके 
साथ संयोग नहीं होता। परन्तु जिसको पांच संख्याएँ प्राप्त हुई हें वह दूसरी पांच 
संख्याओंसे विशिष्ट होकर पच्चीस हो जाता है, ऐसी प्रतीति होगी। जैसे कि 
“पच पडङचपूल्यः०' ( पांच पूलीपञ्चक ) इसमें पञ्चीस पूछोंकी प्रतीति 
होती है। हम कहते हैं कि नहीं पञ्चपूलीशव्दमें समाहार अभि्रेत होनेसे 


रलमभा 
जनैः अन्वयः, अथवा पञ्चत्वविशिष्टैजैनैः अपरस्य पञ्चत्वस्याऽन्वयः । नाउच्चः 
इत्याह--न च पञ्चसंख्याया इति । विशेषणम्‌-अन्वयः । अनन्वये हेतुमाह-- 
उपसर्जनस्येति । अप्रधानानां सर्वेषां प्रधानेन विशेष्येण एवाऽन्वयो वाच्यः, 
गुणानां परस्परान्वये वाक्यभेदापातात्‌ इत्यर्थः । द्वितीये दशसंख्याप्रतीतिः स्यात्‌ 
न पङ्चाविंशतिसंख्याप्रतीतिः । तृत्तीयस्‌ उत्यापयति-नन्त्रिति । पञ्चत्वविरिष्टेषु 
पज्चत्वान्तरान्वये विशेषणीसूतपञ्चत्वेऽपि पञ्चत्वान्वयात्‌ पञ्चाविंशतित्वमतीतिः 
र > ~ “ 4 
इत्यर्थः । इषटान्तवैषम्येण परिहरति--नेति नूस इति । पञ्चानां पूलानां समाहार 
रत्नभभाका अनुवाद ६ 
पञ्चत्वविशिष्ट जनेकि साथ अन्य पञ्चत्वका अन्वय है १ प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, ऐसा कहते 
है--“न च पञ्चसङ्ख्यायाः” इत्यादिसे । विशेषण-अन्दय । अन्वय न होनेसें कारण कहते 
हैं“ “उपसजनस्य इत्यादिसे । सव अश्नधानोंका--विशेषणेंका प्रधानभूत विशेष्यके साथ हो 
अन्वय होता हे, शुणोंका परस्पर अन्वय मानें तो. वाक्यभेद हो जायया, ऐसा अर्थ हैं। 
दूसरे पक्षमें तो दस संख्याकी.मतीति हो सकती है पच्चीसको नहीं । तांसरा पक्ष उठते हैं--- 
नु” इत्यादिसि । पंचत्वविशिष्ट जनके साथ दूसरे पंचत्वका अन्वय होनेसे विशेषणीभूत पंचत्व- 
में दूसरे पंचत्वका अन्वय होनेके कारण पच्चीस संख्याको प्रतीति होती हे, ऐसा अर्थ है। 
उडन्तषपम्य दिखाकर उक्त शंकाका निराकारण करते हें--“नेति ब्रमः” इत्यादिसे । “पञ्चाना 
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माष्य 
कतीति सत्यां भेदाकाङक्षायां पञ्च पञ्चपूल्य इति विशेषणम्‌। इह तु 
पञ्चजना इत्यादित एवं भेदोपादानात्‌ कतीत्यसत्यां भेदाकाब्शायां न 
पञ्च पञ्चजना इति विशेषणं भवेत्‌ । भवदपीदं विशेषणं पञ्चसंख्याया 
एव भवेत्‌ , तत्र चोक्तो दोपः। तस्मात्‌ पञ्च पञ्चजना इति न पञ्चविश- 
साष्यका अनुवाद 
कितनी पञ्चपूली हैं इस प्रकार भेदकी आकांक्षा होनेपर “पञ्च पञ्चपूल्य: 
(पांच पूलीपञ्चक ) ऐसा विरोपण युक्त है। परन्तु यहां तो “पञ्चजनाः’ 
( पांच जन ) ऐसा आरम्भसे ही भेदका ग्रहण है, इसलिए “कितने? इस प्रकार 
भेदकी आकांक्षा न होनेके कारण “पन्च पतद्चज्नना;०” ( पांच पंचजन ) इस 
प्रकार पव्वजनका पञ्चत्व विशेषण नहीं हो सकता और विशेषण द्दो भी तो 
केवळ “पख? ( पांच ) संख्याका ही दो सकता है और उसमें दोप कहा है। 
इसलिए “पञ्च पञ्चजनाः? ( पांच पंचजन ) इससे पच्चीस तत्त्व इष्ट नहीं हैं । 
| रतलम्रभा 
इत्यत्र “संख्यापूवों द्विगुः” ( पा० सू० २।१।५२ ) इति समासो विहितः । 
ततो “द्विगोः? ( पा० सू० ४।१।२१ ) इति सूत्रेण डीपो विधानात्‌ समाहार- 
प्रतीती समाहाराः कति इल्याकाडूक्षायां सत्यां पञ्च इति पदान्तरान्वयो युक्तः, 
पञचजना इत्यत्र तु डीबन्तत्वामावेन समाहारस्याऽप्रतीतेः जनानां चाऽऽदित एव 
पञ्चत्वोपादानात्‌ संख्याकाङ्क्षाया असत्त्वात्‌ पञ्च इति पदान्तरं नाऽन्वेति, आका- 
डक्षाधीनत्वादन्वयस्थ इस्र्थः । मेदः-विशेषणम्‌ । ननु जनानां निराकाडक्षत्वेडपि 
तद्विशिषणीभूतपञ्चतवानि कति इत्याकाङ्क्षायां पळ्चत्वान्तरं विशेषणं भवतु इत्या- 
शङ्गते--भवदयीति । न उपसर्जनस्य उपसर्जनान्तरेणाऽन्वयः, किन्तु प्रधानेन एवेति 
रत्नम्रभाका अनुवाद 

पूलाना समाद्दारः पश्चपूल्य/ यहाँपर “संख्यापूर्वो द्वियुः इस सूत्रे समासका विधान है । बाद 
"द्विगोः? इस सून्नमे 'डीप्‌' (इकार) का विधान होनेसे समाद्दारकी प्रतीति होनेपर समाहार 


कितने हैं? इस आकांक्षामें 'पश्च' इस प्रकार दूसरे पदका अन्वय होना युक्त हैँ, परन्तु 
“पश्चजनाः' इसमें अन्तमें 'ढीप्‌? न होनेसे समाद्वारकी प्रतीति न होनेके कारण और जनमें 
पहले ही पञ्चत्वका ग्रहण करनेके कारण संख्याकी आकांक्षा न होनेसे 'पश्च' इस दूसरे पदका 
अन्वय नहीं हो सकता है, क्योंकि अन्वय आकांक्षाके अधीन दै! भेद-विशेपण । परन्तु 
जनोंके लिए आकांक्षा न होनेपर भी जनविशेषणीभूत पञ्चत्व कितने हें, ऐसी आकांक्षामँ अन्य 
पञ्चत्व विशेषण हो, ऐसी शंका करते हैं--“सवदपि” इस्यादिसे । एक विशेषणका अन्य 
विशेषणके साथ अन्वय नहीं हो सकता हैं, किन्तु प्रधानके साथ ह होता है, इस न्यायके 
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भाष्य 
तितरवाभिप्रायम्‌ । अतिरेकाच्च न. पश्चविंशतितत्वाभिप्रायम्‌ । अतिरेको 
हि भवत्यात्माकाशास्या पञ्चांचशातसख्यायाः । आत्मा तावदिह 
प्रतिष्ठा प्रत्याधारत्वेन निर्दिष्टः, यस्मिन्‌’ इति. सपतमीद्णचितस्य तसेच मन्य 
त्सानम्‌' इत्यास्मस्वेनाऽचुकर्षणात्‌ । आत्मा च चेतनः पुरुषः, स च 
पञ्चविश्ञतावन्तर्गत एवेति न तस्यैवाऽऽधाररचमाधेयत्वं च युञ्येत। अथी- 
न्तरपरिग्रहे वा तस्वसंख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः ग्रसञ्येत। तथा 'आका- 
शश्च प्रतिष्ठितः इत्याकाशस्याऽपि पञ्चविश्ञताचन्तगतस्य न एथशुपादानं 
साप्यका अनवाद 
और संझ्याके आघिक्यसे भी पञ्चीस तस्व अभिप्रेत नहीं हैं, क्‍योंकि आत्मा और 
आकाशको लेकर संख्या पश्चीससे अधिक हो जाती दै । यहाँ प्रतिष्ठाके आधाररूपसे 
आत्माका निर्देश किया गया हे, क्योंकि “यस्मिन? ( जिसमें ) इस सप्तम्यन्त 
“यतः पद्से “तमेव मन्य आत्मानम्‌? ( उसीको में आत्मा मानता हूँ ) इस श्रुतिमें 
पठित आत्माका अनुकर्षण होता है। आत्मा चेतन पुरुष है ओर वह पच्चीस 
तत्त्वोंमें' अन्तगेत ही है, इसलिए वही आधार और आधेय हो, यह युक्त नहीं 
है। अन्य अर्थका ग्रहण करो, तो सांख्यसिद्धान्तसे विरुद्ध तत्त्वसंख्यामें अधि- 
कता आ जायगी । इसी प्रकार आकाश जो पच्चीस तत्त्वोंके अन्तगत है, उसका 
रत्वमभा 
न्यायविरोधादयुक्तम्‌ इति परिहरति-तत्र चेति । एवं नानाभावादिति व्याख्याय 
अतिरेकाच्च इति व्याचष्टे-अतिरेकाचेस्यादिना । अतिरेकः-आधिक्यम्‌ । जन- 
शड्दितपङ्चविंशतितत्त्वेषु आत्मा अन्तभूतो न वा? नाऽऽञ्न इत्युकत्वा द्वितीये दोष- 
माह-अर्थान्तरेति । तथाऽऽकाशं विकरप्य दूषयति-तथेति। उक्तो दोषः--संर्या- 
चिक्यम्‌ । पञ्चविंशतिजना आत्माकाशौ च इति सप्तविंशतिसंख्या , स्यादित्यर्थः । 
न च सत्त्वरजस्तमसां एथग्गणनया सा इष्टेति वाच्यम्‌, आकाशस्य एथगुक्तिवेय- 
रत्नमभाका अनुवाद “य 
साथ विरोध होनेसे यह कथन अयुक्त है, ऐसा परिहार करते है--“तत्र च” इत्यादिसे । 
इस प्रकार सूत्रस्थ 'चानाभावात्‌' पदका व्याख्यान करके “अतिरकाव्च' का व्याख्यान करते 
हैं-../“अतिरेकाच” इत्यादिसे । अतिरेक-अघिकता । जनदाब्दस कथित पश्चीस तत्त्वॉमें 
आत्मा अन्तभूत है या नहीं १ प्रथम पक्ष नहीं हो सकता, ऐसा कहकर द्वितीय पक्षम दोष 
दिखलाते हँ--“अथान्तर” इत्यादिसे । उसी प्रकार आकाशमें भी विकल्प कहकर दोष दिखलाते 
६--“तथा” इत्यादिसे । उक्त दोष--संख्याकी अधिकता । पच्चीस तत्त्व, आत्मा और आकाश 
सव मिलकर सत्ताइस हो जायंगे, ऐसा अर्थ हे । सत्त्व, रज और तमकी एथक गिनतीसे 
सत्ताइस सख्या अभिमत ६, एसा कहना युक्त नहा ह, क्याक्र आकाशका पथक कथन व्यश्च 
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भाष्य 
न्याय्यम्‌ । अर्थान्तरपरिग्रहे चोक्तं दूषणम्‌ । कथं च संख्यामात्रश्रवणे 
सत्यश्चुतानां पश्चविंशतितस्वानाञ्चुपसंग्रहः प्रतीयेत, जनशब्दस्य तरवेष्यरू- 
त्वात्‌, अर्थोन्तरोपसंग्रहेऽपि संख्योपपत्तेः । कथं तहिं पञ्च पञ्चजना इति 
उच्यते--'दिवसंख्ये संज्ञायाम्‌' ( पा० त २।१।५० ) इति विशेपस्मर- 
णात्‌ संज्ञायामेव पञ्चशब्दस्य जनशब्देन समासः, ततश्च रूढत्वाभिमायेः 
माष्यका अनुवाद 


"आकाशश्च प्रतिष्ठितः? (ओर आकाश प्रतिष्ठित है ) इस प्रकार प्रथगू ग्रहण उचित 
नहीं हे और अन्य अर्थका ग्रहण करो तो दोप कहा ही है। और संख्यामात्रका 
श्रवण होनेपर श्रुतिमें अप्रतिपादित पञ्चीस तत्त्वांका सङ्ग्रह किस प्रकार प्रतीत 
होगा ? क्योकि जनशब्द्‌ तत्त्वोंमें रूढ नहीं है और अन्य अर्थका ग्रहण करनेसे भी 
संख्या उपपन्न होती है। तव (पञ्च पञ्चजनाः ( पांच पंचजन ) यह किस 
प्रकार है ? कहते हैं-'दिकसंख्ये०' ( दिशा और संख्यावाचक शब्दोंका संज्ञाके 
अर्थमें सुवन्त उत्तरपदके साथ समास होता है ) ऐसा विशेष सूत्र है, इसलिए 
पञ्चशव्दका जनशव्दके साथसमास है। इसलिए रूढरूपके अभिप्रायसे ही' 


रत्नप्रभा 
थ्यात्‌, यस्मिन्निति आत्मनि तत्त्वानां प्रतिष्ठोक्तिविरोधात्‌, तव मते स्वतन्त्रः 
प्रधानस्यैव आधारत्वात्‌, “नेह नानास्ति’ इति वाक्यशेपविरोधाच तव सत्य- 
दवैतवादित्वात्‌ । किञ्च, पञ्चविंशतिसंख्याप्रतीतौ अपि न सांख्यतत्वाचां अहण- 
मित्याह-कथञ्चेति। किं जनशब्दात्‌ तत्त्वमहः, उत संख्यया इति कथंशव्दार्थः। 
नाऽऽ इत्याह-जनेति । न द्वितीयः इत्याह-अ्थीन्तरेति । किं तत्‌ अर्थान्तर यदर्थ- 
कमिद वाक्यमिति एच्छति--कथमिति । पञ्च च ते जनाश्चेति कर्मधारयादिसमा- 


रत्नमभाका अनुवाद 
हो जायगा और “यस्मिन? इस प्रकार आत्माको तत्त्वोका आश्रय कद्दना विरुद्ध दो जायगा 
क्‍योंकि तुम्हारे ( सांख्यके ) मतमें स्वतंत्र प्रधान ही आधार दै और "नेह नानास्ति०' इस 
चाक्यशेषसे भी विरोध होगा, क्योंकि तुम्हारे मतमें दैत सत्य है। और पच्चीस संख्याकी 
प्रतीति होनेपर भी सांख्यतत्त्वोका प्रण नहीं हो सकता है, ऐसा कहते हैं--कर्थ च” 
इत्यादिसे । तत्त्वोंका ग्रहण जनशब्दसे होता है या संख्यासे यहद कर्थ” शब्दका अर्थ है। 
प्रथम पक्ष ठीक नहीं, ऐसा कहते हैं--“जन” इद्यादिसे । दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं दै, ऐसा कहते 
हे--“अथीन्तर” इत्यादिसे । वद दूसरा अर्थ कौन है, जिसका यदद वाक्य प्रतिपादन करता है, 
ऐसा पूछते हे--'“कथम! इत्यादिसे । “पश्च च ते जनाथ’ इस प्रकार कर्मधारय आदि अन्य 
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भाष्य 
णव केचित्‌ पश्चजवा नाम विवक्ष्यन्ते, न सांख्यतस्वाभिप्रायेण, ते कतीत्य- 
सामाकाडक्षायां पुनः पञ्चेति प्रयुज्यते । पञ्चजना नाम ये फेचित्‌ ते च 
पञ्चैवेत्यर्थः । सप्तर्षयः सप्तेति यथा ॥ ११॥ 

के पुनस्ते पञ्चजना नामेति, तदुच्यते-- 

साष्यका अनुवाद 

कुछ पञ्चजन संज्ञाचालोंकी विवक्षा है, सांख्यतत्त्वोंके अभिग्रायसे नहीं है । 
वे कितने हैं, ऐसी आकांक्षा होनेपर फिर पञ्चशव्दका प्रयोग किया गया है। 
जैसे सात सप्तर्षि हैं वैसे पञ्चजनसंजक जो कोई हैं, चे पांच ही हैं, ऐसा 
अर्थ है ॥ ११ ॥ 

वे पञ्चजन कौन हैं, यह कहते हैं--- 


eee es mee ee प ०0 «|» 


रत्वमभा 
सान्तरात्‌ संज्ञा-समासस्या55प्तोक्तया बलवत्त्व तावदाह---उच्यत इति । दिग्वाचिनः 
संख्यावाचिनश्व शब्दाः संज्ञायां गम्यमानायां सुबन्तेन उत्तरपदेन समस्यन्ते, 
यथा दक्षिणाञ्निः सप्तर्षय इत्यादि । अयं च समासः तरपुरुष मेदः ॥ ११ ॥ 
रन्नमभाका अनुवाद 
समासोंसे संज्ञामे समास आप्तोक्तिके कारण बलवत्तर है, ऐसा कहते है--“उच्यते” इत्यादिसे । 


दिग्वाचक ओर संख्यावाचक शब्द संज्ञा गम्यमान दोनेपर उत्तर सुवन्तके साथ समस्त होते हैं, 
जैसे 'दक्षिणामिः’ “सप्तषयः? इत्यादिमे दै । यदृ समास तत्पुरुषका भेद है ॥११॥ 


प्राणादयो वाक्यशेषात्‌ ॥ १२ ॥ 


पद्च्छेद्‌--प्राणादयः,--वाक्यशेषात्‌ । 

पदार्थोक्ति--माणादय:--प्राणचक्षुःश्रोत्रानमनांसि [ पश्चजनशब्देनोच्यन्ते, 
कस्मादू ] वाक्यशेषात्‌- “प्राणस्य प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुः इत्यादिवाक्यशेषस्थत्वात्‌ । 

भाषाथे --पूर्वोक्त श्तिमे पञ्चजनशब्दसे प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्न और. मन 
कहे गये हैं, क्योंकि “प्राणस्य प्राण०' ( प्राणका प्राण, चक्षुका चक्षु ) इस्मादि 
वाक्यशेषर्म वे ही हैं । 


भाषि० रे सू० १२] शाहूरभाष्य-रत्नप्रभा-भापानुवादसहित ८३९ 


भाष्य 


“यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजनाः इत्यत उत्तरस्मिन्‌ मन्त्रे बरह्मस्वरूपनिरूप- 
णाय प्राणादयः पञ्च निर्दश/--'प्राणस ्ाणश्नुत चक्ुपश्चक्चुरुत श्रोत्रस्य 
शत्रमन्रसान्नं मनसो ये मनो विदुः” इति | तेऽत्र वा्यशेपगताः संनिधानात्‌ 

पञ्चजना विवक्ष्यन्ते । कर्थ पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोगः ? तस्वेघु 
वा कर्थ जनशब्दप्रयोग: १ समाने तु प्रसिद्धचतिक्रमे वाक्यशेपवशञात्‌ 
भाष्यका अनुवाद 

यस्मिन्‌ पथ्च०? ( जिसमें पांच पञ्चजन हैं ) इससे अग्रिम संत्रमें ब्रह्म- 
स्वरुपका निरूपण करनेके लिए “प्राणस्य प्राणसुत०? ( जो प्राणके घ्राण, चक्षुके 
चक्षु, श्रोत्रके श्रोत्र, अन्नके अन्न और मनके मनको जानते हैं, चे त्रह्मज्ञ हैं ) 
इस प्रकार पांच प्राण आदिका निर्देश किया है। यहां वाक्यरोषमें पठित वे 
प्राण आदि संनिहित दोनेके कारण पञ्चजनशब्दसे विवक्षित हैं। प्राण आदिके 
लिए जनइाब्दका प्रयोग किस प्रकार है ? तःत्त्बोके लिए जनशब्दका प्रयोग किस 
प्रकार है? रूढिका उल्लंघन दोनों पक्षोमें समान होनेपर भी वाक्यरोपके घळसे 


रत्तमभा 
पञ्चजनशब्दस्य संज्ञात्वम्‌ उकतवा संज्षिकथनाथे सूत्रं ग्रह्मति-के पुनस्ते 
इति । पी उतशब्दः-अप्यर्थः । ये प्राणादिप्रेरक॑ तत्साक्षिणम्‌ आत्मानं विदुः, 
ते ब्रह्मविद इत्यर्थः। पञ्चजनशब्दस्य प्राणादिषु कया दृत्त्या प्रयोग इति शङ्कते- 
कर्थ पुनरिति- यथा तब तत्त्वेषु जनशव्दस्य लक्षणया प्रयोगः, तथा मम 
प्राणादिषु पञ्चजनशब्दस्य लक्षणया इत्याह--तस्वेष्विति । तदि रूव्यतिक्रम- 
साम्यात्‌ तत्त्वानि एव ग्राह्माणीत्यत आह--समाने स्विति। सन्निहितसजातीया- 
नपेक्षश्रुतिस्था एव ग्राह्या; न छु व्यवहितविआतीयसापेक्षस्मृतिस्था इत्यर्थः । 
` रत्वभमाका अनुवाद 

“पञ्चजन? इन्द्‌ संज्ञा है, ऐसा कहकर संज्ञी कहनेके लिए सूत्र कहते हैं--“के पुनस्ते” 
इत्यादिसे । भ्रुतिस्थ “उत शब्द अप्यर्थकः है। जो प्राण आदिके प्रेरक एवं उनके साक्षी 
आत्माको जानते हैं, वे ब्रह्मवेत्ता हैं, ऐसा अर्थ दै । परन्तु 'पश्वजन” शाच्दका प्राण आदिमं 
किस वृत्तिसे प्रयोग है, ऐसी शंका करते हैं--/कर्थ पुनः” इव्यादिसे । .जेसे तुम्हारे (सांख्यके) 
मतमै तत्त्वोंमें लक्षणासे 'जन' शब्दका प्रयोग. है, वैसे ही हमारे मतमें प्राण आदिमें लक्षणासे 
“पञ्चजन? शाब्दका प्रयोग है, ऐसा कहते हे--“तत्त्वेयु” इत्यादिसे । तव रूढिका अतिक्रम 
समान होनेसे तत्वोंका ही र्ण करना युक्त है, इसपर कहते हैं--“समाने तु” इत्यादि । 
समीपस्थ, सजातीय एवे मूलपेक्षारहवित ट्रातिमें कथितका दी भद्दण करना युक्त है, दूरस्थ, 

१०६ , 
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ग्राणादय एव ग्रहीतव्या भवन्ति, जनसंबन्धाच प्राणादयो जनशब्दभाजों 
भवन्ति । जनवचनश्र पुरुषशब्दः प्राणेषु प्रयुक्तः ते वा एते पञ्च ब्रह्म- 
पुरुषा ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र; “पाणो ह पिता प्राणो ह साता 
( छा० ७१५१ ) इत्यादि च ब्राह्मणम्‌ । समासवलाश्च समुदायस्य 
रुढत्वमविरुद्स्‌ । कर्थ पुनरसति प्रथसम्रयोगे रूढिः शक्याऽऽश्रयितुम्‌ । 
भाण्यका अनुवाद 
प्राण आदिका ही अहण होता है और मचुष्यके साथ संबन्ध होनेसे भी प्राण आदि 
जनराव्दसे कहे जाते हैं। और 'ते वा एते पञ्च०? ( वे ये पांच ब्रह्मापुरुष हैं ) 
इसमें जनवाचक पुरुषशब्द ्राणके लिए कहा गया है। उसी प्रकार प्राणो ह 


पिता०? ( प्राण पिता है, प्राण माता है ) इत्यादि आहण है। और समासके 
चळसे ससुदायको रूढ साननेमें कोई विरोध भी नहीं है । परन्तु प्रथम प्रयोगके 


रत्वमभा 

लक्षणावीजं सम्बन्धमाह--जनेति । जनः पञ्चजन इति पयायः । पुरुषपित्रा- 
दिशब्दवञ्च पञ्चजनशब्दस्य प्राणादिलक्षकत्वं युक्तमित्याह-जनवचनश्चेति । 
ननु जायन्ते इतिं जनाः--महादादयः, जनकत्वात्‌ जनः--प्रधानम्‌ इति 
योगसम्भवे किमिति रूढिमाश्रित्य ढक्षणाप्रयास इत्यत आह--समासेति । यथा 
अइवकर्णशब्द्स्य वणेससुदायस्थ वृक्षे रूढिः, एवं पञ्चजनशब्दस्य रूढिरेव, 
न अवयवशक्त्यामको योग इत्यर्थः । पूर्वकालिकपरयोगाभावात्‌ न रूढिरित्या- 
क्षिपति-कथमिति । “स्युः पुमांसः पञ्चजनाः? इति अमरकोश्ादौ 


रत्व्रभाका अनुवाद | | 

विजातीय एवं सूलापेक्ष स्टतिमें कथितका ग्रहण करना युक्त नहीं है, ऐसा अर्थ है। लक्षणामें 
बीजभूत संवन्धको कहते है--“'जन” इत्यादिसि । भाष्ययत जन और पश्चजनशब्द एक अर्थके 
बोधक हैं। उक्त भुतियोमें पुरुष, पिता आदि शब्दोंके समान पञ्चजनशब्दसे भी प्राण आदिका 
लक्षित होना युक्त है, ऐसा कहते हैं--/जनवचनश्व” इद्यादिसे । परन्तु जो उत्पन्न होते हैं, 
वे जन--मद्ददादि है और जो जनक उत्पन्न करता है, वद जन-अधान है, इस प्रकार योगका 
संभव होनेपर तो रूढिका आश्रय करके लक्षणाका प्रयास क्यों किया जाय? इसपर कहते 
हैं समास” इत्यादि । जैसे अक्षरससुदायरूप “अश्वकर्ण” शब्द वृक्षसें रूढ है, वेसे ही 

पश्चजनशब्दको भी रूढ हौ सानना . चाहिए, अवयवशाकिरूप योगका अहण नहीं करना 

चाहिए, ऐसा अथे है। परन्तु पहले कहीं प्रयोग न होनेसे खारका अहण नहीं हो सकता है, : 
ऐसा आक्षेप करते हे--“'कथम!' इत्यादिसे । “सयुः पुसांसः पश्चजना? इस प्रकार अमरकोशमे “ 


आषे० ३६० १२] श्षाङ्करसाप्य-रत्नप्रेमा-मापाबुबाद्सहित ८४१ 


भाष्य 
शक्या उद्धिदादिवदित्याह--प्रसिद्धार्थस निधाने द्यप्रसिद्धार्थः शब्द; प्रयुज्य 
मान; समभिव्याहारात्‌ तद्विपयो नियम्यते, यथा उद्भिदा यजेतां 'यूपं 
माष्यका अनुवाद 
अभावमेँ रूढिका आश्रय किस प्रकार किया जा सकता है? 'उद्भित्‌? आदिके 
समान रूढि हो सकती दै, एसा कहते हें । प्रसिद्धार्थक पदके संनिधानमें 
अप्रसिद्धार्थक शब्दका प्रयोग हो, तो समभिव्याहारके वळसे अप्रसिद्धार्थक पद 
उससे अन्वयी अर्थपरक माना जाता है, ऐसा नियम है। जैसे कि 'उद्विदा०' 
रत्वप्रभा 
प्रयोगोऽस्त्येव, तदभावमज्गीकृत्याऽपि आह--शक्येति । जनसम्बन्धात्‌ च इति 
पूर्वभाष्ये नरेपु पश्चजनशळ्दस्य खढिमाश्रिय प्राणादिषु लक्षणा उक्ता, इह 
तु प्रौढिवादेन प्राणादिषु रूढि; उच्यत इति मन्तव्यम्‌ । संगुद्दीतं विषृणोति--- 
प्रसिद्धेत्यादिना । “उद्भिदा यजेत पशुकामः” इत्यत्रोद्मित्पदं विधेयगुणार्थकं 
कर्मनामधेयं वा इति संशये खनित्रादौ उद्मित्पदस्य सिद्धेः यागनामत्वे प्रसिद्धि- 
विरोधात्‌ ज्योतिष्टोमे गुणविधिरिति प्रापे राद्धान्तः । यजेत--यागेन इष्टं भावयेत्‌ 
इत्यर्थः । ततश्च उद्भिदेत्यप्रसिद्धस्य तृतीयान्तस्य यागेन इत्यनेन प्रसिद्धार्थकेन 
सामानाधिकरण्येन तन्नामत्वं निश्चीयते, उद्मिनत्ति पशून्‌ साधयतीति सिद्धेः 
अविरोधात्‌ अप्रकृतज्योतिष्टोमे गुणविध्ययोगात्‌, तद्विधौ च डदूमिदार्ययुणवतां 
यागेन इति ' मतवर्थसम्बन्धरक्षणाप्रसङ्गाचच इति कर्मनामेव उद्भित्मद्म । तथा 
रत्वमयाका अनुवाद 
प्रयोग हैं, तो भी प्रयोगाभावका अंगीकार . करके कहते हैं-“शक्या” इत्यादिसे । 'जने- 
संबन्धाश्च' इस पूर्वभाष्यमै मनुष्योमें पञ्चजन’ शब्दकी रुढि मानकर प्राण आदिमें लक्षणा 
कही गई दे, यहां तो जवदेस्ती प्राण आदिम रूढि कही जाती हे, ऐसा समझना चाहिए । 
संगृद्दीत अर्थका विवरण करते हैं--“असिद्ध” इद्यादिसे । ‘उद्भिदा यजेत०? (पशुको चाइने- 
चाला उद्भित्‌ नामक याग केरे) इसमें 'उद्भित? पद विधेय गुणका बोधक दै अथवा कर्मका 
नाम है! ऐसा संशय दोनेपर खनित्र ( खंती ) आदिमें उद्धित्पदकी प्रसिद्धि और यागमें 
अप्रसिद्धि दोनेसे ज्योतिष्टोमे ही गुणका विधान करता है ( स्वतन्त्र याग नहीं है ) ऐसा 
` पूवेपक्ष प्राप्त ्ोनेपर सिद्धान्त कहा गया है--“यजेत' का अर्थ है--यागनेष्ट०” ( यागसे | 
इष्टकी भावना केरे ), इसलिए 'उद्धिदा' इस अप्रासेद्ध -तृतीयान्त पदका प्रसिद्धाथक यागेन” 
` इस पदसे सामानाधिकरण्य होनेसे 'उद्भितः यह यागका नाम हे, ऐसा निश्चय होता है, 
'उद्धिनाति! पशुओंका संपादन कराता दे अर्थात्‌ यजमानको पशुओंकी आरति कराता है, इस 
च्युत्पततिसे 'उद्भितः पदकी यागमें प्रसिद्धि भी हे, इसलिए प्रासिद्धिविरोध न होनेसि अम्र्त 
ज्योतिशेममें शुणविधि नहीं हो सकती, यदि शुणविधि मानें तो 'उद्धित रूप गुणसे युक्त यागसे 


छिनत्ति’ वेदि करोति’ इति, तथाऽयमपि पश्चजनशब्दः समासान्वाख्या- 
नादवगतसंज्ञाभावः संश्याकाङक्षी वाकयशेषसमभिव्याहृतेषु प्राणादिषु 
वर्तिष्यते । कैश्रितु देवाः पितरो गन्धवा असुरा रक्षांसि च पञ्च पञ्चजना 
व्याख्याताः। अन्यैश्च चत्वारो वणी निषादपञ्चमाः परिग्रहीता! 
कचिच “यत्पाश्चजन्यया विशा' ( ऋ० सं० ८५३७ ) .इति ग्रजापरः 
भाण्यका अनुवाद 
( उद्भित्‌ नामक याग करे ) 'यूपं०! ( यूपको बनाता है.) और 'वेदिं०' (वेदी 
बनाता है ) इत्यादिमें होता है, उसी प्रकार यह “पथ्वजन? शब्द भी समासके 
बळसे संज्ञा बनकर संज्ञीकी आकांक्षा करता हुआ वाक्यशेष ओर समभिव्याद्दारके 
बरसे प्राण आदिमें प्रवृत्त होगा । कितने ही छोगोंने तो देव, पिठ, गन्धर्व, 
असुर और राक्षस ये पांच पश्चजन हैं, ऐसा व्याख्यान किया है । उसी प्रकार 
दूसरोंने चार वर्ण और पांचवें निषादका अहण किया है। और कहींपर 


रत्नमभा 
छिनत्तीति परसिद्धार्थच्छेदनयोग्याथंकशब्दसमभिव्याहारात्‌ दारुविशेषो यूप- 
शब्दार्थः । करोतीति समभिव्याहारादू वेद्शिव्दाथः संस्कारयोग्यस्थण्डिळविरोष 
इति गम्यते, तथा प्रसिद्धार्थकप्राणादिशव्दसमभिव्याहारात्‌ पश्चजनशब्दः प्राणादयः 
थक इति निश्चीयते इत्यर्थः । एकदेशिना मतद्वयमाह--कैथ्चिदित्यादिना । 
शुद्रयां त्राक्षणादू जातः निषादः । श्रुत्या पञ्चजनशब्दस्य अर्थान्तरमाह--क्कचि- 
चेति । पाञ्चजन्यया प्रजया विशति इति विद्‌ तया विशा पुरुषरूपया इन्द्रस्य 
रत्नमभाका अनुवाद 
इस प्रकार मत्वर्थ-संबन्धमे लक्षणा माननी पड़ेगी, इसलिए 'उद्धित” पद कर्मका नाम हौ है । 
उसी प्रक्रार प्रतीत होता है कि यूपं छिनात्ति'में प्रसिद्धार्थभूत छेदनयोण्य अर्थका प्रतिपादन करनेवाले 
“छिनत्ति? पदके समभिव्याहारसे “यूप? शब्दका अर्थ दासविशेष ( एक प्रकारकी ऊकबी ) है एवं 
"करोति? पदके सभभिव्याददारसे 'वेदि' शब्दका अर्थ संस्कारके योग्य स्थाण्डिलेविरेष हे, , इसी 
प्रकार प्रसिद्ध अर्थवाले प्राण आदि शब्दोके समभिव्याहारसे निश्चय होता है कि 
“पञ्चजन? शब्द प्राण आदिका बोधक है। एकदेशियोंके दो मत कहते हैं--“कैशिद्‌” 
इत्यादिस । शमे त्राह्मणसे उत्पन्न निषाद दै । धुतिसे पञ्चजन’ शब्दका दूसरा भी अर्थ दोता 
है, ऐसा कहते हैं--'क्वित्व” इत्यादिसे। पाञ्चजन्य-प्रजारूपसे जो प्रवेश करता हे, वह विदू 


( १) एक साथ कथन | 
( २ ) यशके लिए पवित्र किया हुआ स्थान। . 
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भाष्य 

प्रयोगः पञ्चजनशव्द्य दश्यते तत्परिग्रहेऽपीह न कथिदिरोध।। आचा- 
यस्तु न पश्चविंशतेस्तस्वानामिद प्रवीतिरस्तीत्येवंपरतया 'प्राणादयो वाक्य- 
शेपात! इति जगाद ॥ १२॥ 

भवेयुस्तावत्‌ प्राणादयः पञ्चजना माध्यन्दिनानाम्‌, येऽन्नं प्राणादि- 
ष्वासनन्ति । काण्वानां तु कर्थं प्राणादयः पश्चजना भवेयुर्येऽन्न 
प्राणादिषु नाऽऽमनन्तीति । अत उत्तरं पठवि-- 

भाष्यका अनुवाद 

ध्य॒त्पाश्वजन्यया०! इस प्रकार पश्चजनशब्द प्रजाके अर्थे प्रयुक्त हुआ दिखाई 
देता है। उसका ग्रहण करनेमें भी कोई विरोध नहीं है। आचार्यने तो पच्चीस 
तत्त्वांकी यहां प्रतीति नहीं होती इस आशयसे 'प्राणादयो०' ऐसा कहा है ॥१२॥ 

प्राण आदिमें अन्नका पाठ करनेवाले माध्यन्दिनशाखावालोंके मतमें प्राण 
आदि पश्चजन हो सकते हैँ, परन्तु काण्व जो प्राण आदिमें अन्नका पाठ नहीं 
करते हैं, उनके मतमें प्राण आदि पश्चजन किस प्रकार हो सकते हैं ? इसके 
छिप उत्तर सूत्र पढ़ते हैँ-- 


रत्नप्रभा 
आद्वानार्थ घोपाः सृष्टा इति यत्‌ तथुक्तम, घोपातिरेकेण इन्द्राह्मनायोगादिति 
श्रत्यनुसारेण प्रजामात्रअहेडपि न विरोध इत्यर्थः । सूत्रविरोधमाशङ्क्या55ह-- 
आचार्यस्त्विति | अतः सांख्यतत्त्वातिरिक्तयत्किड्चित्परतया पन्चजनशब्दव्याख्या- 
याम्‌ अविरोध इति भावः ॥१२॥ 
रत्नमभाका अनुवाद 


कहलाता है, उस पुरुषरूप प्रजाने इन्द्रका आह्वान करनके लिए दाब्दांकी सि की यह वात 
उपपन्न हौ है, क्‍योंकि शब्दोंके विना इन्द्रका आह्वान नहीं हो सकता, इस प्रकार श्रुतिके अनुसार 
पञ्चजन' शब्दसे प्रजामात्रका प्रहण करनेपर मी कोई बिरोध नहीं है, ऐसा अर्थ है। सूत्र- 
विरोधकी शका करके कहते हैं---““जाचायस्तु” इत्यादि । इसालिए 'पञ्चजन' शब्दकों सांख्यके 
तत्त्वोसे अतिरिक्त किसी अर्थपरक माननेपर भी कोई विरोध नहीं है, ऐसा अर्थ है ॥ १९॥ 


८४४ भर्त्र [ थे० है पा०४ 


ज्योतिषैकेषामसलन्ने ॥ १३ ॥ 


पदच्छेद--ज्योतिषा, एकेषाम्‌, असति, अन्ने । | 
पदार्थोक्ति--एकेषास्‌--काण्वानांस्‌, अन्ने असति, ज्योतिषा---'तद्देवा 
ज्योतिषां ज्योतिः’ इत्यादिपू्वैवाक्यस्थज्योतिषा [ पञ्चत्वं पूरणीयम्‌ ] । 
शाषार्थ--काण्योके पाठे पूर्वोक्त प्राण आदि पांचमें अन्न न होनेके कारण 
“तदवेवा०' इस पूर्ववाक्यस्य ज्योतिसे पञ्चसङ्कयाकी पूर्ति करनी चाहिए । 
साप्य 
असत्यपि काण्यानासन ज्योतिषा तेपां पञ्चसंख्या पूर्येत । तेऽपि 
हि “यस्मिन्‌ पञ्च पश्वजनाः’ इत्यतः पूर्वस्मिन्‌ मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणायेव 
उ्योतिरधीयते--'तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिः इति कर्थं पुनरुभयेषामपि 
तुस्ययदिदं ज्योतिः पठ्यमानं समानभन्त्रगतया पश्वसंख्यया केषांचिद्‌ 
गह्यते केपांचिन्नति ? अपेक्षामेदादित्याह । माध्यन्दिनानां हि समान- 
साष्यका अनुवाद 
काण्वोंके पाठमें अन्नके न होनेपर भी ज्योतिसे उनकी पांच संख्याकी पूर्ति 
होती है, क्‍योंकि वे भी 'यस्मिन्‌ पच्च०' ( जिसमें पांच पश्चजन ) इत्यादिसे 
पूर्व संत्रमें ब्रह्मखरूपका निरूपण करनेके लिए ही "तदेवा ज्योतिषां० 
( ज्योतियाँकी ज्योतिरुपसे उसकी देवता उपासना करते हैं) इस प्रकार 
ज्योतिका अध्ययन करते हैं । परन्तु दोनों ही शाखावाछाके पाठमें समान रीतिसे 
पठित इस ज्योतिका एक ही संत्रमै आई हुई पांच संख्यासे कुछ लोग महण : 
करते हैं और कुछ लोग महण नहीं करते , इसमें क्या कारण है ? अपेक्षाका- 
रत्वमभा | 
शङ्कोत्तरत्वेन सूत्र गृहाति--भवेशुरिति । ज्योतिषां सूर्यादीनां ज्योतिः 
तद्‌ ब्रह्म देवा उपासत इत्यर्थः । ननु इदं षष्ठ्यन्तज्योतिःपदोक्तं सूर्यादिकं ज्योतिः 
शाखाद्वयेऽपि अस्ति, तत्‌ काण्वानां पञ्चत्वपूरणाय गृह्यते नाऽन्येषामिति विकरपो 
न युक्त इति शङ्कते--कर्थ पुनरिति । आकाङक्षाविशेषाद्‌ विकरपो युक्त इत्याह 
रत्नमभाका अनुवाद 
काके उत्तररूपसे सूत्रका अहण करते हैं---““भवेय्ुः” इत्यादिसे । सूये आदि ज्योतियोंके 
ज्येतिरुप महाकी उपासना देवता क्रते हैं, ऐसा “तद्देवा०? इस श्रुतिका अर्थ है । परन्तु षष्ठयन्त 
कुळी कथित यह सूर्य आदि ज्योति दोनोंकी--काप्व और माध्यन्दिनोंदी--शाखामें , 
। सयका 214 लिए डसका अहण करते हे और माध्यान्दिन ग्रहण नहीं करते 
हीं दे, ऐसी शंका करते हैं--“कथ्थ पुनः” इत्यादिसे । आंकाक्षा 


कि ७0१2००१८९३०१५३०१:०७७०:; वरक” ५७०2 वट हिन > क. ०७११, ५७० सकसकन TT Vr errr टान 


॥ FE 


MY । 
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भाष्य 
मन्त्रपढितप्राणादिपश्चजनढामान्ना5स्मिन्‌ मन्त्रान्तरपठिते ज्योतिष्यपेक्षा 
भवति । तदलामाच काण्वानां भवत्यपेक्षा । अपेक्षा मेदाच समानेऽपि मन्त्र 
ज्योतिषी ग्रहणाग्रहणे, यथा समानेञ्प्यतिरात्रे वचनमेदात्‌ पोडणिनो 
ग्रहणाग्रहणे, तद्वत्‌ । तदेष न तावच्छुतिप्रसिद्धिः काचित्‌ प्रधानविषया$- 
र्ति, स्मृतिन्यायप्रसिद्धी तु परिहरिष्येते ॥ १३ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 
आफकांक्षाका भेद इसमें कारण है, ऐसा कहते हैं। एक ही मंत्रमें पठित 
प्राण आदिका माध्यन्दिनांको लाभ होता दै, इसलिए दूसरे मंत्रमें पठित 
ज्योतिकी उन्हे. आकांक्षा नहीं रहती हे । और एक ही मंत्रमे प्राण आदि 
पथ्चजनोंका लाम न होनेसे काण्वोंकी उसकी आकांक्षा रहती है। अपेक्षाके भेदसे 
समान मंत्रमें ही पठित ज्योतिका ग्रहण और अग्रहण होता है। जैसे एक ही 
अतिरात्र सत्रमें वचनभेदसे कहीं पोडशी (पात्र ) का ग्रहण होता दै और कहीं 
नहीं होता है। इसलिए इस प्रकार प्रधानमें कुछ भी श्रुतिप्रसिद्धि नहीं है । 
स्पृतिप्रसिद्धि और न्यायप्रसिद्धिका तो आगे परिहार करेंगे ॥१३॥ 
रत्वप्रभा 

सिद्धान्ती--अपेक्षेति । यथाऽतिरत्रे पोडशिनं गृहातीति वाक्यभेदाद्‌ विकश्‍्पः, 
तद्वच्छाखामेदेन अन्नपाठापाठाभ्यां ज्योतिषो विकल्प इत्यर्थः । ननु कियायां 
विकल्पो युक्तः; न वस्तुनि इति चेत्‌; सत्यम्‌ , अत्राऽपि शाखामेदेन साना 
ज्योतिःसहिता वा प्राणादयो यन्न प्रतिष्ठिताः; तत्‌ मनसा अनुद्रष्टव्यमिति ध्यान- 
क्रियायां विकल्पोपपत्तिरिति अनवद्यम्‌ । उक्त प्रधानस्या5शेव्दत्वमुपसंहरति-- 
तदेवमिति । तथापि स्थतियुक्तिभ्यां प्रधानमेव जगत्कारणम्‌ इत्यत आइ. 


स्मृतीति ॥१३॥ (३) ॥ 
रत्वप्रभाका अनुवाद 

विदोपसे विकल्प युक्त है, ऐसा सिद्धान्ती कहते हे--“'अपेक्षा” इत्यादिसे । जैसे अतिरात्र नामक 
यागमें पोइशी (यज्ञपात्र) का ग्रहण करता है और पोडशीका महण नहीं करता दै, ऐसा वाक्यमेदसे 
विकल्प दै, उसी प्रकार शाखामेदसे अन्नके पाठ और पाठामावसे ज्योतिका विकल्प होता है, 
ऐसा अर्थ है । यदि कोई कहे कि कियामें विकल्प होना युक्त है, वस्तुमें विकल्प दोना ठीक नहीं 
है, तो यहद बात ( कियामें हौ विकल्प होना युक्त है ) सत्य है। परन्तु यहाँ भी कुछ दोष 
नहीं हे, क्योंकि शाखामेदसे असदित अथवा ज्योतिःसहित घ्राण आदि जिसमें अतिप्ठित हैं, 
उसका मनसे ध्यान करना चाहिए, इस प्रकार ध्यानक्रियामे दी विकल्प है । प्रधान अशब्द 
है, ऐसा जो प्रतिपादन किया दे, उसका उपसंहार करते ह--“'तदेवम्‌” इद्यादिसे । तो भी 


स्मृति और युक्तिति प्रधान दी जगतका कारण दै, इसपर कहते हँ-- स्मृति” इत्यादि ॥ १३ ॥ 
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[ ४ कारणत्वाधिकरण छ० १४-१५ ] 
समन्वयो जगद्योनो न युक्तो युज्यतेऽथवा । 
त युक्तो वेदवाक्येषु परस्पराविरोधः ॥ ? ॥ 
सर्यक्रमाविवादेऽपि नासो स्रष्टरि विद्यते। 
अव्याकृतमसत्पोक्तं युक्तोऽसो कारणे ततः#॥ २-॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--जगत्के कारणमे वेदान्तोका समन्वय युक्त है या नहीं १ . 

ूर्वपक्ष-वेदान्तवाक्यांमें परस्पर विरोध रहनेके कारण समन्वय नहीं हो सकता । 

सि द्धान्त--खष्टिके क्रममै विवाद रहनेपर भी सष्टामे विवाद नहीं है, “असत्‌? 
शब्दका अर्थ अव्याकृत है, इसलिए जगत्कारणमें वेदान्तवाक्यों का समन्वय युक्त है । 


AST Se een 


अ तात्पर्यं यह दै कि साठे तीन पादोसे जगत्कारणमें वेदान्तोंका जो समन्वय कहा गया है, 
उसपर आक्षेप करके समाधान करनेके लिए इस अधिकरणका आरम्भ हे । 
पूवेपक्षी कहता है (के जगत्कारणमें वेदान्तोंका समन्वय युक्त नहीं है, क्योंकि वेदान्तवाक्यामि 
वहुधा विरोधकी प्रतीति दोनेसे उनका प्रामाण्य हो दुःसम्पाद हे । जैसे कि “आत्मन आकाशः 
सम्भूतः” ( आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इस प्रकार तैत्तिरीयक श्चुतिमें आकाश आदिका 
स्रष्टा कषा गया है । छान्दोग्यम "“तत्तजोऽएजत” ( उसने तेजकी सृष्टि की) इस प्रकार तेज 
आदिका स्रष्टा कहा गया दै । ऐतरेय “स इमाँछोकानसजत” ( उसने इन लेकोंकों उतपन्न 
किया ) इस प्रकार छोकोका स्रष्टा कशा गया दै । मुण्डकर्म “एतस्माज्ञायते प्राणः” ( इससे प्राण 
उत्पन्न हुआ) इस प्रकार प्राण आदिका स्रष्टा कदा गया है । केवल कार्य द्वारा हो विरोध नहीं है किन्तु 
कारणके स्वरूपके उपन्यासमै भी विरोध ऐ--.'सदेव सोम्येदसग्न आसीत” ( हे प्रिय दशन ! यद 
सारा जगत्‌ उत्पत्तिके पूर्व सद्रूप दी था ) इस छान्दोग्य श्रुतिमे सद्रूप कारण कहा गया है । 
तेत्तिरीयकमें “असद्वा इदम आसव? ( यह सव पहले असत्‌ ही था ) इस प्रकार असद्रूप कारण - 
कहा यया दै । ऐतरेयकमें “आत्मा वा शदमेक एवाअ आसीत्‌? ( यह सब उत्पत्तिके पूर्वेम केवल 
आत्मरूप ही था ) इस प्रकार आत्मरूप कारण कहा गया दै । इससे सिड हुआ कि परस्पर विरोध 
होतेस वेदान्तोंका समन्वय नहा हो सकता | 
सिद्धान्ती कइते हैं कि उत्पादित आकाश आदिमे और सटिक्रममे भरे दी विवाद हो, क्योंकि वेदान्त 
वाक्योंका तात्पय आकाश आदिमें नहीं होनेसे आकाश आदिका उपन्यास अद्वितीय अष्षके बोधके 
लिए ही है । वेदान्तवाच्योंके तात्प्येविपयभूत जगत्त्ष्टा ब्रद्वामें तो कहीं भो विरोध नहीं है। कीपर 
“सत? शब्दसे काथेत मझका दूसरे स्थानमै सर्वजीवरूपत्व कहनेकी इच्छासे जात्मशब्दसे अभिधान 
बी जती क है, चह अव्याकृत कइनेकी इच्छासे है, क्योंकि "कथमसतः 
'नेषेध किया Ce ता हो सकता है त्र्य इस प्रकार दूसरी भुतिसे अभावमें कारणत्बका 
-रकवाक्यताकी उपपात्तै दरोनेसे जगत्कारणमें वेदास्तोंका समन्वय दोना युक्त है । 
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कारणसे न चाकाशादिषु यथाव्यपादिशेक्तेः ॥ १४॥ 


पद्च्छेद---कारणत्वे, न, च, आकाशादिपु, ' यथाव्यपदिष्टोक्तेः । 

पदार्थोक्ति--कारणस्वे च--ब्रह्मणः जगत्कारणत्वे तु, न--विरोधो नास्ति 
[ कुतः ] आकाशादिपु ~ सृज्यमानेपु आकाशादिपदार्थेषु, यथाव्यपदिशेक्तेः--- 
यथाभूत ईश्वरः एकत्र कारणत्वेनोपदिएः, तथाभूतस्यैवाऽपरत्र कथनात्‌ | 

भापार्थ--त्र्के जगत्कारण होनेमें कोई बिरोध नहीं है, क्योंकि सृज्यमान 
आकाश आदि पदार्थोकि विप्रयमं यादृश ईश्वर एक उपनिषदमें कारणरूपसे 
कहा गया हे, तादा ही अन्य उपनियदामं मी कारणरूपसे कहा गया है । 

भाष्य 

प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ , प्रतिपादितं च ब्रह्मविपयं गतिसामान्यं 

वेदान्तवाक्यानाम्‌ , प्रतिपादितं च प्रधानस्याऽशव्दत्वय्‌ । तत्रेदम- 
भाष्यका अनुवाद 

त्रह्मका लक्षण कहा जा चुका है, सव वेदान्तवाक्य समानरुपसे न्रह्मके ही 

वोथक हैं, यह कद्दा जा चुका दै, एवं प्रधान श्रुतिप्रतिपादित नहीं है, यह भी कहा 


टर: 


रलअमा 
कारणस्वे न चाकाशादिपु यथाव्यपदिष्टोक्तेः । पूर्व्रन्थेन अस्य 
सङ्गतिं वक्तुं वृत्तमनुवदति---प्रतिपादितमिति । अधिकरणत्रयेण प्रधानस्य 
अश्रीतत्वोक्तया जगत्कारणत्वक्षणेन त्रह्मण एव बुद्धिस्थता, तस्मिन्नेव बुद्धिस्थे 
निर्विशेषे ब्रह्मणि वेदान्तानां समन्वय इति साधितं पूर्वसूत्रसन्दर्भेण | तत्र 
छक्षणसमन्वययोः असिद्धिरेव, श्रुतीनां विरोधदर्शनात्‌ इत्याक्षेपरूपां तेन अस्य , 
सङ्गतिमाह--तत्रेति । न च अविरोधचिन्ताया द्वितीयाध्याये सङ्गतिः, न 
रत्तग्रभाका अनुवाद 
कारणत्वे न"**"'"*"' व्यपदिष्टोक्तेः । पूवे ग्रन्थके साथ इस अधिकरणकी संगति 
कहनेके लिए इत्तता अनुवाद करते हें--“प्रतिपादितम्‌” इत्यादिसि । पूर्वके तीन 
अधिकरणों द्वारा प्रधानको अशाब्द कहनेसे जगत्कारणत्वरूप लक्षणसे ब्रह्म .ही बुद्धिस्थ 
होता है उदी बुद्धिस्थ निगुण ब्रहामें वेदान्तॉका समन्वय है, ऐसा पूर्व प्रन्यसे सिद्ध 
किया गया हे । उसमें लक्षण और समन्वय दोनों असिद्ध दी हैं, क्योंकि श्रुतियोंका विरोध 
देखनेमें आता है, इस प्रकार पूर्वअन्थके साथ इसकी आक्षेपसंगति कहते हे--“तत्र” 
इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि अविरोधका विचार तो दूसरे अध्यायका विषय है, इस अध्याया 


१०७ 
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भाष्य 


प्रसाशङ्कयते--न जन्पादिकारणर्ख ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं चा गतिसामान्यं 

वेदान्तवाक्यानां प्रतिपादयितुं शक्यम्‌ । -कस्मात्‌ ? विगानदर्शनात्‌ । 
भाष्यका अनुवाद 

जा चुका है । यहाँ पर अब दूसरी शंका होती दै---त्रद्ख जगत्‌के जन्म आदिका 

कारण है और सब वेदान्तवाक्य समानभावसे उसीसें समन्वित हैं, ऐसा नहीं 


 रत्नमभा 
अस्मिन्‌ अध्याये इति वाच्यम्‌, सिद्धे समन्वये स्सृत्यादिमानान्तरविरोधनिरासस्य 
द्वितीयाध्यायाथैत्वात्‌ । तत्पदवाच्यजगत्कारणवादिश्रुतीनां मिथो विरोधाद्‌ वाच्या- 
थीनिश्चयेन लक्ष्ये समन्वयासिद्धो प्राप्तायां तत्साधकाविरोधचिन्ताया अत्रैव 
सङ्गतत्वात्‌ । न चेवं सृष्टिश्रुतीनामपि अविरोधोऽज्रैव चिन्तनीय इति वाच्यम्‌ , 
खम्नवत्‌ कर्पितसृष्टौ विरोधस्यैव अभावात्‌ । किमर्थे तहिं द्वितीये तच्चिन्तनम्‌, 
स्थूलबुद्धिसमाधानाथैमिति ब्रूमः । इह तु सूक्षमृशां वाक्यार्थे समन्वयज्ञानाय 
तत्पदार्थश्रुतिविरोधः परिहियते । यद्यपि खम्पदार्थश्रुतिविरोधोऽत्र परिहर्तव्यः, 
तथापि प्रथमसूत्रेण वन्धमिथ्यात्वसूचनात्‌ अविरोधः सिद्धः । प्रपञ्चस्तु स्थूल- 
बुद्धिसमाधानप्रसन्नेन भविष्यतीति मन्यते सूत्रकारः । अत्र जगत्कारणश्रतयो 
विषयः, ताः किं ब्रह्मणि मानं न वा इति संशये अन्नज्योतिषोः संख्याहश्टिक्रियायां 
रत्मप्रभाका अनुवाद र 
नहीं है, तो यह शंका युक्त नहीं हैं, क्योंकि वेदान्तवाक्यांका समन्वय नह्ममे सिद्ध होनेपर स्मरति 
आदि अन्य प्रमाणोंके विरोधका निराकरण करना दूसरे अध्यायका प्रयोजन हे । ततपदवाच्य 
जो जगतका कारण है उसको कहनेवाली श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे वाच्याथंका निश्चय न 
होनेके कारण लक्ष्यभूत ब्रह्ममें वेदान्तोंके समन्वयको असिद्धि प्राप्त होनेपर समन्वयको सिद्ध- 
करनेवाले अविरोधकी चिन्ताकी यहां संगति हे ही । तब रष्टिसंवन्धी श्रुतियोंके अविरोधका- 
भी यहों विचार कर लेना चाहिए, ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि स्वप्नके समान कल्पित 
खुम विरोध हो नहीं है। यदि ऐसा है, तो द्वितीयाध्यायमें उसका विचार क्यों है! हम 
कहते हूँ कि यह तो स्थूलबुद्धियाँके समाधानके लिए है। यहां तो सूक्ष्मबुद्धियोंकी ब्रह्मे वेदान्त- 
वाक्योंके समन्वयका ज्ञान होनेके लिए तत्पदार्थश्रुतियोके विरोधका परिहार किया जाता है । यद्यपि 
यहां त्वम्पदाथश्रुतिके विरोधका परिहार करना उचित था, तो भी प्रथम सूत्रसे वन्धका मिथ्यात्व 
सूचित होनेसे अविरोध सिद्ध ही हे । इसका विस्तार तो स्थूलबुद्धियोके समाधानळे लिए है, ऐसा 
सघकार मानते ह । यहां जगतके कारणका प्रतिपादन करनेवाली श्रतियां विषय हें । वे नहामे 
प्रमाण इ या नहं ऐसा संशय होनेपर संख्याको प्रधान रखकर क्रियमाण ध्यानक्रियामे अन्न और 
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माष्य 
प्रतिवेदान्त ह्यन्याञ्न्या सृष्टिरुपकस्यते, क्रमादिबैचित्र्यात्‌ । तथाहि-- 
कचित्‌ आत्मन आकाश; संभूतः’ ( ते० २।१ ) इत्याकाशादिका सृष्टि 
राञ्चायते । क्कचित्‌ तेजआदिका-- 'तत्तेजो$सूजत' ( छा०६।२।३ ) इति, 
कचित्‌ प्राणादिका--'स प्राणमसूजत ग्राणाच्छुद्वाम्‌ ( प्रर ६।४ ) इति. 
कचिदक्रमेणेब लोकानासुत्पत्तिराम्रायते--'स इमालेलीकानसजत | अम्भो 

भाष्यका अनुवाद 

माना जा सकता । किससे ? विभ्रतिपत्तिदशनसे । क्योंकि प्रत्येक उपनिपतूमें 
क्रम आदिकी विचित्रतासे अन्यान्य सृष्टि उपलब्ध होती है । जैसे कि 
कहीं पर आत्मन आकाशः' ( आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इस प्रकार 
श्रतिमें आकाशपूर्वेक सृष्टि कही गई है। कहीं पर “तत्चेजो०” ( उसने तेज 
उत्पन्न किया) इस प्रकार तेजपूर्वक सृष्टि कही गई है। कहीं पर 'स 
प्राणमस्रजत०' ( उसने प्राण उत्पन्न किया, आणसे श्रद्धा उत्पन्न की) इस 
प्रकार प्राणपूर्वक सृष्टि कही गई है । कहीं पर 'स इमाळूलोकानसजत०' 
( उसने इन लोकॉकी सपष्टिकी--जलमथशरीरबालछा स्वर्गलोक, सूर्यकिरणसे 

रत्नप्रभा 
विकल्पेडपि कारणे वस्तुनि असद्‌ वा सदू वा कारणम्‌ इत्यादिविकल्पासम्भवादू 
अप्रामाण्यमिति प्रस्युदाहरणेन पूर्वपक्षयन्‌ उक्ताक्षेपं विदृणोति -- प्रतिवेदान्त- 
मित्यादिना । वेदान्तानां समन्वयसाधनात्‌ श्रत्यध्यायसङ्गतिः । असदादिपदानां 
सरकारणे समन्वयोक्तेः पादसङ्गतिः । पूर्यपक्षे समन्वयासिद्धिः फकम्‌, सिद्धान्ते 
तत्सिद्धिरिति विवेकः । क्रमाक्रमाभ्यां सृष्टिविरोध तावद्‌ दशयति--तथाहि 
कचिदित्यादिना । स परमात्मा छोकानसुअत । अम्मयशरीरप्चुरस्वगीलोक 
अम्भःशब्दार्थः-। सूर्यरशिमिव्याप्तोऽन्तरिक्षलोकः--मरीचयः । मरः--मर्त्यलोकः । 

रत्नप्रभाका अनुवाद 

ज्योतिका विकल्प होनेपर भी जगत्कारणके विपयमें कारण सत्‌ है था असत्‌ है, इत्यादि 
विकल्पोका संभव न होनेसे उन श्रुतियोंका अभ्रामाण्य हो जायया, इस प्रकार श्रत्युदाहरण संगातिसे 
पूवेपक्ष करते हुए उक्त आक्षेपका विवरण करते हैं..“अतिवेदान्तम”” इत्यादिसे । वेदान्तोंका ब्रह्मम 
समन्वय सिद्ध किया जाता है, इसलिए श्रुतिसंगति और अध्यायसंग्रति दें। “असतं? आदि पदोंका 
सट्रप कारणमें समन्वय कहा गया हे, अतः पादसंगति है। पूर्वपकषमे ब्रह्मे वेदान्तवाक्योंके 
समन्वयकी असिद्ध फल है, सिद्धान्तमें उराकी सिद्धि फळ है, ऐसा जानना चाहिए । कम 
और अक्रमसे युष्टिमें विरोध दिखलाते हे--“'तथा हि क्चित” इत्मादिसे। उस परमात्माने 
लोकोंकी सृष्टि की । जलमय शरीर जिसमें बहुत ह, वह स्वगलोक 'अम्भः शब्दका अथ हं । 
सूयराईमयासं व्याप्त अन्तारक्षलाक 'मरीचि' है । मर-~मसचुष्यलाक । जळपूरत पाताल लाक 
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भाष्य 
मरीचीर्मरमाप/ ( ए० उ० ४।१।२) इति, तथा कृचिदसत्पूर्विका 
सृष्टि; पठ्यते--असद्वा इदमग्र आसीचतो वै सदजायत' ( ते० २७) 
इति, 'असदेवेदमग्र आसीत्तत्सदासीत्तत्समभवत्‌' ( छा० ३।१९।१ ) इति 
च । कचिदसद्वादनिराकरणेन सत्पूर्विका प्रक्रिया प्रतिज्ञायते--“'तद्वेक 
आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌? इत्युपक्रम्य 'कुतस्तु खल सोम्यैवं स्यादिति 
होवाच कथमसतः सञ्जायेतेति, 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌’ (छा०६।२।१,२) 
भाष्यका अनुवाद 

व्याप्त अन्तरिक्षलोकं, मच्ुष्यछोक और जलमथ पातालछोक ) इस 
प्रकार कमके बिना ही छोकोंकी सृष्टि कही गई है। उसी प्रकार कहींपर 
'असद्वा इंद्मभ० ( पूवेभें यह असत्‌ था, इससे सत्‌ उत्पन्न हुआ ) ओर 
असदेवेदमग्र०? ( पूर्वेसँ यह असत्‌ ही था, वह सत्‌ हुआ, वद सम्यक्‌ 
अभिव्यक्त हुआ ) इस प्रकार असत्पूवेक सृष्टि कही गई है । कहींपर 
असद्वादका निराकरण करके 'तद्वेक आहुरसदे०' ( जगतके कारणके विषयमें 

छ लोग कहते हैं कि पहले यह अंसत्‌ ही था ) इस प्रकार उपक्रम करके 
“कुतस्तु खळु सोस्बैवं०' ( परन्तु हे सोम्य ! ऐसा किस प्रकार हो सकता है, 

रह््रसा 

अव्बहुलाः पाताळलोकाः--आप इति श्रुत्यथः। सृष्टिविरोधम्‌ उधत्वा कारणविरोध- 
माह--तथेति । असद्‌--अनमिव्यक्तनामरूपात्मकै कारणम्‌, ततः--कारणात्‌ 
सदू--अभिव्यक्तम्‌ । एततुल्याथे छान्दोग्यवाक्यमाह--असदेवेति । . किं झ्य- 
मेव नेत्याह--तत्सदिति । अबाधितं ब्रक्षेव आसीदित्यथः | तद्‌ --ब्रह्मात्मना 
खितं जगत्‌ सृष्टिकाले सम्यगमिव्यक्तम्‌ अभवत्‌ । प्रक्रिया--सृष्टिः । तत्‌- 

कारणे । एके--बाह्याः, तेषां मतं श्रुतिरेव दूषयति--कुत इति। कुतएवंपदयो 

रत्वभभाका अनुवाद 

आपः राब्द्से कहा गया हे, यह श्रुतिका अर्थ हे । अष्टिका विरोध कहकर कारणमें विरोध 
दिखलते ई-- तथा” इत्यादिसे । “असत्‌”--जिसके नास और रूप अभिव्यक्त नहीं हुए, ऐसा 
कारण, उस कारणसे सत्‌--हर्यमान जगत्‌ ' अभिव्यक्त हुआ । तैत्तिरीयक श्रुतिकी 
समानाथक छान्दोग्यञ्जुति कहते द--''असदेच” इत्यादि । प्रारम्भमें क्या शून्य ही था! 
इस शकापर “तत्सत्‌” इत्यादिसे कहते हैं कि नहीं था, किन्तु अबाधित ब्रह्म था । 'तत्सम- - 
भवत. -नह्महपसे स्थित जगत, सृष्टि कालमें भली भाँति अभिव्यक्त हुआ। आक्रिया--सृष्टि । 
सककारणम । एके--वाह्य, शुतिसे वहिसुख, उनका मत श्रुति ही दूषित करती है--''कुतः” 


आपि० ४ तू० १४] शाङ्करभाष्य-रत्नम्रभा-भापाचुवादसादित ८५१ 


"छा 4 


१.४४. 


माष्य 
इति, कचित्‌ खयंकतृकेव व्याक्रिया जगतो निगधते--'तद्धेदं 
तद्यव्याकृतमासीचन्नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियतः ( बू० १।४।७) इति । 
एवमनेकधा विश्वतिपत्तेव॑स्तुनि च विकर्पस्याऽदुपपत्तेने वेदान्तवाक्यानां 
जगत्कारणावधारणपरता न्याय्या | स्मृतिन्यायपरसिद्धिभ्यां तु कारणान्तर- 
परिग्रहो न्याय्य इति | 

एवं प्राप्ते घूमः--सत्यपि प्रतिवेदान्तं सुञ्यमानेष्वाकाशादिषु क्रमा- 
दिद्वारके विगाने त स्रष्टरि किंचिद्विगानमस्ति । कुत; ! यथाव्यप- 

भाष्यका अनुवाद 

असत्से सत्‌ किस प्रकार उत्पन्न हो सकता है, हे सोम्य ! यहद सव पूवमें सतू 
ही था, ऐसा कहते हैं) इस प्रकार सत्पू्ेक सृष्टिकी प्रतिज्ञा की जाती है। कहींपर 
“तद्धेदं तह्मेव्याक़्त०' ( यह सृष्टिके पूवेमें अव्याकृत था, वह नाम-रूपसे ही 
व्याकृत हुआ ) इत्यादिसे जगतकी सृष्टि अपने आप ही हुई है, ऐसा कहा 
है । इस प्रकार अनेक रीतिसे विप्रतिपत्ति होने और वस्तुमें विकल्पका संभव _ 
न होनेसे वैदान्तवाक्योंका तात्पर्य जगत्तकारणके अवधारणमें है, यह नहीं 
माना जा सकता । स्मृतिप्रसिद्धि और न्यायप्रसिद्धिसे तो ब्रह्मभिन्न कारणका 


स्वीकार करना उचित है । 
ऐसा प्राप्त दोनेपर हम कहते दँ--उपनिषदोंमें सज्यमान आकाश आदिके 
क्रमके विपयमें विप्रतित्ति होनेपर मी स्रष्टाके विपयमें कुछ भी विरोध नहीं है। 


© 


रत्नमभा | 
अथैमाह---कथमिति । खमतमाह--सदिति | तदिदं--जगत्‌ ह--किठं 
तर्हि--प्राक्काळे अव्याक्कतम्‌ कारणात्मकम्‌ आसीत्‌ श्रुतीनां विरोधम्‌ उपसंहरति- 
एवमिति । किमत्र न्याय्यम्‌-इत्याशङ्क्य मानान्तरसिद्धमधानठक्षकखं वेदान्तानां 


न्याय्यमित्याह--स्सृतीति । 

तन्न सुष्ठौ विरोधम्‌ अङ्गीकृत्य शंष्टरि विरोधं परिहरति--सत्यपीति | 
रत्नम्रमाका अनुवाद 
इत्यादिसे । कुतः? और 'एवम्‌' पदका अर्थ कहते दै-“कथम्‌' इत्यादिसे । श्रुति अपना मत कहती 
है--“'सत्” इत्यादिसे । यह जगत्‌ सष्टिके पहछे कारणात्मक था । श्रुतियोंके विरोधका उपसंहारं 
करते हैं--'एवम” इत्यादिसि ।तब यहं बया उचित है, ऐसी आशंका करके अन्य माणसे सिद्ध 
क्क = टेक 1 स्मृति ~ 

हुए प्रधान को ही वेदान्तवाक्योंका लक्ष्य मानना उचित है, ऐसा कइते ई- स्मृति”, इत्यादिसे । 
ऐसी स्थिति प्राप्त होनेपर साटिमें विरोधका अंगीकार करके सष्टिकतामेँ विरोधका परिद्दार 
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भाष्य 


दिशेक्तेः। यथाभूतो ह्येकस्मिन्‌ वेदान्ते सर्वज्ञ! सर्वेश्वरः सर्वात्मैको5- 

द्वितीयः कारणत्वेन व्यपदिष्टः, तथाभूत एव वेदान्तान्तरेष्वपि व्यप- 
दिव्यते । तद्यथा--सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः (त० २।१ इति) । अत्र तावद्‌ 
ज्ञानशब्देन परेण च तद्विषयेण कामयितृर्ववचनेन चेतनं ब्रह्म न्यरूपयत्‌, 
अपरमयोज्यत्वेनेश्वरं कारणमत्रवीत्‌ । तद्विषयेणैव परेणाऽऽत्मशब्देन 
शरीरादिकोशपरम्परया चाऽन्तरवुप्रवेशनेन सवषासन्त। प्रत्यगात्माच 
निरधारयत्‌ । बहु स्यां प्रजायेय’ ( ते० २।६) इति चाऽऽत्मविषयेण 

साष्यका अनुवाद 

क्योंकि जैसा एक जगह स्रष्टाका व्यपदेश है, वैसा ही सब जगह व्यपदेश है 
अर्थात्‌ एक ऽपनिषत्से जैसा सवेज्ञ, सर्वेश्वर, सर्वात्मक, एक, अद्वितीय 
ईश्वर कारणरूप कहा गया है, वैसा ही अन्य उपनिषदोंमें भी कहा गया है । 
बह इस प्रकार है--'सत्यं ज्ञानं०? ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान एवं अनन्त है ) यहांपर 
ज्ञानशन्द्से अनन्तरोक्त उस ब्रह्मको कामयिता कहनेवाले वचनसे चेतन ब्रह्मका 
निरूपण करती हुई श्रुतिने ईश्वरको खतंत्र कारण कहा है। अनन्तरोक्त 
ब्रह्मविषयक आत्मशब्दसे और शरीर आदि कोशपरम्परा द्वारा सवके अन्दर 
प्रवेश करनेसे सबके भीतर प्रयगातमाका निर्धारण किया है। “बहु स्यां०? 


रत्वप्रभा 
आकाशांदिषु ब्रह्मण: कारणत्वे विरोधो नैव अस्तीति प्रतिज्ञायां हेतुमाह--कुतं 
इति । यथामूतत्वमेव आह--सर्वज्ञ इति | कारणस्य सर्वैज्ञत्वादिक प्रतिवेदान्तं 
इञ्यत इत्माह--तद्यथेत्यादिना । तद्विषयेण--्रह्मविषयेण, चेतनम्‌-सर्ज्ञम्‌ , 
“तदात्माने खयमकुरुत” ( तै० २।७।१ ) इति श्रुतेः अपरमयोज्यत्वम्‌ | 
“तस्माद्वा एतस्मादात्मनः” ( तै० ११२ ) इति प्रत्यगात्मत्वस्‌ । खस्थ 


रत्वमसाका जनुवाद 


करते हे--“सत्यपि” इत्यादिसे । आकाश आदिका ब्रह्म कारण है, इसमें विरोध है ही नहीं 
इस प्रतिज्ञामें कारण कहते हँ--“कुतः” इत्यादिसे। यथाभूतत्वका विवरण. करते हैं-- 
सवज्ञ” इत्यादिसे । कारणमें'सवज्ञत्व आदि धर्म हे, यह बात सव वेदान्तवाक्योंमें दिखाई 
देती है, ऐसा कहते है--“तद्यया” इल्यादिसे । 'तद्विषयेण' -~त्रह्मविषयकसे, चेतन- 
सवश । 'तदात्मानं०' ( उसने आत्माको स्वयं किया ) इस श्रुतिसे स्पष्ठ हे कि इर्वरमें 
परमयाज्यत्व नहीं हे । 'तस्माद्वा एतस्मा० धुतिसे स्पष्ट हे कि ईश्‍वर प्रत्यगात्मा 


/ 
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Ne Ne Nr ४७०” कि १०४२७४ ४.७.” 


भाष्य 
बहुभवनालुशंसनेन सूज्यसानानां विकाराणां स्रष्टुरमेदमभाषत, तथा (इदं 
सर्वमसूजत यदिदं किंच' ( ते० २६६ ) इति समस्तजगत्सूट्टिनिर्देशेन 
प्राकसूटेरद्वितीयं स्रष्टारमाचष्टे । तदत्र यल्लक्षणं बरह्म कारणत्वेन विज्ञातम्‌ , 
तर्लक्षणसेवाऽन्यत्राऽपि विज्ञायते--'सदेच सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
द्वितीयम्‌, तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति, तत्तेजोऽस्ूजत’ ( छा० ६।२।१,३ ) 
इति, तथा आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीन्नान्यत्किचन मिषत्‌ स 
ऐक्षत लोकान्नु सूजे' ( ऐ० ३० ४।१।१,२ ) इति च, एवंजातीयकस्य 
कारणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदान्तमबिगीतार्थलात्‌ । 
साष्यका अनुवाद 
( बहुत होऊं, उत्पन्न होऊं ) इस प्रकार आत्माके अनेक स्वरूप कथनसे सुञ्य- 
मान विकारोंका स्रष्टासे अभेद कहा है। उसी प्रकार “इदे सर्वमसजत०' 
( उसने यह जो कुछ है, सब उत्पन्न किया) इस प्रकार समस्त जगतकी 
सृष्टिके निर्देशसे सृष्टिके पूर्व केवल अद्वितीय स्रष्टा ही था ऐसा ( श्रुतिने ) 
कहा है । इसलिए जिस प्रकारके लक्षणवाळा ब्रह्म कारणरूपसे यहाँ बतलाया 
गया है, उसी प्रकारके छक्षणवाला ब्रह्म 'सदेव सोम्येदमग्र०? ( हे सोम्य ! पहले 
सारा प्रपंच एक, अद्वितीय, सतूस्वरूप ही था ) “तदैक्षत बहु स्यां०' ( उसने 
विचारा कि में बहुत दोऊँ, उत्पन्न होऊ, उसने तेजकी खष्टिकी ) उसी प्रकार 
“आत्मा वा इदभेक०? ( सृष्टिके पूर्व यह सब केवळ आत्मरूप ही था, दूसरा 
कोई सचेष्ट पदार्थ नहीं था, उसने विचार किया कि में छोकोंकी सृष्टि करूं) 
इस प्रकार अन्य स्थढाँमै भी जाना जाता है। कारणखरूपका निरूपण करने- 
में तात्पर्य रखनेवाले इस प्रकारके वाक्यसमूह प्रत्येक उपनिपतमें हैं और उनके 


रत्वम्रभा 
बहुरूपत्वकामनया स्थितिकालेऽपि अद्वितीयत्वम्‌ । यथा तैत्तिरीयके सर्वज्ञत्वादिकं 
कारणस्य, तथा छान्दोग्यादौ अपि इश्यते इत्याह--तदत्र यल्लक्षणमिति । 
मिषतू--सव्यापारम्‌ । अविगीतार्थत्वाद्‌--अविरुद्धाथैकत्वात्‌ कारणे नाऽस्ति 
रत्नश्रमाका अनुवाद , , 
है। उसने स्वयं बहुत रूपॉंकी कामना की है, . इसलिए स्थितिकालमें भी ब्रह्म अद्वितीय ही' 


~ 


दै । जैसे तैत्तिरीयक श्रुतिमें कारणमें सवेशत्व आदि दिखाई देते हैं, वैसे ही छान्दोग्य आदिमं 


' भी दिखाई देते हैं, ऐसा कहते है--“तदच्र यलक्षणम्‌” इत्यादिसे । 'मिषत्‌'--व्यापारयुक्त । 


“अविगीतार्थत्वात?--विरुद्धा थक न होनेके कारण । , 'अविगोतार्थत्वात? के बाद “कारणे नास्ति 
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माप्य 
कार्यविषयं तु विणानं इश्यते कचिदाकाशादिका सृष्टिः कचित्‌ तेजआदिः 
केत्येयेजातीयकस्‌ । न च कार्यविपयेण चिगातेन कारणमपि ब्रह्म सर्व- 
वेदान्तेष्वविगीतमधिगस्यसानमविवक्षितं भवितुमहतीति शक्यते घकतुम्‌; 
अतिप्रसङ्गात्‌ । समाधास्यति चाऽऽचार्यः कार्यविषयमपि विगानं न 
वियदश्रृतेः' ( त्र० सू० २।३।१ ) इत्यारभ्य । भवेदपि कार्यस्य विगीतत्व- 
सप्रतिपाद्यत्यात्‌, नह्ययं सृष्ट्याविभपञ्चः ग्रतिपिपादयिपितः। नहि 

साष्यका अनुवाद 

अर्थसें कुछ सी विप्रतिपत्ति नहीं है। परन्तु कहींपर आकाशपूर्वक सृष्टि 
कही गई है, तो कहींपर तेजपूर्वेक कही गई है, इस प्रकार कामें 
तो विग्रतिपत्ति देखी जाती है । फार्येविषयक विप्रतिपत्तिसे सच वेदा- 
न्तॉमें अविरुद्धरूपसे प्रतीत होनेवाला कारणरूप ब्रह्म भी अविवक्षित है, यह 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ऐसा साननेपर अतिप्रसंग हो जायगा। 'न 
वियदश्रुतेः? इस सून्रसे प्रारम्भ करके कार्यविषयक विप्रतिपत्तिका भी आचार्य 
समाधान करेंगे । वेदान्तप्रतिपाय न होनेके कारण कार्यके विषयमें विप्रति 
en र गी 


रत्वम्रमा 
विप्रतिपत्तिरिति शेषः । तथापि कार्ये विरोधात्‌ कारणेऽपि विरोधः स्यादित्या- 
शङ्क्य निषेधति--कार्यविषयन्त्ित्यादिना । खम्नसष्टीमां मत्यहस्‌ अन्यथा- 
सेन सोऽहमिति परत्यभिज्ञायमाने द्रष्टरि अपि नानात्वं प्रसज्येत इत्याह+-- 
अतिप्रसङ्गादिति । सृष्टिविरोधम्‌ अड्गीकृत्य सथ्टरि न विरोध इत्युक्तम्‌ अधुना 
अङ्गीकारं त्यजति--समाधास्यति चेति। किमर्थे तर्हि श्रुतयः सृष्टिम्‌ | 
अन्यथाऽन्यथा वदन्तीत्याशड्क्य सृष्टी अतात्पर्यशापनाय इत्याह--भवेदित्या- 
रत्वमभाका अनुवाद 
विप्रतिपत्ति” (कारणमें कुछ भी विप्रतिप्रति नही है) इतना शेष समझना चाहिए। तो भी 
कार्यसें विरोध होनेसे कारणमें भो विरोध हो, ऐसी आशंका करके उसका निराकरण करते हैं-- 
“कार्येविषयं तु” इत्यादिसे । प्रतिदिन स्वप्नया नाना अकारकी होती हैं, इससे 
सोडदम्‌' ( वह मैं हूँ ) इस प्रकार जिसकी अत्यमिज्ञा होती है, उस ब्रष्टामें 
भेद हो जायया, ऐसा कहते हैं-. “आतिप्रसज्ञात” इत्यादिसे । पहले सिम 
विरोध मानकर अष्टमे विरोध नहीं है, ऐसा कहा है, अब स्वीकृत संष्टिविरोधका 
परित्याय करते ईं---“समाधास्यति च” इत्यादिसे । तव श्रुतियां सष्टिको भिन्न भिन्न रूपसे क्यों . 
कहती हैं, यता आझेका करके वह कथन वेदान्तवाक्योंका तात्पर्य सिम नहीं है, ऐसा . 
शान करानेके लिए है, ऐसा कहते हे--"भवेत'' इत्यादिसे । जिस अर्थमें तात्पर्य नहीं है, 
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माम्य 
तत्प्रतिवडूः कशचित्‌ इुरुपाथो इश्यते श्रूयते वा, न च कश्पयितुं शक्यते, 
उपक्रमोपसंहाराभ्यां तत्र तत्र ब्रह्मविपयैवोक्यैः साकमेकवाक्यताया गम्य- 
मानत्वात्‌। दर्शयति च सृष्ट्यादिप्रपञ्चस्य ब्रह्ममतिपच्यर्थताम्‌--*अन्नेन 
सोम्य शुङ्गेनापोमूलमन्विच्छाद्धिः सोम्य शुङ्गेन तेजोमूलमन्विच्छ तेजसा 
सोम्य शुङ्गेन सन्मूलमन्विच्छ' ( छा० ६।८।४ ) इति । मृदादिदष्टन्तैश्च 
कार्यस्य कारणेना5मेदे बदितुं सृष्ट्यादिग्रपश्चः श्राव्यत इति गम्यते । 
तथा च संग्रदायविदो वदन्ति 

माष्यका अनुवाद 

पत्ति भले ही हो उससे हमारी हानि ही क्या है। निश्चय, सृष्टि आदि 
प्रपंच वेदान्तवाक्यासे विवक्षित नहीं दै, क्योंकि प्रपंचसे संबन्ध रखनेवाला 
कोई भी पुरुपार्थ न तो अनुभवसिद्ध है और न श्रृतिमें दी मिळता है, एवं 
सृष्टिविपयक वाक्यांसे उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, क्योंकि 
उपक्रम और उपसंदारके बढसे तत्‌ तत्‌ उपनिपदामें स्थित व्रद्दाविपयक 
वाक्योंके साथ उनकी एकवाक्यता प्रतीत होती है। 'अन्नेन सोम्य शुङ्गेन०' 
( हे सोम्य ! अन्नरूप कायसे जळरूप मूलका निश्चय करो, हे सोम्य ! जळरूप 
कायसे तेजरूप मूलका निश्चय करो ओर दै सोम्य ! तेजरूप कार्यसे 
सद्रूप मूलका निश्चय करो) इस प्रकार सृष्टि आदि प्रपंच ब्रह्मके ज्ञानके 
लिए है, ऐसा श्रुति दिखलाती है। और सत्‌ आदि दृ्टान्तोंसे कार्यकारणसे 
अभेद कहनेके लिए सृष्टि आदि प्रपंचका श्रुति प्रतिपादन किया है, ऐसा 


रत्रमरमा 
दिना । अतात्पर्यार्थ विरोधो न दोषाय इत्यत्र तात्पर्यं साधयति--नहीति । 
फलवदूब्रह्मवाक्यशेषत्वेन सृष्ठिवाक्यानाम्‌ अर्थवत्त्वसम्मवान्न स्वार्थे एथक्‌ फळं 
कर्प्यम्‌, वाक्यमेदापतेः इत्याह न च कल्पयितुमिति | न्यायात्‌ एक- 
वाक्यत्वं सिद्धं श्रुतिः आपि दर्शयति इत्याहइ--दर्शयति चेति। शुङ्गेन 
कार्थेण लिङ्गेन । कारणन्ह्मजञनार्थतवं सष्टिश्रुतीनाम्‌ उक्त्वा कारणस्य, अद्वयत्वज्ञानं 
रत्वमभाका अनुवाद 
उस अर्थका विरोध दोषावह नहीं होता है, इसके लिए सर्टिमे तात्पयाभावको सिद्ध करते 
हें--'“्नहि” इत्यादिसे । सार्थक ब्रह्मवाक्योंके शोप होनेके कारण सृष्टिवाक्य भी साधक हो 
सकते हैं, इसलिए उनके स्वार्थमें एयक फलकी कल्पना नहा करनी चाहिए, अन्यथा 
वावयमेद हो जायया, ऐसा कहते हैँ--“न च कल्पयितुम्‌” इत्यादिसे । न्यायसे सिद्ध एक- 
चाक्यताफो श्रुति भी दिखलाती दै, ऐसा कहते दें--“दबायति च” इत्यादिसे । "छुन 
कामरूप लिक्षसे । कारणरूप ब्रहमके ज्ञानके लिए स्रष्टिभुतियोंका उपयोग दै, ऐसा कहकर 
१०५ 
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भाष्य 

“मुल्लोहविस्फुलिज्वाचेः सृष्टियो चोदिताऽन्यथा । 

उपाय; सोअतारायं नास्ति सेंद!ः कर्थचन 1! 
( मा० ३२५) इति । जह्मप्रतिपत्तिप्रतिषद्ध॑ तु फलं थूयते-'नह्मवि- 
दामोति परस ( ते० २।१ ) “तरति शोकमात्मवित! ( छा० ७१३) 
“तमेवं विदित्वाउतिमृत्युमेति' ( श्वे० ३८ ) इति च । पत्यक्षावगम चेदं 
फलम्‌ 'तस्वससि’ इत्यसंसार्यात्मत्वप्रतिपत्तो सत्यां संसार्यात्मत्व- 
व्यावत्ते!॥ १४ ॥ 

. साष्यका अनुवाद 

प्रतीत होता है। ओर 'मृल्ढोहविस्फुलिङ्गाद्ये०: (मृत्तिका) लोह, चिनगारी 
आदि अन्यान्य प्रकारसे जो सृष्टि कही गई है, वह ब्रह्मका ज्ञान उत्पन्न 
होनेके लिए है, किसी भी प्रकारसे कारणमें भेद नहीं है) इस प्रकार 
सम्प्रदाय जाननेवाले भी कहते हैं । त्रह्मज्ञानसे होनेवाळा फल 'न्रह्मविदाप्रोति०' 
( ब्रह्मवेत्ता परन्रह्मको प्राप्त करता है) “तरति शोक०? ( आत्मवेत्ता शोकको 
पार कर जाता है ) 'तमेव विदित्वा०' ( उसीको जानकर मृत्युपर विजय 
पाता है ) इस प्रकार सुना जाता है । और यह फल प्रक्ष अनुभवसें आने 


वाला है, क्‍योंकि 'तत्त्वमसि' ( बह तू है) एसे असंसारी आस्माकी प्रतीति 
होनेसे संसारी आत्मत्व जाता रहता है ॥ १४ ॥ 


रत्नप्रभा 
फछान्तरमाह--सृदादीति । एवं निष्फलायाम्‌ अन्यार्थायां सृष्टौ तात्पर्याभावात्‌ 
विरोधो.न दोष इत्यत्र बृद्धसम्मतिमाह--तथा चेति। अन्यथाऽन्यथेति वीप्सा 
द्रष्टन्या । अवताराय--त्रह्मचीजन्मने, अतस्तदन्यथात्वेऽपि : ब्रह्मणि न मेदः । 
ज्ञेये न विगानम्‌ इत्यर्थः । ब्रह्मज्ञानस्य सृष्टिशेपित्तम उक्तम्‌ तन्निर्वाहाय तस्य 
फरुमाह--न्रह्मेति । मृत्युम्‌ अस्येति इत्यन्वयः ॥ १४॥ 
रक्मभाका अनवाद 

कारणसें अद्वितीयत्वज्ञानूप अन्य फल कहते हैं--'“म्दादि” इत्यादिसे । इस प्रकार निष्फल 
और अन्याधक सामि तात्पर्य न होनेसे विरोध दोषजनक नहीं है, इस विषयमें इद्धोंकी 
सम्मति कहते ई--तथा च” इत्यांद्से। ' अन्यथ।'--इसकी अन्यथाऽन्यथा' इस प्रकार 
वीप्सा समझनी चाहिए । अवताराय--अहाज्ञानकी उत्पत्तिके लिए है इसलिए सुशिमिं भद 
दोनेपर भी ब्रह्ममें भेद नहीं हैं अर्थात्‌ शेयमें विप्रतिपत्ति नहीं है। नरह्मज्ञानको सष्टिका भंगी 


कहा है, उसके निर्वाहके लिए उसका फळ कहते हैं--“ब्ह्म” इत्यादिसे । “अति खत्युमेति'का 
र्‍्यह्याससे खत्युमत्येति! (स्त्युपर विजय पाता है ऐसा अन्वय है ॥१४॥ 
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भाष्य 
यत्पुनः कारणबिपर्य विगानं दशितम्‌--असद्वा इदमग्र आसीत्‌' 
इत्यादि तत्‌ परिहर्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-- 
साष्यका अनुवाद 


परन्तु कारणमें “असदा इद०' ( पूर्वमे यह असत्‌ था ) ऐसी जो विप्रतिः 
पत्ति दिखलाई गई है, उसका परिहार करना चाहिए, इसपर कहते हैं-- 


समाकर्षात्‌ ॥ १५ ॥ 


पदार्थो क्ति--समाकषौत्‌--'असदेवेदमञ्र आसीत्‌? इत्यत्र अनभिव्यक्त- 
नामरूपवाचिनाऽसच्छब्देन सत एव समाकर्षत्‌ [न असतः कारणत्व- 
शङ्कावकाशः ] । 
मापार्थ --'असदेवेद०' ( यह सारा जगत्‌ सृष्टिके पहले असत्‌ ही था) 
इस श्रुतिमें “नाम ओर रूप अनभिव्यक्त थे” ऐसा प्रतिपादन करनेवाले “असत्‌! 
शब्दसे सतूका ही आकर्षण होता है, इसलिए उक्त श्रुतिमें जगतूकारण असत्‌ 
कहा गया है, ऐसी शाङ्काका अवसर ही नहीं है । 
भाष्य 
“असद्वा इदमग्र आंसीतः ( ते० २७) इति नाअ्न्राउसभिरात्मकं 
कारणत्वेन श्राव्यते । यतः असन्नेव स भवति । असहझ्षेति वेद चेत्‌ । 
आष्यका अनुवाद 
“असद्वा इृद० ( सृष्टिके पहळे यह असत्‌ था) इस श्रुतिंम स्वरूपरहित 
असत्‌ कारणरूपसे नहीं कहा गया है, क्योंकि “असन्निव स भवति०' ( ब्रह्मको 


रत्वमभा 

एवं सृष्टिद्वारक॑ विरोधम्‌ उत्सन्नं समाधाय कारणस्य सदसत्वादिना ताक्षा- 

च्छूतिविरोधनिरासाथै सूत्रमादते-थत्पुनरिति । यतोऽस्तिस्रक्षणं ब्रह्म निर्धार्य 

तस्मिन्नव इलोकमुदाहरति अतोऽत्र शलछोके निरात्मकम्‌ असत्‌ न आव्यते इति 
. रत्वप्रभाका अनुवाद 

, इस प्रकार पूर्व सूत्रसे, :शरश्टिक्कत विरोधका समाधान करके अब कारणमें सब्रूपत्व 

असत्रूपत्व आदिरूपसे साक्षात्‌ . ध्रातिविरोध जो दिखलाया गया था, उसका निरास-करनेके 


लिए सूत्रका ग्रहण करते हैं--“यत्युनः” इत्यादिसे । चूंकि अस्तित्वलक्षण ब्रह्मका निर्धारण 
करके उसीके लिए इलोक--मत्र कहते हैं, इससे इस इलोकमें निरात्मक असत्‌का श्रवण नहीं 
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पथ 


असित ब्रह्मेति चेद्वेद । सन्तमेनं ततो विदुः! इत्यसद्वादापचादेना३स्तिललक्ष्ण 
ब्रह्माउन्नमया दिकोशपरम्प्रया प्रत्यगात्मानं निर्धार्य 'सोऽकामयत' इति 
तमेव प्रकतं समाकृष्य सप्रपश्चां सृष्टिं तस्माच्छावयित्वा “तत्सत्यमित्या- 
चक्षते' इति चोपसंहुत्य तदप्येष 'छोको भवति' इति तस्मिन्नेव प्रकृतेऽर्थे 
शहोकमिमशुदाहरति-- असद्वा इदमग्र आसीत्‌’ इति । .यदि त्वसन्निरा- 
त्मकमस्मिग्छलोकेऽमिप्रेये, ततोऽन्यसमाकर्षणेऽन्यस्योदाहरणादसम्बद्धं 
वाक्यमापद्येत । तस्मान्नामरूपव्याकृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छब्दः 
प्रसिद्ध इति त्याकरणामावापेक्षया प्रागुत्पत्तेः सदेव ब्रह्माऽसदिवाऽऽसी- 
साष्यका अनुवाद 
असद्रूपसे जो जानता है वह अबश्य असत्‌ हो जाता है। जो ब्रह्मको सद्रूप 
जानता है उसको विद्वान्‌ सत्‌ कहते हैँ) इस प्रकार असद्वादके अपवादसे 
ब्रह्म सतूखरूप है और अन्नमय आदि कोझपरम्परासे प्रलगात्मा है, ऐसा 
निर्धारण करके “सोऽकामयत? ( उसने चाहा) इसमें उसी प्रकत अह्मका 
समाकषेण करके, उसीसे विस्तृत सृष्टि होती है, यह कहकर “तत्सल्य०? 
(बह सय कहलाता है ) इस प्रकार उपसंहार करके 'तदप्येष०? ( इसमें 
यह मंत्र भी है) इस प्रकार प्रकत अर्थमें “असद्वा इद्‌०' यह मंत्र उद्धृत 
किया गया है। यदि इस इलोकसें स्वरूपशून्य--अभावात्मक असत्‌ अभिप्रेत 
हो, तो जिसका समाकर्षण किया गया है उससे अन्यका उदाहरण देनेसे 
वाक्य असस्बद्ध हो जायगा। इसलिए नाम और रूपसे व्याकृत वस्तुसें 
प्रायः सतूशव्दका प्रयोग प्रसिद्ध है इसलिए स्रृष्टिसे पहले व्याकृत न होनेके 


रत्वममा 


योजना । तत्‌--तत्र सदात्मनि, इलोकः--मन्त्रो भवति । सदास्मसमाकर्षात्‌ 

अतीन्द्रियाथैकासत्पदेन ब्रह्म लक्ष्यत इत्याह--तस्मादिति । न च प्रधानमेव 

ढक्ष्यतामिति वाच्यम्‌ । चेतनार्थकन्रह्ञादिशब्दानाम्‌ अनेकेषां लक्षणायां गोरवा- 
रक्षमभाका अनुवाद 


हे, ऐसी वाक्ययोजना करनी चाहिए । [ तदप्येष सोको भवति ] उस सद्रप आत्माके विषयमै 
यद मंत्र है। सदूप आत्माका समाकर्षण है, इसलिए अतीन्द्रियवाचक असंतूपदस ब्रह्म लक्षित 
होता इं, ऐसा कहते हें--““तस्माद्‌” इत्यादिसे। असतूपदसे प्रधान ही लक्षित हो, ऐसा 
कहना युक्त नहीं है, क्यौँकि चेतन जिनका अर्थ है, ऐसे अद्य आदि अनेक शब्दोंकी लक्षणा 
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भाष्य 


दित्युपचयते । एपैव 'असदेवेदमग्र आसीत! ( छा० ३1१९१ ) इत्यत्रापि 
योजना, 'तत्सदासीत इति समाकर्षणात्‌ । अत्यन्ताभावाभ्युपगमे हि 
तत्सदासीदिति किं समाकृष्येत । “तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीत' 
( छा० ६।२।१ ) इत्यत्रापि न श्रुत्यन्तराभिप्रायेणाऽयमेकीयमतोपन्यासः, 
क्रियायामिव बस्तुनि विकल्पस्याऽसंभवात्‌ । तस्माच्छुतिपरिशुहीतसत्पक्ष- 
दाढ्यांयेवाञ्ये मन्दमतिपरिकल्पितस्याऽसत्पक्षस्योपन्यस्य निरास इति 
माष्यका अनुवाद 
कारण सत्‌ ही ब्रह्म असत्‌-सा था, ऐसा उपचार किया जाता है। 'असदे- 
वेदमम्० इसमें भी यही योजना है, क्‍योंकि 'तत्सदासीतः ( वह सतू 
था) इसका समाकर्षण है। यदि अलन्ताभावरूप असतूका स्वीकार करें 
तो 'तत्सदासीत? इसमें किसका समाकर्षण करेंगे। “तद्धैक आहु०” ( उसमें 
कितने ही कहते हैं कि सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था) इसमें दूसरी 
श्रुतेके अभिम्रायसे कितने ही के मतका उपन्यास नहीं होता है, क्योंकि 
क्रियाके समान वस्तुमें विकत्पका संभव नहीं है। इसलिए श्रुतिसे परिगृहीत 
सत्पक्षकों दृढ करने लिए ही मन्दमतिवालोंसे कल्पित असत्‌ पक्षका उपन्यास- 
00000 Et To ततक 
रत्नमभा 
दिति भावः । तितिरिश्रती सूत्रं योजयित्वा छान्दोग्यादौ योजयति---एपेबेति । 
सदेकार्थकतत्पदेन पूर्वोक्तासतः समाकर्षात्‌न शून्यतवमित्यर्थः । ननु असत्पदलक्षणा 
न युक्ता, श्रुतिभिरेव खमतमेदेन उदिताबुदितहोमवच्‌ विकल्पस्य दर्शितत्वादित्यत 
आह--तदूवैक इति । एके शाखिन इत्यथों न भवति, किन्तु अनादिसंसार- 
चक्रखा वेदवा इत्यर्थः । शृत्यनिरासेन श्रुतिमिः सद्वादस्येव इष्टत्वात्‌ तासां 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

करनेमें गौरव होगा । तैत्तिरीयक धुतिमें सूत्रको योजना करके छान्दोग्य आदिम उसकी योजना 
करते हैं--- एपैव” इत्यादिसे । 'तत्सदासीचः इसमें सद्रूपवाचक तत. पदसे पूर्वमँ कथित 
असता समाकर्षण होनेसे 'असत"का अर्थ शल्य नहीं है, ऐसा अर्थ दै । यदि कोई कहे कि 
असंतपदकी लक्षणा करना युक्त नहीं है, कयो श्रुति ही मतमेदसे उदित होम और अनुदित 


~ 


होमके समान विकल्प दिखलाती है, इसपर कहते ह--“तदैके” इत्यादि । 'एके'का अथे एक 
शाखावाले नहीं दै, किन्तु अनादि संसारचकर्मे पढ़े हुए वेदवाह्य हैं। शत्यका निराकरण करनेसे 
भी सद्वाद ही श्रुतिको इष्ट है, इसलिए श्रुतियोंमें विरोधका स्फुरण होता दी, ता उसके निरा" 
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भाष्य 


र्व्यम्‌ । “तद्धेदं तहाव्याकृतमासीत! ( वृ० १।४।८) इत्यत्रापि न 
निरध्यक्षस्य जगतो व्याकरणं कथ्यते | सि एप इह प्रविष्ट आनखाग्रेभ्यः' 
इत्यष्यक्षस्य व्याकृतकार्या्चुप्रवेशित्वेन समाकर्षात्‌ । निरध्यक्षे वपाकरणा- 
स्युपगमे द्यनस्तरेण प्रकृतावरुम्बिना स इत्यनेन सर्वनाञ्ना कः कार्यानु- 
प्रवेणितेन सभाङृष्येत । चेतनस्य चाऽयसात्मनः शरीरेऽचुप्रवेशः श्रयते, 
अहुप्रविषटस्य चेतनत्वश्रवणात्‌, 'पर्यंश्चक्षुः शृण्वन्‌ शरोत्रं मन्यानो मनः 
इति। अपि च याइशमिदमद्यसे नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्‌ 
साष्यका अनुवाद 
पूर्वक यह निराकरण है, यह समझना चाहिए। 'तद्धेदं०' इसमें अध्यक्ष- 
रहित जगतका व्याकरण नहीं कहा जाता, क्योंकि 'स एष इह प्रवि्ट०' (वह इस 
झरीरमें नखके अग्रभाग तक प्रविष्ट हुआ ) इस प्रकार अध्यक्षका ञ्याकृत वस्तुओंमें 
प्रवेशकर्ठत्वरूपसे समाकर्षण है। अध्यक्षके विना ही जगतूकी अभिव्यक्ति 
स्वीकार करें तो अनन्तरोक्त प्रकृतके साथ संबन्ध रखनेवाले 'सः? इस सर्वनाम- 
से कार्यमें अनुप्रवेश करनेवालेके रूपसे किसका समाकर्षण होगा ! और 
चेतन आत्माका झरीरमें यह अङुप्रवेश सुना जाता है, क्योकि 'पञ्यंश्चझ्लुः०? 
( बह्‌ देखता हुआ चक्षु है, सुनता हुआ श्रोत्र है, सनन करता हुआ मन है ) 
इस प्रकार प्रवेश करनेवालेका श्रुति चेतनरूपसे प्रतिपादन करती है। उसी 
प्रकार जैसे वर्तमान समयमें नासरूपसे व्याकृत होनेवाछा पदार्थ सकतेक 
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रत्नमभा 
विरोधस्फूर्तिनिरासाय लक्षणा युक्तेति भावः । यवुक्तमू--क्चिद्‌ अकतृंका सृष्टिः 
कथिता इति, तंत्नेत्याह--तद्वेदमिति । अध्यक्षः--कर्ता | ननु अत्र कत्रैमाव एव 
परामृश्यते इत्यत आह---चेतसस्य चायमिति। चक्षुः-दरष्टा, श्रोत्रम--श्रोता, मनः- 
मन्ता इत्युच्यते इत्यर्थः । आद्यकार्य सकतूकम्‌ , कार्यत्वाद्‌, घटबदित्याह--आअपि 
रत्वप्रभाका अनुवाद 


करणके लिए लक्षणा करना उचित है, ऐसा अर्थ हे । कहीपर कर्दूरहित सूष्टि कही गई है, 
ऐसा जो कहा है, बह वैसा नहीं है, ऐसा कहते हें--“तद्धेदम्‌” इत्यादिसे । अध्यक्ष --कती । 
यदि कोई कदे कि कर्ताके अभावका ही परामर्श होता है, इसपर कहते हे--“चेतनस्थ 
चायम्‌' इत्यादि । चक्ष अर्थात्‌ बर, श्रोत अर्थात्‌ श्रोता, मनं अर्थात्‌ मननकती । पहला कार्य 
कठूजन्य है, कार्य होनेसे, घटके समान, ऐसा कहते हैं--“अपि च” इत्यादिये । अयले-.. 
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भाष्य 
साध्यक्षं व्याक्रियते एवमादिसर्भेऽपीति गम्यते, दृष्टविपरीतकर्पनालु- 
पपत्तेः | श्रृत्यन्तरमपि 'अनेन जीवेनात्मनाज्ञुप्रविश्य नामरूपे व्याकर- 
चाणि' ( छा० ६।३।२ ) इति साध्यक्षामेव जगतो व्याक्रियां द्यति । 
व्याक्रियत इत्यपि कर्मकर्तरि ठकार! सत्येव परमेश्वरे व्याकर्तरि सौकर्य- 
मपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा ळूयते फेदारः खयमेवेति सत्येव पूर्णके लवितरि । 
यद्वा, कर्मण्येवेष लकारोऽ्थाक्चिप्तं कर्तारमपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा गम्यते 
ग्राम इति ॥ १५ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 

व्याकृत होता है, वैसे ही आदि सृष्टिमें भी था, ऐसा समझा जाता है, 
क्योंकि जो दिखाई देता है, उससे विपरीत कल्पना नहीं की जा सकती । 
“अनेन जीवेनात्मना०” (इस जीवरूप आत्मासे अनुप्रवेश करके नाम और 
रुपको में व्यक्त करूँगा ) इस प्रकार दूसरी श्रुति भी जगतूकी अभिव्यक्ति 
सकवुँक है, ऐसा दिखलाती है। “व्याक्रियते? यह कर्मकर्तामँ छकार अभि- 
व्यक्तिकर्ता परमेश्वरके रहनेपर भी सेकयेकी अपेक्षासे है, जैसे कि खेत 
काटनेवाले किसी पू्णक-नामक मचुष्यके रहनेपर भी “यते केदारः०! ( क्यारी 
अपने ही कट रही है.) ऐसा प्रयोग होता है। अथवा जैसे 'गम्यते प्राम!” 
( आम प्राप्त किया जाता दै ) इसमें कर्ताका आक्षेप किया जाता है वैसे ही अर्थसे 
आत्षिप्त कर्ताकी अपेक्षासे कर्मके अर्थमें ही यह छकार समझना चाहिए ॥ १५ ॥ 


रत्वप्रभा 
चेति । अद्यत्वे--इदानीम्‌ । ननु कर्मकारकात्‌ अन्यस्य कुः सत्त्वे कर्मण एव 
कतुवाचिलकारो विरुद्ध इत्यत आह--व्याक्रियत इति । अनायासेन सिद्धिम- 
पेक्ष्य कर्मणः क्त्वम्‌ उपचर्यते इत्यर्थः । व्याक्रियते जगत्‌ स्वयमेव निष्पन्नमिति 
व्याख्याय केनचिद्‌ व्याकृतमिति व्याचष्टे--यद्वेति। अतः श्रुतीनामविरोधात्‌ कारण- 
द्वारा समन्वय इति सिद्धम्‌ ॥ १५ ॥ (४) ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 

' आजकल । परन्तु कर्मकारकसे भिन्न कर्ता होनेसे कर्ममें कदूंवाचक लकार दो यइ विरुद्ध दै; 
इसपर कहते दे--“व्याकियते” इत्यादि । अनयास कार्यसिद्धि दोनेसे कमे दी उपचारसे कर्ता 
होता हे, ऐसा अर्थ है। “व्याकियते' का जगत्‌ स्वयं ही उत्पन्न द्दोता है,--ऐसा व्याख्यान करके 
अब किसी दूसरेने उत्पन्न किया दै, ऐसा व्याख्यान करते दें “यद्वा” इत्यादिसे । इसलिए 
धुतियोंका कारणद्वारा भी अविरोध होनेसे सिद्ध हुआ कि उनका ब्रह्ममें समन्वय है ॥१५॥ 

LC 
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[ ५ चाढाक्यधिकरण 8० १६-१८ |] 
पुरुषाणान्तु कः कर्ता प्राणजीवपरात्मसु । 
कर्मीति चलने प्राणो जीवोऽपूवे विवक्षिते ॥ १ ॥ 
जगद्वाची कर्मशब्दः पुंमात्रविनिद्टत्तये । 
तत्कर्ता परमात्मेव न सृपावादिता ततः% ॥ २ ॥ 


[ अधिकरणसार ] 

सन्देह--यो पै वालाक एतेषां पुरुषाणां कता यस्य वैतत्‌ कर्म स वे वेदि- 
तव्यः इस श्रुतिमै उक्त पुरुषोका कर्ता प्राण है या जीव है अथवा परमात्मा है ! 

पूर्वैपक्षी- -कर्मशव्द्से चलनात्मक क्रिया कही गई है, अतः प्राण पुरुषोंका कर्ता है 
अथवा कर्मशब्द अपूर्वेका वाचक है, इसलिए जीव उनका कर्ता है। 

सिड़ान्त--यद्दां कशब्द जगतका वाचक हे । वह केवल पुरुषका कर्ता है, इस 
शुकाकी निवृत्तिके लिए “यस्य वैतत्कर्म' कहा गया है । सारे जगतका कर्ता परमात्मा 
ही है, इसीलिए, राजामै झृषावादित्व नहीं है । 


# तात्पये यह कि कौषीतकिब्राह्मण उपानिषद्में वालाकिनामक ब्राह्मणके आदित्य आदि सोर 
पुरुषोकी मद्धरूपसे कहनेपर राजाने उसका निराकरण करके स्वयं कह्दा---“यो चै वाळाक पतेपां 
पुरुषाणां कती यस्य वैतत्कमे स वै वेदितव्यः" (को० ४।१८) इसका अधे यह है कि हे वालाके] इन 
पुरुषोंका जो कती दै, जिसका यह कर्म दै, उसका शान प्राप्त करना चांदिए । इसमें संशय होता है 
कि पुरुषोंका कता प्राण दै या जीव है अथवा परमात्मा है । 

पूर्वपक्षी कहता है कि प्राण पुरुषोंका कर्ता है, क्योंकि कर्मशब्द चळनक्रियावाचक है। देह आदिका 
चालन प्राणते दोता दै । अथवा जीव पुरुषोंका कती हे, क्योके कर्मशब्द अपूर्वका वाचक दै । जीव 
अपूवेका स्वामी है । परमात्मा किसी प्रकार भी उनका कर्ता नहीं हो सकता है । 

सिद्धान्ती कहते एँ कि यहां कर्मशब्द न क्रियाका वाचक है, न अपूर्व ही का वाचक है 
किन्तु "क्रियत इति कम! इस व्युत्पत्तिते जगतका वाचक हे । कर्मशब्द जगद्वाचक होनेसे हौ 
“केवळ पुरुषोका कती दे? इस शंकाकी निददात्ति करता हुआ साथेक होता दै । इसालिए श्रुतिवाक्यके 
अक्षरोंकी ऐसी योजना करनी चाहिए--हे वाजाके ! तुमसे कथित सोलइ पुरुषका जो कती 
है, उसका दी ज्ञान प्राप्त करना चाहिए न कि सोलह पुरुषोंका । अथवा इन सोलहोंका कर्ता, ऐसा 
संकोच क्यों करें, यह सव जगत्‌ जिससे उत्पन्न हुआ दै, उसीका शान प्राप्त करना चादिए। सारे जगतका 
कती तो परमात्मा ही है, जीव और प्राण जयतके कर्ता नहीं हैं । इससे राजामें सृषावादित्वरूप 
दोष भी नहीं आता, अन्यथा “ब्रह्म ते वाणि” ( मैं तुमसे ब्रह्म कहूंगा ) ऐसी प्रतिज्ञा करके 
सोलह पुरुषोंको काइते इए वालाकिमिं “षा वै किल? (तुम जो वोलते हो वह मिथ्या है ) 
इस अकार सुषावादित्वका आपादनकर स्वयं अद्षको कहनेकी इच्छा रखनेवाळा राजा यदि प्राण 

या जीवको कहे, तो बाठाकिकी तरह राजा भी यृषावादी हो जायगा। ऐसा मानना तो 
अनुचित है । इससे सिद्ध हुआ कि श्रुततिवामयमें उक्त जगतका कती परमात्मा ही है | 


अच्युतग्रल्थमालासे प्रकाशित पुस्तकोंका सूचीपत्र 
_ (क) विभाग 
१-भरवज्ञामकोमुदी---[ भगवन्नामकी महिमाका प्रतिपादक अनुपम ग्रन्थ ] 
मीमांसाके धुरन्धर विद्वान्‌ श्रीलक्ष्मीधरकी कृति, अनन्तदेवरचित “काश? 
टीकासहित । संम्पादक-आचार्यवर गोस्वामी दामोदर शास्री । 
पृ० सं० १५०, मू---आ. १० 
२-भक्तिरसायन--[ भक्तिस्वरूपका परिचायक अत्युत्तम ग्रन्थ ] यतिवर 
श्रीमधुसूदन सरस्वतीरचित, प्रथम उल्छासमें ग्रन्थकाररचित शेष दो उल्लासोंमें 
आचार्यवर गोस्वामी दामोदर शास्त्री रचित टीकासे विभूषित | सँ०---आचार्यवर 
गोस्वामी दामोदर शास्री | प० सं० १७०, मू.-आ. १२ 
३-शुल्वसत्र-[ कात्यायनश्रीतसूत्रका परिशिष्ट अंश ] वेदाचार्य पं० विद्याधर 
गौडकी वनाई हुई सरलदृत्तिसहित | सं०-वेदाचार्य विद्याधर गौड़ । 
पृ० सं० ६०,मू.---आ..४ 
४-कात्यायनश्रीतसूत्र---[ इसमें दशपूर्णमाससे लेकर अश्वमेध, पितमेधपर्यन्त 
कितने ही यज्ञोंकी विधियां साङ्गोपाङ्ग वर्णित हैं ] महर्षि कात्यायनप्रणीत, 
वेदाचार्य पं० विद्याधर गौडद्वारा रचित सुसरल दृत्तिसे अलंकृत | सं०-बेदाचार्य 
विद्याधर गौड़ । पृ० सं० लगभग १०००, मू. -रु. ६ 
५-्रत्य्तन्वचिन्तामणि--( प्रथम भाग ) [ शाङ्करमाष्यातुसार वेदान्तका 
सुसरळ पथमय ग्रन्थ ] श्रीसदानन्द व्यासविरचित, ग्रन्थकाररचित सरळ संस्कृत 
टीकासहित । सं०--साहिल्याचार्य श्रीक्षप्ण पन्त शास्त्री । 
पृ० स०३४०,म्‌,-रु, २ 
६-भक्तिरसामतसिन्धु- [भक्तिरसूस्ने परिपूर्ण यह प्रन्य सचमुच पीयूपसिन्धु है] 
श्रीरूप गोस्वामीप्रणीत, श्रीजीव गोस्वामीप्रणीत दुर्गमसङ्गमनी टीकासहित । 
सं०-आचार्यवर गोस्वामी दामोदर शास्त्री । पृ० सं०६२५, मू०-रु०३ 
७-गत्यकतन्वचिन्तामणि--(द्वितीय भाग) पृ० सं०४५०, मू०-रु. २ आ. ४ 
८-तिथ्यक--[ तिथियोंके निर्णय आदिपर अपूर्व एवं प्रामाणिक ग्रन्थ ] श्रीदिवाकर 


विरचित | सं०--साहित्याचार्य श्रीकृष्ण पन्त शास्री | 
पृ० सं०३४ ०) मू०-रु० १ आ० ८ 


[२]. 
९- प्रमार्थसार--[ वेदान्तका अति प्राचीन ग्रन्थ ] श्रीपतञ्चलि भगवानूकी 
कृति.प्राचीन टीका तथा टिप्पणीसे विभूषित । सं०--न्यायन्याकरणाचार्य . 
श्रीसूयंनारायणझुक । शि पु० स०९००, म०-भा० ६ 
१०-प्रेसपत्तन- [ श्रीकृष्णभक्तिसे सराबोर चैतन्य-सम्प्रदायका अपूव गन्ध] ` 
अक्तवर रसिकोतंसकी कृति तथा .अदूमुंतप्रणीत टीकासे अलंकृत । 
स०-साहिलाचार्य श्रीक्कप्ण पन्त शाज्गी। पृ० सं० २३०,मृ०-₹० १ 

४: 7 ` (ख) विभाग 
१-खण्डनखण्डखाघ- कवितार्किकशिरोमणि श्रीहू्षरचित, पंडितवर श्रीचण्डी- 

प्रसाद शुक्ल विरचित भाषानुवादसे विभूषित । | 

.. . :- पु० सं० ४३५ ( बडा आकार), मृ०-रु, २ आ. १२ 
२-काशी-केदार-महात्स्य-:[ अल्लवैवतपुराणान्तर्गत ] साहिल्रञ्जन पं० श्री- 
विजयानन्द त्रिपाठीद्वारा विरचित “भाषाबुवादसहित ।' सं०-साहिल्याचार्य 
श्रीकृष्ण पन्त शाखी । पृ० सं० २६--६०४, मू०-रु.२आ. ८ 
३-सिद्वान्तविन्दु--( वेदान्तका प्रमेयवहुल अपूर्व शून्थ ) आचार्यप्रवर. 
श्रीमधुसूदन सरस्वतीविरचित, भाषानुवाद तथा टिप्पणीसे विभूषित । 
सं०-साहित्याचार्य श्रीकृष्ण पन्त शाख्री । पु० सं २८०, मू. रु. १ आ. ६ 
४-प्रकरणपश्वकृ--भगवान्‌ राङ्कराचार्यके आत्मबोध, प्रौढानुभूति, तत्त्वोपदेश 
आदि ५ प्रकरण-गन्थोका भाषानुवादसहित संग्रह । सं०-साहिल्याचाये - 


श्रीकृष्ण पन्त शाखी । . - पूण्सं० १३१, मू०-आ, ८ 
यन्त्रस्थ ग्रन्थ-- 
१ पद्संन्दर्भ विविध टीकाओंसे विभूषित । 
मिलनेका पता--- 


( १ ) अच्युतग्रन्थमाला-कर्यालय, काशी । 
( २ ) गीतांग्रेस, गोरखपुर । 


TE 


नोट--अच्युतग्नन्धमालाके स्थायी आहकोको उक्त सभी पुस्तकें पौन भूल्यपर 
दी जाती हैं। + 


अच्युतके उद्देश्य और नियम 
उद्देदय-- 


सनातन-धर्मकी उन्नति करनेवाले उत्तमोत्तम प्राचीन संस्क्कत-मन्धीका भापा- 
नुवाद प्रकाशित कर जनतामें ज्ञान ओर भक्तिका प्रचार करना इसका उद्देश्य है । 


प्रवन्ध-सम्बन्धी निग्रम--- 
( १ ) 'अच्युत' प्रतिमास पूर्णिमाको प्रकाशित होता है । 


( २ ) इसका वार्षिक मूल्य भारत के लिये ६) २० ओर विदेशके लिये ८) रु० 
ह। एक संख्याका मूल्य ॥) हे । 


भेजनेमें 


( ३ ) प्राहकोंको मनीआईरद्वारा रुपये भेजनेमें सुविधा होगी । वी० पी० द्वारा | 


~ 
ha [$ 


मंगानिसे रजिस्टरीका व्यय उनके जिम्मे अधिक पड़ जायगा । 


( ४ ) मनीआडेरसे रुपये भेजनेवाले ग्राहक महारायोको कूपनपर रुपयोंकी 
तादाद, रुपये भेजनेका मतळव, अपना पूरा पता, नये ग्राहकोंको “नये 
ग्राहक' और पुराने ग्राहकोंको अपना ग्राहक-नम्वर स्पष्ट अक्षरोंमें लिख 
देना चाहिये । 

(५) उत्तरके लिये जवावी पास्टकाडे था टिकट भेजना चाहिये । 


( ६) जिन महाझ्योंको अपना पता वदळवाना हो, उन्हें कार्यालयको पता 
बदलवाने के विययमें पत्र लिखते समय अपना पुराना पता तथा आहदक- 
नम्बर लिखना नहीं भूलना चाहिये । 
व्यवस्थापक 
6 
अच्युत-ग्रन्थमाला-कायोलय, 
ळलिताघाट, बनारस । 


Dv ळव dd ६4 
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. विश्वानि.देव सवितदुंरितानि परासुव । ` 
, यद्भद्रं तन्न आसुव ॥. 
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कार्तिक पूर्णिमा 
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“छ अ व्युत कल 


वार्षिक मूल्य-- ६) 
एक प्रति का--॥) 
सम्पादक-- 


पं० चण्डीप्रसाद शुक्ल, ग्रिसिपल जो० स० गोयनका संस्कृत महाविद्यालय, 
स० सम्पादक तथा भकाशक-- 


पं० श्रीकृष्ण पन्त साहित्याचार्य, अच्युत-ग्रन्यमाला-कार्यालय, 
ललिताघाट काशी । 


मुद्रक--द ० रू० निघाजकर, श्रीलक्ष्मीनारायण प्रेस, काशी । 


विपय प्छ पंक्ति 


१६ वॉ सूत्र---जगद्धाचित्वात्‌ हिका २, ८६३-१ 
“यो वै वालाके' इस श्रुतिमें उक्त कर्ता प्राण है [ पूर्वपक्ष] .., ८६३-१३ 
उक्त कर्ता जीव है [ पूर्वपक्ष ] कर «०. ८६५-२ 
वह कर्ता ब्रह्म है [ सिद्धान्त ] कु ०. ८६६-७ 
१७ वॉ सूत्र->जीवमुख्यप्राण ० 2३2 ००२ ८७१--१ 
वाक्यशेषगत जीवलिंग एवं मुख्यप्राणालिंगसे प्राप्त जीव और 

प्राणके ग्रहणका परिहार ४९३ हा ८७१-.१३ 
१८ वॉ. सूज- अन्यार्थ तु जेमिनिः० हत .., ८७३-१३ 
उक्त वाक्यमें जीव परामर्श अन्यार्थक है. .., ०, ८७४-२ 


बाक्यान्वयाधिकरण [ १० ८७८-८९९ ] 


पष्ठ अधिकरणका सार >> त ५४४ ८७८-६ 
१९ वॉ सूज--वाक्यास्वयात्‌ Ro ०. ८७९-१ 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि भ्रुतिमें उपदिष्ट आत्मा जीव है [पूर्वपक्ष] ८८०-५ 
उक्त आत्मा परमेश्वर हे [ सिद्धान्त ] बु ५२२ टँट१-७ 
१० वो सूच--प्रतिशासिद्धेलिज्ञ ० 200 शा ८८५-१ 
उक्त भ्रुतिगत जीवोपक्रमके विषयमै आइमरथ्य आचार्यका मत... ८८५-९ 
२१ वाँ सून्र--उत्क्रमिष्यत एवं० डे ०२, ८८६-१ 
उक्त विषयमें औडुलोमि आचार्यका मत... ..,  ८८६-१० 
२२ वॉ सूत्र--अवखितेरिति० हक ७०. ८८७-२० 
उक्त विषयमें काशकृत्स्न आचार्यका मत ... «०. ८८८-२ 
काशक्षत्स्न आचार्यका मत दी उपादेय दे ... ०, ८८९-८ 
कृतेम्यो भूतेभ्यः इस श्रुतिमें जन्म और नाश कहे गये हैं, ऐसा आक्षेप 

एवं उसका समाधान ,.. be RR ८९२-९ 


जीव और परमात्माका भेद केवळ उपाधिनिमित्तक है, पारमार्थिक नहीं है ८९५-५ 
भेदकी कल्पना करनेवालोंके मतमै दोप क ५४५ ८९८-५ 


~ 
Dd 


विषय. | 
प्रकृत्यथिकरण | प० ९००-९१५ ] 

सप्तम अधिकरणका सार तु $ 
२३ बा सून्न--प्र्तिश्च प्रतिशा० विक न 
ब्रह्म जगतूका केवल निमित्तकारण है [ पूर्वपक्ष ] का 
ब्रक्ष जगत्‌का उपादानकारण भी है [ सिद्दान्त ] बक छु 
कुछ श्रुतियाँमै कथित प्रातिज्ञा और दृष्टान्तका प्रदर्शन न 
“यतो वा इमानि' इस श्रातैमें पंचमी प्रकृत्यर्थक है हिका 
२४ वा सूत्र---अभिध्योपदेशाच्च . तक क 
त्युक्त चिन्तन भी आत्माको कर्ता और प्रकृति कहता है न 
२५ वां सूत्र-_साक्षाचोभयाम्रानात्‌ ०४९ ज्र 
श्रुतिमे ब्रहासे उत्पत्ति और ब्रहममें लय कथित है, इसलिए, ब्रह्म 

उपादानकारण भी हे ... FR a 
२६बा सूत्र--आत्मकृतेः परिणामात्‌ 5% >. 
“तदात्माने? इस शरुतिमें आत्मा उभयकारण कहा गया है व 
२७वाँ सूज--योनिश्र हि गीयते 1 त 


शरतिमें ब्रह्म योनिशव्दसे कहा गया है, इसलिए प्रकृति भी है... 
सर्वव्याख्यावाधिकरण [ ए० ९१६-९१९ ] 


अइम अधिकरणका सार... ००० क 
२८वाँ सूभ--एतेन सर्वे) .., --- $ ३ 
पूर्ववृत्तके कथनपूर्वक अणु आदि कारणवादोंका प्रातिषेध ३5३ 
स्सृत्यविकरण [ ए० ९२१-९३९ ] 

द्वितीय अध्यायके प्रथम पादके प्रथम अधिकरणका सार Re 
प्रथम अध्यायके विषयका अनुबादपूर्वक द्वितीय अध्यायके 

आरम्मका कारण कथन | i 
पहला सूञ्र--स्मृत्यनवकाशदोषपरसङ्ग० १2 ६६५ 
कापिल आदि स्मृतियाके निरवकाश होनेके कारण उनके अविरोधसे 

शुतियोंका व्याख्यान करना चाहिए [ पूर्वपक्ष ] Ee 


भनु आदि स्मृतियां निरवकाश हो जायगी, अतः स्मृतिके अनुसार 
शृतिका व्याख्यान नहीं किया जा सकता ... 


पृष्ठ 


( ३) 


विषय पष्ठ पंक्ति 

श्रुत्यनुसारी स्मृतियाँ ही प्रमाण हैं, इतर नहीं ,.. ..> ९३०-५ 
मनु सर्वात्मत्वदर्शनकी प्रशंसा करते हैं पर ... ९३४-३ 
महाभारतमें भी सवीत्मत्वदशन कहा गया है ,.. ०२०२ ९३४८ 
सर्वथा कापिलतंत्र वेदविरुद्ध है ह »«. ९३६-६ 
दूसरा सूच--इतरेषां चानुपलब्धेः २४४ «०. ९३८-१ 
कपिलोक्त प्रधानमिन्न महत्‌ आदि अन्यत्र अप्रसिद्ध हैं, अतः 

कापिलस्मृति अप्रमाण है क ... ९३८-९ 


योगमत्युक्त्याधिकरण [ प० ९४०-९४६ ] 


द्वितीय अधिकरणका सार ... ता ७० ९४०-६ 
तीसरा सूत्र--एतेन योगः प्रयुक्त २०६ ९४१-१ 
योग श्रृतिप्रतिपादित है, अतः योगस्मृतिके अनुसार भ्रतिका व्याख्यान 

करना चाहिए [ पूवपक्ष ] ००० 40? ९४१-१२ 
उक्त पूर्वपक्षका निरसन [सिद्धान्त] क ००० ९४३-३ 
तत्वज्ञान वेदान्तवाक्याँसे दी होता है १. ९४५-८ 


विळक्षणत्वाविकरण [ प०९४७- ] 


तृतीय अधिकरणका सार वव ०४४६ ९४७-६ 
चोथा सूत्र---न विलक्षणत्वादस्य० FE र ९४८--१ 
वेदसमन्वयपर तर्कसे आक्षेप हो सकता है ,.. ००, ९४८-१४ 
चेतन ब्रह्म जगतका कारण नहीं हो सकता है ... ००२ ९५०६ 
जगत्‌ अचेतन है हि क ... ९५२-५ 
जगत्को चेतन कहनेवाले एकदेशीका मत... र ९५३-८ 
श्रुति जगत्‌को अचेतन कहती है तला ..,. ९५५-४ 
भूत और इन्द्रियाँ श्रुतिमें चेतन रूपसे प्रतिपादित दै ००... ९६६-२ 
पाँचौँ सूच--अभिमानिव्यपदेशस्तु ० न? 402 ९५७-८ 


श्रुतिमं भूत और इन्द्रियोंके अभिमानी देवता प्रतिपादित ह| |... ९५७-१७ 
सर्वत्र तदमिमानी देवता अनुगत हैं हना ०. ९५८-८ 


32 सह नाववतु । सह नौ मुनक्दु । सद्‌ वीर्य करवावदे । 
तेजस्वि नावधीतमस्तु मा. विद्धिषावहै ॥ 


तन्वन्‌. श्रीश्रुतिसिद्धसन्मतमहागन्थप्रकाशप्रथाम्‌ , 
रह्मदवेतसमिद्धशङ्करगिरां माधुर्य्यमुदूभावयन्‌ । 
अज्ञानान्धतमिस्तरुद्धनयनान्‌ दिव्यां दशै लम्भयन्‌, 
भक्तिज्ञानपथे खितो विजयतामाकरपमेपोऽच्युतः || 


Crary eR ere es यय अही 
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ॐ भद्रंकर्णेभिः शृणुयाम देवा ‡ 
) मद्रं फ्ग्येमाक्षमिर्यजत्रा! । | 
४ खिरेरज्सतुष्टुवांसस्तचूभिः 
¦ व्यशेम देवहितं यदायुः॥ ¦ 
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कन्नन रो! 


अहं चामरो नेव मो न दैत्यो न गन्धर्वयक्षः पिशाचप्रभेद: । 
पुमान्नैव न खरी तथा नैव पण्डः प्रकृष्टेप्रकाशस्वरूपः शिवोञ्हम्‌ ॥ १॥ 
अहं नैव वालो युवा नैव बृद्धो न वर्णी न च ब्रह्मचारी गृहस्थः । 
वनस्थोऽपि चाहं न संन्यस्तथमी जगज्ञन्मनाशैकहेतुः शिवोऽहम्‌ ॥ २ ॥ 
अहं नैव मन्ता न गन्ता न वक्ता न कता न भोक्ता न सुक्ताश्रमस्थः । 
यथाऽहं मनोवृत्तिभेदस्वरूपस्तथा सर्ववृत्तिप्रदीपः शिवोऽहम्‌ ॥ ३॥ 
यद्न्तबैहिव्योपर्क नित्यशुद्धं यदेकं सदा सघिदानन्दकन्दम्‌ । 
यतः स्थूलसूक्ष्मप्रपञ्चस्य भातं यतस्तत्प्रसूतिस्तदेबाहसस्मि ॥ ४॥ 
यतः काळमसूत्युर्बिभेति प्रकामं यतव्चित्तबुद्धीन्द्रियाणां विळासः । 
हरित्रद्वारद्रेन्द्रचन्द्रादिनामप्रकाशो यतः स्थात्तदेवाहसस्मि॥ ५ ॥ 
यदाकाझवत्सर्वगं शान्तरूपं परं ज्योतिराकारशून्ये वरेण्यम्‌ । 
_थदायन्तशून्य परं शङ्कराख्यं यद्न्तर्विभाव्यं तदेवाहसस्मि ॥ ६॥ 


--श्रीशंकराचार्यः 
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जगद्वाचित्वात्‌ ॥ १६ ॥ "१५... 
पदार्थोक्ति--जगद्वाचित्वात्‌--“यो ह वे बालक एतेपां पुरुषाणां कता 
यस्य वेतत्‌ कर्म स वै वेदितव्यः? इति श्रुतौ कर्मशब्दस्य जगद्वाचित्वात्‌ [ कर्ता 
परमासमैव ] | 
भाषार्थ--/यो हृ वै वाळाके०' (हे वाळके ! जो इन पुरुषोंका कर्ता है और 
जिसका यह सव कार्य है, बह जानने योग्य है ) इस श्रृतिमें कर्मशब्दस सारे 
जगतका बोध दोनेके कारण कर्ता परमात्मा ही है । 
माष्य 
_ कोपीतकिव्राह्मणे वालाक्यजातशतुसंवादे श्रयते--'यो वे बालाक 
एतेषां पुरुपाणां कर्ता यस्य पैतत्कर्म सबै वेदितव्यः’ (को० ब्रा० ४।१९) 
इति । तत्र किं जीवो चेदितव्यत्वेनोपदितयते उत धुर्यः प्राणः, उत पर- 
मात्मेति विशयः । किं तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? 
प्राण इति । कुतः ? “यस्य वेतत कर्म’ इति श्रवणात्‌। परिस्पन्दः 
भाष्यका अनुवाद 
कौपीतकि ब्राह्मणमें वालाकि और अजातशश्रुके संवादमें 'यो चै चाळाक०' (हे 
चालाके ! जो इन पुरुपांका कतो है, अथवा यह सारा प्रपश्च जिसका कर्म है, वही 
जानने योग्य है ) ऐसी श्रुति है। इसमें वेदितब्यरूपसे जीव उपदिष्ट है, या मुख्य 
प्राण अथवा परमात्मा ? ऐसा संशय होता है । तव क्या प्राप्त होता दै ! 
रत्वम्रमा 
जमद्वाचित्वात्‌ । विपयमाह--कोपीतकीति । वराकाया अपत्यं वाद्यकि 
ब्राह्मण: तं प्रति राजा उवाच--यो वा इति । न केवळमादित्यादीनां कता, 
किन्तु सर्वस्य जगत इत्याह--यस्येति । एतत्‌ जगद्‌ यस्य कर्म क्रियते इति 
व्युत्पत्त्या कार्यम्‌ इत्यर्थः । कर्मेति शब्दस्य योगरूदिभ्यां संशयमाह--तत्रेति । 


पूर्वत्र एकवाक्यसख्सदादिशब्दवलाद्‌ असच्छव्दो नीतः, इह तु वाक्यभेदाद्‌ अक्ष ते 
रत्ममभाका अनुवाद 
इस अधिकरणका विषय कहते हैं -- “कोपीतकि”” इत्यादिसे । वळाकाके पुत्र वालाकि नामक 
ब्राह्मणसे अजातशत्रु राजाने कद्दा--“यो वे” इत्यादि । वह केवळ आदित्य आदिका कतो 
नहीं दै, किन्तु सम्पूर्ण जगतका कता हे, ऐसा कहते हे--“'यस्य” इत्यादिसे । यह जगत्‌ जिसका 
कमै दै अर्थात करियते इति कर्म' ( जो किया जाय वह कर्म ) इस व्युत्पत्तिसे काय हे । कमं 
शान्द्में योग ओर रूढिसे संशाय कहते हँ---“तत्र” इत्यादिसे । पूव अधिकरणम एक पाक्यस्थ 
सत्‌ आदि शब्दोंके वलसे असत्‌. शब्दका अर्थ किया है। यहां तो व्रह्म ते” (में तुमसे 
१०९ 
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माष्य. 


लक्षणस्य च कर्मणः प्राणाभ्रयत्वात, वाक्यशेषे च 'अथास्मिन्‌ 
प्राण एवेकधा भवति' इति प्राणशब्दभवणात्‌ । प्राणशब्दस्य च पुख्ये 
प्राणे प्रसिद्भत्वात्‌। ये चैते पुरस्ताद्‌ वाराकिना “आदित्ये पुरुषभन्द्र- 
ससि पुरुष? इत्येवमादयः पुरुषा निर्दिष्टाः, तेषामपि भवति प्राणः कर्ता, 
प्राणावस्थाविशेषत्वादादित्यादिदेवतात्मनास्‌, 'फतम एको देव इति 
प्राण इति स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते’ (बू० ३।९।९) इति श्रृत्यन्तरम्रसिद्धेः । 
भाष्यका अनुवाद 

पूर्वपक्षी -प्राण उपदिष्ट है ऐसा प्राप्त होता है, क्‍योंकि 'यस्य वै०' 
ऐसी श्रृति है, चळनरूप कर्म प्राणसें रहता है, “अथास्मिन्‌ प्राण०? ( उस समय 
इस प्राणमें ही एक होता है.) इस वाक्यशेषमें प्राणझव्द दिखाई देता है और 
प्राणशब्द मुख्य घाणरूप अर्थमें प्रसिद्ध है । “आदित्ये पुरुषः०' ( आदिलमसें 
पुरुष है, चन्द्रमामें पुरुष है ) इस प्रकार पूर्ववाक्यभें वाळाकिने जिच पुरुषोंका 
निर्देश किया है, उनका कती सी प्राण हो सकता है, क्योंकि आदिय आदि 
देवता प्राणकी सिन्न सिन्न अवस्थाएँ हैं, कतस एको देव०” ( एक देव कौन है ? 
प्राण दै, वह ब्रहम है, वह परोक्ष दै, ऐसा कहते हैं ) ऐसा अन्य श्रुतिमें प्रसिद्ध 


रत्वभभा त 

ब्रवाणीति बाराकिवाक्यखब्रह्मशब्देन प्राणादिशब्दो नह्मपरत्वेन नेतुमशक्य इति 
प्रत्युदाहरणेन पूर्वेपक्षमाह--किं तावदिति । पूर्वपक्षे वाक्यस्य प्राणायुपास्ति- 
पररवाद्‌ ब्रह्मणि समन्वयासिद्धिः सिद्धान्ते ज्ञेये समन्वयसिद्धिरिति फलम्‌ । 
अथ--झुष है, द्रष्टा इति शेषः । श्रुतं पुरुषकर्तृत्वं माणस्य कथमित्यत आह--ये 
चेत इति । सून्नामकमाणस्य विकाराः सूर्यादय इत्यत्र मानमाह---कतम 


रलग्रभाका अनुवाद 


ब्रह्म कहता हूँ ) इस प्रकार बालाकिवाक्यस्थ ब्रह्मशब्दसे प्राण आदि शब्द ब्रह्मपरक नहीं माने 
जा सकते हैं, क्योंकि यहाँ वाक्यभेद है, अत्युदाहरणसे ऐसा पूर्वपक्ष कहते हे--'१के तावदूर 
इत्यादिसे । उक्त वाक्य प्राण आदिकी उपासनाका प्रतिपादन करता है, अतः मह्ममें उसके 
समन्वयकी असिद्धि पूर्वपक्षमें फल है, शेय अह्ममें समन्वयकी सिद्धि सिद्धान्तसें फल है। 'अथ'-- 
खुपुसम इस आणमें ही द्रष्टा लीन होता है, इसलिए श्रष्टा शेष समझना चाहिए । प्राणको 
पुरुषोंका कतो श्रुति किस प्रकार कहती है ! इसपर कहते हैं--“ये चैते” इत्यादिसे । 


> 


सूजात्मक आणके सूये आदि विकार है, इसमें प्रमाण कहते हैं--“कतमः” इत्यादिसे । 
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माव्य 


जीवो वाउयमिह पेदितव्यतयोपदिइयते। तस्याऽपि धर्माधर्मठकषणं कर्म शक्यते 
आवयितुम्‌ यस्य वैतत्‌ कर्म इति। सोऽपि भोकतृस्वाद्‌ भोगोपकरणथूताना- 
सेतेपां पुरुपाणां कर्तोपपद्यते । वाक्यशेषे च जीषलिङ्गमवगम्यते । यत्का- 
रणं वेदितव्यतयोपन्यस्तस्य पुरुपाणां कदु्वेदनायोपेतं बालाकिं प्रति घुचरो- 
धयिपुरजातशचुः सुप्त पुरुपमामन्त्र्याऽऽमन्त्रणशन्दाश्रवणात्‌ प्राणा दी नाम भो - 
क्त प्रतियोध्य यष्टिघातोत्थापनात्‌ प्राणादिव्यतिरिक्ते जीवं भोक्तारं प्रति- 
भाष्यका अनुवाद 
है । अथवा यहां वेदितव्यरूपसे जीवका उपदेश है । उसका भी घमीधर्मरूप 
कर्म “यस्य वैतत्‌०' इस तरद्द कहा जा सकता है। वह भी भोक्ता होनेसे भोगके 
साधनभूत इन पुरुषोंका कती हो सकता है। और वाक्यशेपमें भी जीवका टिंग 
समझा जाता है, क्योंकि वेद्तिव्यरूपसे उपन्यस्त जो पुरुषोंका कती दै, उसका 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिए आये हुए वालाकिको वोध करानेकी इच्छासे अजातशन्नुने 
सोते हुए घुरुपको पुकारा और उसके शब्द न छुननेसे अजातइात्रुने वालाकिको यह 
बोध कराया कि प्राण आदि भोक्ता नहीं हैं, पुनः लाठीके प्रहारसे उसके जागनेसे 


रत्नप्रभा 
इति । यस्य महिमानः सर्वे देवा इति पूर्ववाक्ये दशितम्‌, अतः सर्वदेवात्मक- 
त्वात्‌ स प्राणो ब्रक्न त्यत्‌--परोक्षम्‌ , शखिकवेधत्वादित्य्थः । पूर्वपक्षान्तरमाह-- , 
जीवो वेति । यत्कारणं यस्मात्‌ जीवं बोधयति, तसादस्ति सुप्तोत्थापन जीवढिङ्गमू 
इति योजना । “तौ ह पुरुषं सुप्तमाजग्मतुः? ( वृ २।१।१५ ) तं राजा “हे 
बृहत्पाण्डरवासः सोमराजन” ( १० २।१।१%) इति आमन्ध्य-सम्बोध्य 
सम्बोधनानभिज्ञत्वात्‌ प्राणादेः अनात्मत्वमुक्ला यष्ट्याधातेन उत्थाप्य जीवं 

रत्वमभाका अनुवाद 


“यस्थ मिमानः सर्वे देवा? (सव देव जिसकी महिमा हैं) ऐसा पूर्व वावयमें दिखलाया गया हैं, इसलिए 
सबैदेवात्मक हेनिसे भाण अक्ष दै । त्यतू-परोक्ष, क्योंकि वह केवल शास्नसे ही वेद्य है । दूसरा 
पूर्वपक्ष कहते हैं---“जीवो वा” इत्यादिसे । 'यत्कारणं'*' '' ` जीवलिप्षम्‌' ( चूँकि जीवका वोध 
कराता है, इसलिए सोये हुएको उठाना जीवका लिङ्ग है) ऐसी ' योजना करनी चाहिए । 
चाळाकि और अजातशत्रु सोये हुए पुरुषके पास गये, सप्त पुरुषको अजातशब्ुने 1 
बृद्दत्पाण्डरवासः सोमराजनः कहकर पुकारा, परन्तु वह उठा नहीं, इसलिए उसके शब्द 
न सुननेसे प्राण आदिको अनात्मा कहकर पीछे छाठीके आघातसे उठाकर-प्राण . आदिसे 
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भाष्य 
बोधयति । तथा परस्तादपि जीवलिङ्गमवगम्यते- “तद्था श्रेष्ठी स्वैभुङक्ते 
यथा वा स्वा! श्रेष्ठिनं ुज्ञन्त्येवमेवैष परज्ञात्मेतेरात्मभिभुङ्क्ते एवमेवेत 
आत्मान एतमात्मानं भुञ्जन्ति’ (कौ०ब्रा०४1२०) इति। माणभूत्त्वाच जीव- 
स्योपपन्नं ्राणशब्द्त्वम्‌ । तस्माञ्जीवमुख्यग्राणयोरन्यतर इह ग्रहणीयों न 
परमेशखर;, तब्लिज्ञानवगमादिति । 

एवं प्राप्ते बरूमः--परमेश्वर एवाऽयमेतेपां पुरुषाणां कर्ता स्यात । 

भाष्यका अनुवाद 

यह समझाया कि प्राण आदिसे भिन्न जीव भोक्ता है । इसी प्रकार अभिम वाक्यमें 
भी जीवलिंग प्रतीत होता है--“तद्यथा श्रेष्ठी स्वैशुङ्क्ते०' ( जैसे खासी अपने 
भ्रुय आदि द्वारा उपहृत पदार्थका उपभोग करता है और वे श्य आदि उस खासीसे 
आजीविका पाते हैं, इसी प्रकार यह प्रज्ञात्मा इन आत्माओं द्वारा उपभोग करता 
है और ये आत्माएँ उस प्रज्ञात्माके आश्रयसे भोग प्राप्त करती हैं। प्राणधारी 
होनेसे भी जीवको प्राण कहना युक्त है। इसलिए जीव और प्राणमेंसे एकका 
ग्रहण करना यहां युक्त है, परमेश्वरका अहण करना युक्त नहीं है, क्योंकि उसका 
लिंग नहीं मिलता । 


सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--परमेश्वर ही इन पुरुषोंका 


रत्वप्रभा 
वोषितवानित्य्ैः । भ्रष्ठी-परधानः स्वैः-भृत्येः शातिमिरुपहतं भुङक्ते खाः ज्ञातयश्च 
तमुपजीवन्ति । एवं जीवोऽप्यादित्यादिभिः प्रकाशादिना भोगोपकरणैः भुङ्फे 
ते च हविर्महणादिना जीवमुपजीवन्तीत्युक्त भोक्तृत्वं जीवढिङ्गम्‌ । ननु “आण 
एंविकधा भवति” ( को० ब्रा०३।३) इति श्रुतः प्राणशब्दो जीवे 
कंथमित्त आह--प्राणशृच्ता्चेति । सूत्राद्‌ बहिरेव सिद्धान्तयति 
रत्नमभाका अनुवाद 
व्यतिरिक्त जीवका बोध कराया, ऐसा अर्थ हे । जैसे श्रेष्ठी--प्रधान पुरुष अपने सनुष्यो- 
नौकरों और वन्धु-बान्धवों द्वारा आनीत विषयोंका उपभोग करता है और मृत्य आदि उप- 
भोगके लिए उसके आश्रित रहते हैं, वैसे ही यह अज्ञात्मा--जीव आदित्य आदिसे कृत प्रकाश, 
आदि साधनों द्वारा विषयोंका उपभोग करता है ओर वे आदित्य आदि जीवात्मासे दिये गये 
इवि आदिका अहण करके उससे उपर्जावन करते दें । इस प्रकार जीचके भोक्ता होनेसे भोकृत्व 
जीवका लिंग हे । यदि कोई कदे कि “प्राण एंवेकधा०' इस प्रकार भुतिमें घाणशब्द जीवके लिए 
केसे प्रयुक्त हुआ ६ इसपर कहते है--“्राणञ्त्वाच” इत्यादि । सूज़से बाहर ही सिद्धान्त 
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भाष्य 
कस्मात्‌ ? उपक्रमसामर्थ्यात्‌, इह हि वालाकिरजातशवुणा सह रह्म ते 
ब्रवाणि’ इति संवदितुमुपचक्रमे, स च कतिचिदादित्याद्ययिकरणान्‌ पुरु- 
पानमुख्यत्रह्मदष्टिमाज उक्त्वा तृष्णीं बभूव, तमजातशत्रुः “सपा वे खलु 
मा संवदिष्ठा ब्रह्मते प्रत्रवाणि' इत्यमुख्यत्रह्मवादितयाउपोद्य तत्कर्तारमन्यं 
चेदितव्यतयोपचिक्षेप । यदि सो5प्यसुख्यत्रह्मदष्टिभाक स्यादुपक्रमो बाध्येत) 
तस्मात्‌ परमेश्वर एवाऽयं भवितुमर्हति कतृत्वे चेतेपां पुरुपाणां न परमे- 
श्वरादन्यस्य खातन्त्येणाऽवकर्पते। यस्य वैतत्‌ कर्म'इत्यपि नाऽयं परिस्पन्द- 

भाष्यका अनुवाद 

कतो है। किससे? उपक्रमके वळसे । क्‍योंकि यहां बालाकिने अजातशतुके 
साथ '्रह्म ते०? ( में तुमसे ब्रह्म कहता हूँ ) इस प्रकार वात चीत आरम्भ की 
और आदिल आदिमें रहनेवाले ब्रह्मभिन्न कुछ पुरुपोंको कहकर वह चुप हो गया। 

" “शपा बै खळ मा०! ( तुमने मुझसे यह सिथ्या कहा कि में तुमसे ब्रह्म कहता हूँ ) 
इस प्रकार अजातशत्रुने बाळाकिको असुख्यत्रह्मवादी कहकर, उसका निषेध 
करके उनके कता अन्यको वेदितव्य कहा है । यदि वह वेदितव्य 
मी ब्रह्ममिन्न हो, तो उपक्रमका बाध होगा, इसलिए वह परमेश्वर ही है। और 
परमेश्वरसे अन्य कोई भी स्वतन्त्ररीतिसे उन पुरुपोंका कती नहीं हो सकता । 


रत्नप्रभा 
एवमिति । स च वालाकिः ब्रह्मतआन्त्या व्यष्टिलिड्गरूपान्‌ पुरुपानुक्‍त्वा राजा 
निरस्तः तूण्णीं स्थितः, तदुक्तं ब्रह्म सुवेत्युकत्वा राज्ञा उच्यमानं रह्मैव इति 
बक्तव्यस्‌ , अन्यथा राज्ञोऽपि सृपावादिवप्रसङ्गादित्याह--यदि सोऽपीति । 
वेदितन्योऽपीत्यर्थः । मुख्य पुरुपकतृत्वं ब्रह्मण एव लिङ्गम्‌ । माणजीवयोः 
तन्नियम्यत्वेनाऽस्वातम्त्यात्‌ इत्याह-कर्तृत्वं चेति । यदुक्तं चलनाऽदृष्टयोर्वाचकः 
कर्मशब्दः प्राणजीवयोः उपस्थापक इति, तत्‌ न इत्याह-यस्येति। अनेकार्थ- 
रत्नम्रभाका अनुवाद 
करते हैं-- एवम” इत्यादिसे । वालाकिने ब्रह्मत्वकी भ्रान्तिसे व्याशिलिङ्गकुप पुरुष कहे और 
अजातशन्नुन 'उनका निषेध किया, इसलिए बालाक्रि शान्त हुआ। तुमसे कहा गया ब्रह्म 
ठीक नहीं है, ऐसा कहकर अजातशत्रुने जो कहा, वह ब्रह्म ही दोना चाहिए, नहीं तो अजातशज्नु 
भी मिथ्यावादी हो जायगा, ऐसा कहते हैं--“यदि सोऽपि” इत्यादिसे । 'सोऽपि'--जो 
वेदितव्य दै, वह भी । मुख्य पुरुषकर्तृत्व महाका ही लिङ्ग है, क्‍योंकि भाण और जीव 
प्रह्के नियम्य दोनेसे अस्वतंत्र हैं, ऐसा कहते हे--'“कतृत्वं च” इद्यादिसे । और कमेशब्द 
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भाष्य 
लक्षणस्य धर्माधर्मलक्षणस्थ वा कर्मणो निर्देशः, तयोरन्यतरस्या5प्यप्रकू- 
तत्वात्‌ , असंशब्दितत्वाश्च | नापि पुरुपाणामयं निर्देशः, एतेपां पुरुषाणां 
कतैस्येच तेषां निर्दिष्टत्वात्‌ , लिङ्गवचनविगानाच । नापि घुरुषविपयस्य 
करोत्यर्थस्य क्रियाफलस्य वाऽयं निर्देशः, कतृशब्देनेच तयोरुपात्तत्वात्‌ । 
पारिशेष्यात्‌ भत्यक्षसनिहित जगत्‌ सर्वनाञ्नतच्छव्देन निर्दिश्यते । क्रियत 
साष्यका अनुवाद 
“यस्य चै०' यह निर्देश भी चछनरूप अथवा धमोधर्सरूप कर्मका नहीं है, क्योंकि 
उन दोनोंसें से कोई भी प्रकृत नहीं है और श्रतिमें भी नहीं कहा गया है, उसी 
प्रकार पुरुषोंका सी यह निर्देश नहीं दै, क्योकि उन पुरुपाँका कर्ता, इस प्रकार 
उनका निर्देश हो गया है । एवं लिंग और चचनका भेद है । इसी प्रकार पुरुषके 
उत्पादनका या पुरुषजन्मका भी यह निर्देश नहीं है, क्योकि कर्तूरच्द्से ही उन 
दोनोंका अहण किया है । परिशेषसे प्रयश्च संनिहित जगतका एतत्‌? शब्दरूप * 
प्‌ रतप्रमा 
कात्‌ शब्दादन्यतराथैस्य प्रकरणात्‌ उपपदाद्‌ वा ग्रहणं न्याय्यम्‌ | अत्र प्रकरणोपपद्योः 
असत्त्वात्‌ कर्य ग्रहणमिति संशये पुरुषकर्तं पद्सान्निध्यात्‌ क्रियते इति योगाद्‌ जगद्‌- 
ग्रहणसित्यर्थः । एतत्कर्मेते प्रकृतपेरामर्शात्‌ पुरुषाः पूर्वोक्ताः कर्मशब्देन निर्दिश्य 
न्तास्‌ इत्यत आह--नापीति । पौनरुक्त्यापातात्‌ पुरुषाणां नपुंसकेकवचनेन परा- 
मशायोगाच्च इत्यथैः | ननु पुरुषोरपादकस्य कतः व्यापारः करोत्यर्थः-उत्पादनम्‌, तस्य 
फळम्‌-पुरुषजन्म, तदम्यतरवाची कर्म शब्दोउस्तु इत्यत आह-नापीति । कर्तेशब्दे 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
चळूनवाचक ओर अदष्टवाचक होनेसे प्राण और जीवका उपस्थापक है, ऐसा जो पीछे कहा 
गया है, वह ठीक नहीं है, ऐसा कहते हैं---“यस्य” इत्यादिसे। एक शब्दके अनेक 
अर्थ हों तो जो अर्थ प्रकरणसे और समौपस्थपद्से घटता हो, उसी अर्थको लेना उचित है। यहां 
प्रकरण और समीपस्थ पद्‌ न होनेसे कौनसा अथे लिया जाय, ऐसा संशय होनेपर 'पुरुषकर्त! 
( पुरुषोंका कर्ती ) इस पदकी संनिधि है और "क्रियत इति कमै (जो किया जाय वह 
कर्म ) इस व्युत्पत्तिसे कर्मका अर्थ जगत्‌ हे । परन्तु 'एतत्‌ कर्म? इसमें 'एतत्‌'से प्रकृतका 
परामर्श होनेसे कर्मशब्दसे पूर्वोक्त पुरुष क्यों निर्दिष्ट न हो, इसपर कहते हे--“नापि” 
इत्यादि । पुनस्ते हो जायगी और नपुंस एकवचन "एतत्‌? शब्दसे "पुरुषाः? इस 
पु्िग ओर वहुवचनका परामश होना योग्य नहीं है। यदि कोई कहे कि पुरुषांका 
उत्पादक जो कता, उसका व्यापारभूत 'करोति'का अर्थ उत्पादन और उत्पादनका फळ 
पुरुपजन्स इन दांचार्मेस एक अर्थ कसंशब्दका लो, इस शक्काका निराकरण करते हैं--“नापि” ' 
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भाष्य 
इति च तदेव जगत्‌ कर्म । नज जगदष्यप्रकृतमसंशब्दितं च । सत्यमेतत्‌ । 
तथाप्यसति विशेषोपादाने साधारणेनाऽर्थन संनिधानेन सनिहितवस्तुमात्रः 
स्याऽयं निर्देश इति गम्यते न विशिष्टस्य कस्यचित्‌ , विशेपसंनिधानाधा- 
वात्‌ । पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां पुरुपाणां विशेपोपादानादविशेपितं 
जगदेवेहोपादीयत इति गम्यते । एतदुक्तं भवति । य एतेषां एुरुपाणां 

भाष्यका अनुवाद 

सर्वनामसे निर्देश किया है और जो किया जाय वह कर्म है, इस व्युत्पत्तिसे 
जगत्‌ ही कर्म है । परन्तु जगत भी अप्रकृत है और श्रुतिमें प्रतिपादित भी 
नहीं है? यह सल है; परन्तु विशेष वस्तुका ग्रहण न होनेसे साधारण अर्थके साथ 
संनिधानसे संनिहित वस्तुमात्रका यह निर्देश है, ऐसा समझा जाता है, किसी विशेष 
वस्तुका नहीं क्‍योंकि विशेष वस्तुका संनिधान नहीं है। पूर्ववाक्यमें जगतके 
एकदेशभूत पुरुषोंका बिरेपरूपसे ग्रहण किया है, उससे प्रतीत होता है कि 
सामान्य जगतका ही यहां दण है । तात्पर्य यह है--बह जगतके एकदेशभूत 


रत्रमभा 
नेति । क्रियाफछाम्यां विना कतृत्वायोगात्‌ कपृंशब्देनेव तयोः ग्रहणमित्यथः । 
जगतोऽपि प्रकरणोपपदे न स्त इत्युक्तमङ्गीकरोति--सत्यमिति । प्रकरणादिकं हि 
सर्वनाम्नः संकोचकम्‌, तस्मिन्‌ असति सामान्येन बुद्धिस्थं सर्वमेव शृह्यते। अत्र च 
संकोचकासच्वात्‌ सर्वोर्थकेन सर्वनाम्ना बुद्धिस्थस्य कर्मेशब्दो वाचक इत्याह~ 
तथापीति । किञ्च, जगदेकदेशोवत्या जगत्‌ प्रकृतमित्याह--पूर्वश्रेति | जगद्ग्रहे 
पुरुषाणामपि ग्रहात्‌ एथगुक्तिर्ब्र्था इत्यत आह-एतदुक्तमिति | स वेदितव्य इति 


रत्तमभाका अनुवाद 


इत्यादिसे । क्रिया और फलके विना कर्तुत्व नहीं घटता, इसलिए कतृशब्दसे ही इन दोनोंका 
अहण होता है। यदि कोई कहे कि जगतका भी प्रकरण और उपपद्‌ नहीं हैं, तो इसका 
अङ्गीकार करते हैं--“सत्यम्‌” इत्यादिसे। प्रकरण आदि सर्वनामके अर्थक्रा संकोच करते 
हैं। यदि प्रकरण आदि न हों तो साधारणतया बुद्धिस्थ सभी पदार्थोका महण होता है । यहाँ 
पर सर्वनामके अर्थको संकुचित करनेवाले प्रकरण आदि नहीं हैं, अतः सबका ग्रहण करनेवाले 
एतत्‌ सर्वनामसे सव अर्थ लेकर कर्मशब्द बुद्धिस्थ कार्यमात्रका वाचक है ऐसा कहते है- “तथापि” 
इत्यांदिसे । और जगतका एकदेश कहा गया है, इससे जगत्‌ अकृत है, ऐसा कहते हैं-- 
“पूचैच्र” इत्यादिसे । परन्तु जगतका अहण होनेसे पुरुषोंका भी ग्रहण हुआ, इससे पुरुषोंका 
पृथक्‌ कथन व्यर्थ है, इस शंकाका निराकरण -करते ईं--“एतदुक्तम” इत्यादिसे। “सः'का 
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भाष्य 

जगदेकदेशसूतानां कर्ता, किमनेन विशेपेण, यस्य कृत्ससेव जगदविशे- 
पितं केति । वाशब्द एकदेशावच्छिन्नकतृत्वव्याइच्यर्थः । ये वाठाकिना 
ब्रह्मत्यासिमताः पुरुषाः कीतिंतास्तेपामन्रह्मत्वल्यापनाय विशेपोपादानम्‌। 
एवं ब्राह्मणपरित्राजकन्यायेन सामान्यविशेषाभ्यां जगतः कर्ता वेदितव्य 
तयोपदिइयते | परमेश्वरथ सर्वजगतः कता सर्ववेदान्तेष्ययधारितः ॥१६।॥ 

आष्यका अनुवाद 

इन पुरुपांका कतो दै, अथवा इस विशेष कथनका क्या प्रयोजन है? उसका 
तो सामान्यरूपमें संपूर्ण जगत्‌ ही कर्म' है। “वा! शब्द एकदेशके कतृत्वकी 
व्यावृत्ति करनेके लिए हे । बालाकि डारा ब्रह्मरूपसे कहे गये पुरुषाको अन्नह्म 
कहनेके लिए विशेषका अहण है । इस प्रकार नाहाणपरित्राजकन्यायसे सामान्य 
और विशेषसे जगतूके कतौका पेदितव्यरूपसे उपदेश है। और सभी उप- 
निषदाँमै यह निर्णय है कि परमेश्वर ही सारे जगतका कर्ता है ॥१६॥ | 


रत्वम्रसा 
सम्बन्धः । पुरुषमात्रनिरूपिते कतृत्वमिति आन्तिनिरासाथो वाशब्दः । ब्राह्मणा 
भोजयितव्याः परिन्राजकाश्च इत्यत्र यथा ब्राह्मणशब्दः परित्राजकान्यविषयः, तथाऽनत्न 
कर्मशव्दः पुरुषान्यजगद्वाची इत्याह--एवमिति । अस्तु जगत्क्ता वेद्तिव्यः, 
परमेश्वरस्य किमायातम्‌ इत्यत आह--प्रमेश्वरेति ॥१६॥ 
रत्वमसाका अनुवाद 

'ोदितव्यः'के साथ संबन्ध है । केवल पुरुषाका कतो है, इस भआन्तिको दूर करनेके लिए “वा! 
शब्द है । जैसे ब्राह्मणा भोजयितव्याः परिव्राजकाश्च’ ( त्राह्मणोंको भोजन कराना चाहिए और 
परित्राजकोंको भी भोजन कराना चाहिए ) इसमें घा्मणराच्द परि्राजकसे अन्य ब्राह्मणवाचक 
है, वैसे ही कर्मशब्द पुरुषासे अन्य जगतका वाचक है, ऐसा कहते दै--““एवम्‌” इत्यादिसे । 
यदि कोई कहे कि जगतका कती वेदितव्य हो, इससे परमेश्वरका क्या? इसपर कहते हैं-- 
“परमेश्वर” इत्यादि ॥ १६ ॥ 


(१) यथपि कमेशब्द परिस्पन्द, एवं धमौधमैरूप अदृष्टं रूद्‌ हे और योगसे रूढि वलवती दोती रै, 
तो भो यहां दो अर्थोमें रूढ कर्मशव्दसे किस अथेका अहण करना चाहिए, ऐसा संशय होनेपर 
अन्यतर अदणके लिए कोई विनिगमक न होनेसे कलह प्राप्त दोनेपर योगार्थका अवकाश प्राप्त 
होता है। और कमेशव्दकी परिस्पन्दर्म या धर्माधमंम रूढि माननेकी आवश्यकता भी नहीं है, 
क्योंकि “कियते इति वर्म’ इस योगसे ही उनका भी अहण हो सकता है। जहाँ योगसे रूब्यगैका ' 
संग्रह नहों होता, वदां एथक्‌ रूढिका आश्रय किया जाता है, जैसे 'अश्वकर्ण' आदिम । जहां 
योगज्ने हो रूढ्यथेका संग्रह हो जाता हैं, वद्दां तो पथक्‌ रूढिका आश्रय नहीं किया जाता, 
जैसे “प्रोक्षणो” आदिम । "जलका भ्रकपेसे उक्षणसाधक' इस योगसे ही परोक्षणीपात्रका लाम 
इंनिपर जैसे पात्रम एयक्‌ रूढिका यंगीकार नहीं होता है। इसलिए अजातशज्रुवाक्यमें कर्मशब्दके योगसे | 
कार्यमात्र अथे ्ोनेसे वद वाक्य कार्यसामान्य कठृत्वरूप लिंगसे परमेश्वरम हो पर्यवसित होता है । 
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जीवसुख्यप्राणालिङ्गान्नेति चेत्तद्याख्यातम्‌ ॥ १७ ॥ 


पदुच्छेदु--जीवमुख्यप्राणलिल्नात्‌ , न, इति, चेत्‌ , तत्‌ , व्याख्यातम्‌ । 

पदार्थोक्ति--जीवमुए्यमाणरिङ्गात्‌--श्रुतौ शारीरस्य प्राणवायोश्च लिङ्ग- 
सद्भावात्‌ , न तस्या ब्रह्मपरत्वम्‌ , इति चेत्‌, तत्‌--तस्या त्रह्मपरत्वम्‌ , 
व्याख्यातम्‌---प्रतर्दनाधिकरणे प्रतिपादितम्‌ । 

भापार्थ- पूर्वोक्त श्रुतिमें जीव एवं प्राण वायुके लिङ्ग हैं, अतः वह श्रति 
ब्रह्मपरक नहीं है, ऐसा यदि कोई कहे, तो उसके उत्तरमें कहना चाहिए कि 
प्रतदेनाधिकरणके 'जीवसुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेन्नो पासात्रैविध्यादाश्रितत्वादिह 
तद्योगात्‌? इस सूत्रमे उक्त श्रुति ब्रह्मपरक कही गई है। अर्थात्‌ उक्त सून्नके 
“उपासातरैविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌’ इस अंरासे जो कहा गया है, वही 
इसका उत्तर है । 


वि किक 
भाष्य 
अथ यदुक्तम्‌--वाक्यशेषगताज्ञीवलिङ्गान्युख्यप्राणलिङ्गाच तयोरेवाऽ- 
न्यतरस्येह ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वरस्य इति, तत्‌ परिहतव्यम्‌ । अत्रो 
च्यते--परिहृतं चेतत्‌ “नोपासात्रैविष्यादाश्ितत्वादिह तद्योगात्‌* (० सू० 
९।१।३१ ) इत्यत्र । त्रिविधं ह्यत्रोपासनमेच सति प्रसज्येत जीवोपासर्न 
साष्यका अनुवाद 

वाक्यरोपस्थित जीवळिङ्गसे और सुख्यप्राणलिङ्गसे यहां जीव ओर प्राणमेंसे 
किसी एकका ग्रहण उचित है, परमेइवरका अहण न्यायसंगत नहीं है, ऐसा जो 
पीछे कहा गया है, उसका परिद्दार करना चाहिए, इसपर कहते हैं--“नोपासात्रै- 
विध्यादा०? इस सूत्रमे उसका परिहार किया गया है, क्योंकि ऐसा होनेपर यहां 
जीवकी उपासना, मुख्य प्राणी उपासना और ब्रह्मफी उपासना, इस तरह 


रत्नप्रभा 
सिद्धान्तमुक्त्वा पूर्वपक्षवीजम्‌ अनूच दूषयति-जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्त- 
इचाख्यातम्‌ इति । उक्तमेव स्मारयति---त्रिविधमिति । श्र्ठयम्‌-युणाधिक्यम्‌, 
रत्नभभाका अनुवाद 
सिद्धान्त कहकर पूर्वपक्षके उपस्थित दोनेमँ जो बीज हे, उसका अजुवाद करके दोष 
निकालते हे--““जीवमुख्यप्राणलिव्वान्नेति चेत. तव्याख्यातम? से । उत्तका ही स्मरण कराते हैं-« 
११० 
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भाष्य ` 


मुख्यप्राणोपासन ञह्मोपासनं चेति । न चैतन्न्याय्यम्‌ , उपक्रमोपसंहारा- 
भ्यां हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्यस्याऽवगस्यते । तत्रोपक्रमस्य तावद्‌ ब्रह्म- 
विषयत्वं दर्शितस्‌। उपसंहारस्यापि निरतिश्यफलश्रवणादू ब्रह्मविषयत्व॑ 
इश्यते-सवान्‌ पाप्मनोऽपहत्य सर्वेषां च भूतानां श्रेष्ठ ये स्वाराज्यमाधिपत्य 
पर्येति य एवं वेद” इति । नन्वेवं सति अतदेनवाक्यनिर्णयेनैवेदसपि वाक्यं 
निर्णीयेत, न निर्णीयते, “यस्य वेतत्‌ कर्म इत्यस्य अ्ह्मविषयत्वेल तत्रा5नि- 
धारितत्वात्‌ । तस्मादत्र जीवुख्यम्राणशङ्का पुनरुत्पद्यमाना निवत्यंते । 
प्राणशब्दोष्पि ब्रह्मविषयो इष्टः प्राणचन्धनं हि सोम्य मन 
साष्यका अनुवाद 
तीन प्रकारकी उपासनाएँ प्राप्त होती हैं, यह युक्त नहीं है, क्याँकि उपक्रम और 
उपसंहारसे प्रतीत होता है कि यह वाक्य जह्मप्रतिपादक है। उन दोनोमें 
उपक्रम ब्रह्मप्रतिपादक है, यह दिखढाया जा चुका है। और 'सर्वाच्‌ पाप्मनो०' 
(जो इस प्रकार जानता है वह सब पापोंका नाश करके सब भूतोंमें श्रेष्ठत्व, 
स्वाराज्य और आधिपद् प्राप्त करता है ) इस प्रकार उपसंहारमें निरतिशय फलकी 
श्रुति है, इससे प्रतीत होता है कि वह भी ब्रह्मप्रतिपादक ही है । परन्तु यदि ऐसा 
होता, तो प्रतदनवाक्यके निर्णयसे ही इस वाक्यका भी निर्णय हो जाता, निर्णय 
नहीं होता, क्योंकि “यस्य वैतत्‌ कर्म! (अथवा यह जिसका कम है) यह तरहमप्रतिपादक 
है, ऐसा वहां निधोरण नहीं किया गया है, इसलिए यहां उक्त वाक्य जीव और 
सुख्यप्राणका प्रतिपादक है, ऐसी शङ्का फिर उत्पन्न होती है, उसका निराकरण 
किया जाता है। “प्राणबन्धनं हि०' ( द्वे सोम्य जीव प्राणपर निर्भर है ) इसमें 


रत्वअभां 
आधिपत्यम्‌-नियन्तृत्वम्‌, स्वाराज्यस्‌-अनियम्य्वस्‌ इति भेदः । सम्भवति एक- 
वाक्यत्वे वाक्यभेदो हि नेष्यते इत्युक्तम्‌ चेत्‌ पुनरुक्तिः स्यादिति शङ्गते--नन्वेव- 
सिति। कर्मशब्दस्य रुत्या पूर्वपक्षमापौ तन्निरासाथैमस्य आरम्मो युक्त इत्याह-- 


रत्यमभाका अचुवाद 
“त्रिविधम्‌? इत्यादिसे । श्रेष्ठ्यस्‌--गुणाधिक्य, आधिपद्यम्‌-नियन्ता होना, स्वाराज्यम्‌ 
निरङ्कुश दोना । एकवाक्यताका संभव हो, तो वाक्यभेद इष्ट नहीं दै ऐसा जो कदा है, उससे 
घुनरुकिकी शंका करते हे--“'नन्वेवम्‌” इत्यादिसे । कर्मशब्दका रूढिसे अर्थ करनेमें पूर्वपक्ष 
होता है, उसका निराकरण करनेके लिए इसका आरम्भ करना उचित है, ऐसा कहते हैं---“न” 
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साष्य 
(छा०६।८।२) इत्यत्र । जीवलिङ्गमप्युपक्रमोपसंहारयो्रह्मविपय- 


त्वाद भेदामिमरायेण योजयितव्यम्‌ ॥ १७॥ 
साष्यका अनुवाद 
प्राणशब्द भी ब्रह्मविषयक देखा जाता दै। उपक्रम और उपसंहारके त्रह्मविपयक 
दोनेसे जीवळिंग भी जीव और ब्रह्मके अभेदाभिप्रायसे दै, ऐसी योजना करनी 
चाहिए ॥१७॥ 
रलग्भा 

नेत्यादिना । प्राणशब्दजीवलिङ्गयोः गतिमाह- प्राणशब्दोऽपीति। | मनः-जीव॥ १७॥ 

रत्नमभाका अनुवाद 
इत्यादिसे । आणशज्द और जीवलिङ्गक्री गति कहते हें--“प्राणशब्दोडपि” इत्यादिसे । 
सन+--जीव ॥१७॥ 


अन्यार्थ तु जेमिनिः प्रश्नव्याख्यानाभ्यामपि वेवमेके ॥१८॥ 

पदच्छेद--अन्याथैम्‌ , तु, जैमिनिः, मरनव्याख्यानाभ्याम्‌ , आपि, च॑, 
एवम्‌ , एके । 

पदार्थोक्ति--जेमिनिस्ठु [ आचार्यः अस्मिन्‌ प्रकरणे जीवपरामर्शम्‌] अन्याः 
थैम्‌--्ह्मतिपत््यर्थस्‌ [ मन्यते, कुतः ] प्रश्नव्यास्यानाभ्यास्‌--क्षिष एतदू 
चाळाके ! पुरुषोऽशयिष्ट क वा एतदभूत्‌' इति 'यदा सुप्तः खं न कञ्चन पश्य- 
त्यथास्मिन्‌ प्राण एवैकधा भवति? इति च प्रश्‍नोत्तराभ्यास्‌ , अपि च--किश्, 
एके -- वाजसनेयिनः, एवम्‌--'य एष विज्ञानमयः पुरुषः केष तदाभूत्‌ कुत 
एतदागात्‌? इति 'य॒एपोऽन्तह्ददय आकाशस्तस्मिञ्छेते’ इति च प्रश्नोत्तरा- 
भ्यास्‌ [ स्पष्टं विज्ञानमयाति रिक्तं परमात्मानम्‌ आमनन्ति ] । 

भाषार्थ--जैमिनि आचार्य इस प्रकरणमें 'किष एतदू वालाके० (हे वाळाके | 
यह पुरुष कहां सोया या, वह शयन किस स्थानमै हुआ था) यह प्रश्न और “यदा सुप्तः 
स्वप्नं ०? (ज्र सुप्त पुरुष कोई खम नहीं देखता तव प्राणमें परमात्माकें साथ एकता प्राप्त 
करता है ) यह उत्तर होनेसे जीवपरामश ब्रहाज्ञानके लिए है ऐसा मानते हैं । और 
चाजसनेयिशाखावाले 'य एप विज्ञान०! ( यह विज्ञानमय पुरुष सुषुप्तिकालम कहां 
था, अन्य अवस्थामै कहांसे आया ) इस प्रश्न और 'य एषोऽन्तहदय०' ( यह जो 
हृदयके अन्दर आकारा है उसमें सोता था) इस उत्तरले स्पष्ट कहते हैं कि विज्ञा- 
नात्मा परमात्मासे मिनन दै | 
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अपि च नेवाऽत्र विवदितव्यम्‌ -जीवग्नथान्‌ वेदं वाकयं स्याद्‌ व्रह्मप्रधान 
वा इति । यतोऽन्यार्थं जीवपरासशे बलह्नप्रतिपत्त्यर्थमस्मित्‌ वाक्ये जेमिनिरा- 
चार्यो मन्यते । करमात्‌ ? प्रइनव्याख्यानाभ्यास्‌ । प्रश्‍नस्तावत्‌ सुप्तपुरुप- 
प्रतियोधनेन प्राणादिव्यतिरिक्ते जीवे प्रतिबोधिते पुनर्जीवव्यतिरिक्तविषयो 
इश्यते--क्षिष एतद्वालाके पुरुपोऽशयि् क वा एतदभूत्‌ झुत एतदायात्‌' 

भाष्यका अनुवाद 

और यह वाक्य जीवप्रतिपादक है या ब्रह्मप्रतिपादक है, ऐसा विवाद करना 
उचित नहीं है, क्योंकि इस वाक्यमें जैमिनि आचाय जीवके परामरीको अन्या- 
थंक अथीत्‌ ब्रह्मकी प्रतीतिके लिए मानते हैं । किससे ? प्रश्न ओर व्याख्यानसे । 
सोये हुए पुरुषको उठाकर प्राण आदिसे अन्य जीवका वोध करानेके अनन्तर 
'क्केष बालाके पुरुषो०? (हे वाळाके ! यह पुरुष कहाँ सोता था, यह शयन कहां हुआ था 
और कहांसे यह आया) इस प्रकार जीवसे भिन्नके विषयमें दूसरा प्र्न देखनेसें 


रत्वम्रभा 


जीवलिल्गेन ब्रह्मैव रक्ष्यते इत्युक्तम्‌ । इदानीं तङ्लिङ्गेन जीवोक्तिद्वारा ब्रह्म 
आद्यमित्याह--अन्यार्थमिति । जीवपरामर्शस्य जीवाधिकरणत्ह्मज्ञानावत्वे प्रश्व- 
माह-केष इति । हे बालके ! एतत्‌ शयनं विशेषज्ञानाभावरूपं यथा स्यात्‌ तथा 
एष पुरुषः काऽशयिष्ट कस्मिन्‌ अधिकरणे शयनं कृतवानित्यर्थः । एकीभावाश्रय- 
ज्ञानार्थं एच्छति--क्क वा इति । एतद्‌ भवनमेकीभावरूपं यथा स्यात्‌ तथा एष 
पुरुषः काडयूत्‌ सुप्तः, केन ऐक्यं प्राप्नोतीति यावत्‌ । उत्थानापादानं एच्छति-- 
कुत इति । एतदू आगमनम्‌ ऐक्यअंशरूप॑ यथा स्यात्‌ तथा पुरुषः कुत आगत 
रत्नम्रभाका अनुवाद 

जीवके लिङ्गसे ब्रह्मका ही प्रतिपादन होता हे, ऐसा पूर्व सूत्रमे कहा गया है, अव “अन्या: 
थेम्‌” इत्यादिसे कहते हैं कि जीवळिङ्गसे जीवकथन द्वारा बका अहण करना चाहिए । जीवक 
परामश जीवके आधारभूत ब्रह्मछो जाननेके लिए हे इस विषयमें प्रश्न कहते हैं--“क्षैष' 
इत्यादिसे । दे वाळाके | विशेष ज्ञानका अभावरूप शयन जिस प्रकार हो, उस प्रकार यह 
जीव कहां सोता था अथात्‌ किस अधिकरणमें शयन करता था? एकीभावका आश्रय जाननेदे 
लिए पूछते हे--“क वा” इत्यादिसे। यह „एकीभाव जैसे हो वैसे यह पुरुष कहां सोता थ 
अथोत्‌ किसके साथ एकताको प्राप्त हुआ था? उत्थानके अपादानको--जिसमेंसे उठता है 
उसको--पूङते हैं--“कुतः” इद्यादिसे । अर्थात्‌ पुरुषका ऐक्यभ्रंशरूप आगमन कहाँसे 
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Neer 


माप्य 

( कौ० ब्रा० ४। १९ ) इति । प्रतिवचनमपि 'यदा सुप्तः स्वप्नं न क॑” 
चन पझ्यत्यथारिमिन्‌ प्राण एवेकधा भवति’ इत्यादि, “एतस्मादात्मनः 
प्राणा यथायतनं विश्रतिष्ठन्ते प्राणिभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः’ ( को» ब्रा० 
४।१९,२० ) इति च । सुपुप्तिकाले च परेण ब्रह्मणा जीव एकतां गच्छति, 
परस्माच्च ब्रह्मणः प्राणादिकं जगञ्जायत इति वेदान्तमर्यादा । तस्माद्यः 
त्राऽस्य जीवस्य निःसम्बोधतास्वच्छतारूपः स्वाप उपाधिजनितविरेप- 
विज्ञानरहितं स्वरूपम्‌, यतस्तद्भ्रंशरूपमागमनम्‌, सोऽत्र परमात्मा वेदित- 

माष्यका अनुवाद 

आता है। और 'यदा सुप्तः स्वप्नं न०' ( सोता हुआ पुरुष जव कोई स्वप्न नहीं 
देखता तब इस प्राणभें ही एक होता है ) इत्यादि ओर “एतस्मादात्मनः प्राणा०? 
( इस आत्मासे प्राण अपने अपने स्थानपर जाते हैं, प्राणोंसे देव और देवॉंसे 
लोक ) ऐसे प्रतिवचन मी हैं। सुपु्तिकालमें परव्रह्मके साथ जीव एक हो जाता 
है और परमहासे प्राण आदि जगत्‌ उत्पन्न होता दै, यह वेदान्तसिद्धान्त है। 
इससे प्रतीत होता है कि जिसमें इस जीवका भानरहित स्वच्छतारूप स्वाप 
है अथीत्‌ उपाधिजनितनिरोपविज्ञानरद्वित स्वरूप है, जिससे स्वापसे पतनरूप 
आगमन होता है, यहां उसी परमात्माका श्रुति वेदितव्यरूपसे प्रतिपादन करती 


रत्वम्रमा 
इत्यर्थः । प्रश्‍नमुक्‍त्वा व्याज्यानमाह--प्रतिवचनमिति । शयनमवनयोः आधारः 
उत्थानापादानञ्च प्राणशव्दितं ब्रह्मेव इत्यर्थः । उत्तरे प्राणोक्तेः प्रश्‍नो5पि प्राण- 
~ = चेति ~ > ~ ७. 
विपयः इत्यत आह--सुप्रुपिकाले चेति! जगद्वेतृत्वजीवैक्याभ्यां ग्राणोच्त्र 
रत्यर्थः । जीवोक्तेरनयार्थत्वम्‌ उपसंहरति--तस्मादिति । निस्सम्बोधता-विशेष- 
घीशून्यता, स्वच्छता-विक्षेपमल्शून्यता । भैदञ्रान्तिशूत्यताखरूपम्‌ ऐक्यमाह-- 
रलप्रभाका अनुवाद 
हुआ । प्रश्न कहकर व्याख्यान कहते है--प्रतिवचनम्‌” इत्यादिसे । अर्थात शयन और 
एंकीभावका आधार एवं उत्यानका अपादान ब्रह्म ही प्राणशब्द्से कहा गया दे । पक कोइ 
कहे कि आगे प्राणका कथन हे, प्रश्न भी प्राणका है, इसपर कहते हैं--“ च” 
इत्यादिसे । यद्दापर प्राण जगतका देतु और जीवका आधार कहा गया है, इससे बह 
ब्रह्म ही है। जीवका कथन दूसरे. अयोजनके हेतु है, इसका उपसँहार करते हं-- 
“तस्माद्‌” इत्यादिसे । निःसम्बोधता--विशेषज्ञानशत्य होना, स्वच्छता--विदेषर्धप मल्से 
रदित दोना। मेदभान्तिद्वत्यतारूप स्वख्पैक्रय कहते हे--“'उपाधि” इत्यादिसे । प्रश्नः आर 
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भाष्य 

व्यतया श्रावित इति गस्यते । अपि चेवमेके शाखिनो पाजसनेयिनोऽस्मिननेव 
बाठाक्यजातशत्रसंचादे स्पष्टं विज्ञानमयशब्देन जीवमास्नाय तत्मतिरिक्त 
प्रमात्मानमामनन्ति-य एष विज्ञानमयः पुरुषः केप तदाऽभूत्‌ कत 
एतदागात्‌' (बू २। १। १६ ) इति प्रश्ने प्रतिवचनेऽपि 'य एषोऽ 
न्तहैदय आकाशर्तस्मिङशेते' इति | आकाशशब्दश्च परमात्मनि प्रयुक्तः 
दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' (छा० ८ । १ । १) इत्यत्र। सर्व एत आत्मनो 
व्युच्चरन्ति’ इति चोपाधिमतामात्मनामन्यतो व्युचरणसामनन्तः परमा- 

भाष्यका अनुवाद 

है। और एक शाखावाले--वाजसनेयी बाळाकि और अजातशत्रुके इसी संवादमें 
विज्ञानमयशब्दसे जीचका स्पष्ट श्रवण कराके उससे अन्य परमात्माका 'य एष 
विज्ञानमयः पुरुपः’ ( जो यह विज्ञानमय पुरुष है, यह तब कहां था और 
कहांसे आया ) इस प्रकार प्रशमे और “य एषोऽन्तह्वेदय०? ( हृदयमें जो यह 
आकाश है, उसमें सोता है ) इस प्रतिवचनमें भी श्रवण कराते हैं। आकाश- 
शब्दका प्रयोग 'दहरोऽस्मि०' ( इस हृदयमें अल्प आकाश है.) इस श्रुतिमें 
परमात्माके अर्थमें किया गया है। 'सर्व एत आत्मनो०' (ये सब आत्मासे 
निकलते हैं ) इस प्रकार उपाधिवाले आत्मा अन्यमेंसे निकलते हैं, ऐसा श्रवण 


रत्वमभा 
उपाधीति । प्रश्‍नव्याख्यानयोः ब्रह्मविषयत्वे शाखान्तरसंवादमाह---अपि चैवमेके 
शाखिन इति! ननु तत्राऽऽकाशः सुषुसिस्थानम्‌ उक्तम्‌, न ब्रह्मेत्यत आह--आका- 
शेति । उपाधिद्वारा प्रमात्रारमजन्महेतुस्वात्‌ च आकाशो बअश्लेत्याह-सर्व इति | एवं 
जीवनिरासार्थकत्वेत सूत्रे व्याख्याय प्राणनिरासपरत्वेनाऽपि व्याचष्टे--माणेति । 
रत्वभभाका अनुवाद 
व्याख्यान ब्रह्मके प्रतिपादक हैं, इस विषयमे अन्य शाखाके वाक्यको प्रभाणरूपसे उद्धत 
करते हैं--“अपि चैवमेके शाखिनः” इत्यादिसे । . यदि कोई कहे कि वदां आकाश सुषुप्तिस्थान 
कहा गया है, न कि भहा, इसपर कहते है---“आकाश” इत्यादि । उपाधिद्वारा प्रमाता आत्माके 
जन्मका हेतु हेनिसे आकाश ब्रह्म ही है, ऐसा कहते हैँ---“सवे” इत्यादिसे। इस प्रकार सूत्र 
जीवका निराकरण करनेके लिए हे, ऐसा व्याख्यान करके अव प्राणका निराकरण करनेके 


(१) यदद माध्यान्दिनोंका पाठ हे । काण्वोका *एवमवास्मादात्मनः सर्वे प्राणा सर्वे लोकाः सर्वे 


देवाः सर्वाणि च भूतानि ध्युचरन्ति' ( इसी प्रकार इस आत्मासे तव प्राण, सब लोक, सव देव और 
सच भूत निकलते हैं ) ऐसा पाठ है । 
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माष्य 
त्मानमेव कारणत्वेनाऽऽसनन्तीति गम्यते। प्राणनिराकरणस्यापि सुपुप्त- 
पुरुपोत्थापनेन प्राणादिव्यतिरिक्तोपदेशो<्स्युश्वय। ॥ १८ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 
कराते हुए परमात्माका ही कारणरूपसे श्रवण कराते हैँ । प्राणके निराकरणमें 
सुपुप्त पुरुपके उत्थापनके साथ प्राण आदिसे अतिरिक्त जीवके उपदेशरूप हेतुका 
समुच्चय है अर्थात्‌ प्राणके निराकरणमें दोनों हेतु हैँ ॥ १८ ॥ 
रलप्रमा 
अस्मिन्‌ वाक्ये प्राणोपदेशं ब्रहज्ञानार्थं मन्यते जैमिनिः, उक्तप्रश्‍नव्याख्यानाभ्यां 
वाक्यस्य ब्रह्मपरत्वात्‌। अपि चेके शाखिन एवमेव प्राणातिरिक्तं जीवात्मा- 
नम्‌ आमनन्तः प्राणस्य वाक्याथत्वं वारयन्ति इति सूत्रयोजना । अतिरिक्तजीवोपदेशः 
प्राणनिराकरणस्याऽपि अभ्युच्चयः--हेत्वन्तरमिति भाष्या4: | तस्मात्‌ इदं वाक्यं 
समन्वितमिति सिद्धम्‌ ॥ १८॥ (५) ॥ 
रत्वममाका अनुवाद 

लिए हे, ऐसा व्याख्यान करते हें--““प्राण” इत्यादिसे । जैमिने इस वाक्यमें प्राणका उपदेश 
ब्रह्मज्तानके लिए मानते हैं, क्योंकि उक्त प्रश्‍न और व्याख्यानसे प्रतीत द्वोता है कि वाक्य ब्रह्मपरक 
है। और वाजसनेयिश्ाखावाले उसी प्रकार घ्राणसे अन्य जीवात्माका श्रवण कराके वाक्यार्थ आणका 
प्रतिपादक नहीं है, ऐसा कहते हैं, ऐसी सूच्रकी योजना करनी चाहिए । जीवका मिन्नरूपसे 
उपदेश भी प्राणके निराकरणमें दूसरा हेतु हे ऐसा भाष्यका अर्थ दै। इसलिए इस वाक्यका 
्रह्ममें समन्वय दै, यह सिद्ध हुआ ॥१८॥ 
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[ ६ चाक्यान्वयाधिकरण छू० १९-२२ | 


आत्मा द्रष्टव्य इत्युक्तः संसारी वा परेरवरः । ` 

संसारी पतिजायादिभोयर्मीत्याउस्य सूचनात्‌ ॥१॥ 
असृतत्वमुपक्रम्य तद्न्तेऽप्युपसंहृत्तम्‌ । 

संसारिणमतूद्याऽतः परेशत्व॑ विधीयते# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--- आत्मा वा अरे द्रष्टव्य/ इस अतिम उक्त द्रष्टव्य आत्मा जीव है 
अथवा ब्रह्म ! 

पूर्वपक्ष---उक्त आत्मा जीव है, क्योंकि श्र॒त्युक्त पति, त्री आदि भोग्य पदार्थोंकी 
भीतिसे तद्युक्त जीवकी ही सूचना होती हे । 

सिद्धान्त-वाक्यके उपक्रममै अमृतत्व कहा गया है, उपसंहारमें भी अमृतत्व 
कहा गया है, इससे सिद्ध होता है कि संसारी--जीवका अनुवाद करके उसमें ब्रह्मत्वका 
विधान है । इसलिए उक्त आत्मा ब्रह्म ही है। 


* तात्पर्य यह कि दृइदारण्यकके चतुर्थ अध्यायमें अपनी भार्यो मैत्रेयीके प्रत्ति याशवल्वय 
उपदेश करते दै-- “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः ओतब्यो मन्तव्यो निदिध्यासितन्यः” इसका अर्थ यह 
है कि हे मैत्रेथे ! आत्माका दर्शन करना चाहिए, उसके लिए श्रवण, मनन और निदिध्यासन 
करना चाहिए। यहां सन्देइ होता है कि उक्त आत्मा जीव है अथवा बरह्म हे १ ॥ 

पूर्वपक्षो कहता है कि जीव है, क्योंकि “न वा अरे पत्युः कामाय पातिः प्रियो भवति, 
आत्मनस्तु कामाय पतिः प्रियो भवति’ इत्यादि वार्क्योसे प्रतीत होता है कि भोग्य पदाथोमें प्रेम 
रखनेवाला उक्त द्रष्टव्य आत्मा संसारी है। 'न वा अरे०' इत्यादि वाक्यका यह अर्थ है-- 
पतिमें प्रेम करनेवाली खो पतिके सुखके लिए प्रेम नहीं करती है, किन्तु अपने सुखके लिए ही प्रेम 
करती दै, इस प्रकार पति, पुत्र आदि भी अपने अपने सुखके लिए ही अन्यन्न प्रेम करते हैं । ऐसा 
भोग तो असङ्ग ईइवरके लिए युक्त नहीं है । 

सिद्धान्ती कहते है [के उक्त वाक्यके उपक्रममें मैत्रेयौने पूछा कि वित्तसाध्य कर्मसे मुझे 
अमृतत्व मिलेगा १ याजञवस्क्यने उत्तर दिया कि वित्तसाध्य कमसे अमृतत्वकी आशा भी 
नहीं दै । ब्राह्मणके अवसानभें भी “एतावदरे खल्वस्रतत्वस?” (दे मैत्रेय ! यही असृतत्व है ) 
ऐसा उपसंहार किया गया हे । अतः उपक्रम और उपसंद्वारके वसे प्रतीत दोता है कि यहां 
असृतत्वका साधन आत्मज्ञान प्रतिपाद् हे । जीवात्माका शान तो अमृतत्वका साधन नहीं है । इससे 


सिद्ध होता है कि भोगप्रीतिसे सूचित जीवका अनुवाद करके उसमें जह्मत्वका पतिपादन है। अतः 
उक्त द्रृष्टन्य आत्मा ब्रक्ष ही हे । 
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वाक्यान्वयात्‌ ॥ १९ ॥ 


पदार्थोक्ति--वाक्यान्वयात्‌--[ “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यः? इत्यत्र 
द्रषटव्यत्वादिरूपेणोपदिष्टः आत्मा परमात्मेव, कुतः ] उपक्रमादिपर्यालोचनया 
वाक्यस्य ब्रह्मण्येवाऽन्वयात्‌ । 

भापार्थ--'भात्मा वा अरे०? ( हे मेत्रेये | आत्माका दर्शन करना चाहिए 
श्रवण करना चाहिए ) इस श्रृतिमें द्रष्टञ्य आदि रूपसे उपदिष्ट आत्मा परमात्मा 
ही है, क्योंकि उपक्रम आदिके पर्यालोचनसे प्रतीत द्वोता है किं ब्रह्ममें ही 
वाक्यका अन्वय है । 

भाष्य 


बृहदारण्यके भैत्रेयीब्राह्मणेऽधीयते--“न वा अरे पत्युः कामाय' 
इत्युपक्रम्य 'न वा अरे सर्वस्य कामाय सर्व प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय 
सबै प्रियं भवत्यात्मा वा अरे द्रष्टव्यः ओतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो 
ैत्रेव्यास्मनो वा अरे दर्शनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेदं सर्वे विदितम्‌' 
(३० ४।५।६ ) इति, तत्रैतद्विचिकित्स्यते--किं विज्ञानात्मैवाऽयं 
द्रटव्यश्चोतव्यत्वादिरूपेणोपदिश्यत आहोस्वित्‌ परमास्मेति । इतः पुनरेपा 

भाप्यका अनुवाद 

बृहदारण्यकके मैत्रेयी ्ाह्मणमें “न चा अरे पत्युः? ( अरे मैत्रेयि! पतिके 
लिए पति प्रिय नहीं होता) इस प्रकार उपक्रम करके श्रुति कहती दै--“न वा अरे 
सर्वस्य कामाय०' (अरे मैत्रेयि ! सवके लिए सब प्रिय नहीं होते, अपने मतळवके 
लिए सब ग्रिय होते हैं । अरे भैत्रेयि ! आत्मा ही दशन, श्रवण, मनन और निदि- 
ध्यासनके योग्य है। आत्माके ही दशन, श्रवण, मनन और विज्ञान- 
से यह सब विदित होता है )। यहांपर यह संशय होता है कि क्या यह चिज्ञा- 
नात्मा ही द्रष्टव्य, श्रोतव्य आदि खूपसे उपदिष्ट होता दै या परमात्मा! यह संशय 


eS 
रत्नप्रभा 


वाक्यान्वयात्‌ । विषयवाक्यमाह-बृहदिति। पत्यादेः आत्मरोषत्वेन प्रिय- 
र 
त्वादू आत्मैव सर्वशेषी मियतमः, अतोऽन्यत्‌ परित्यज्य आत्मेव द्रष्व्यः, दर्शनाथे श्रव- 
रलप्रमाका अनुवाद 
“'बाक्यान्वयात”। “बृहद” इत्यादिसे विषयवाक्य कहते हैं। पति आदि आत्मोपयोगी होनेसे प्रिय 
हैं, अतः सबका उपभोग करनेवाला आत्मा ही प्रियतम है, इसालेए अन्य पदार्थोको छोड़कर आत्माका 
१११ 
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माष्य 
विचिकिस्सा? प्रियसंसूचितेना55त्मना भोक्त्रोपक्रमाद्‌ विज्ञानात्मोपदेश 
इति प्रतिभाति। तथाऽऽत्मविज्ञानेन सर्वेविज्ञानोपदेशाद परमात्मोपदेश 
इति। कि तावत्‌ प्राप्म्‌ ! FE 
विज्ञानात्मोपदेश इति । कर्मात ! उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । पतिजाया- 
पुत्रवित्तादिक हि भोग्यभूर्त सवं जगदात्मार्थतया प्रियं भवतीति प्रिय- 
संसूचितं भोक्तारमास्मानधुपक्रस्याऽनन्तरभिदमात्मनो दशनाद्युपदिश्य- 
सार्न कस्याऽन्यस्याऽऽत्मनः स्यात्‌ । मध्येऽपि इदं महद्‌ भूतमनन्तमपारं 
विज्ञानघन एवेतेभ्यो भूतेभ्यः सञ्च॒त्थाय तान्येबाब्लुविनश्यति न प्रेत्य 
साष्यका अनुवाद 
क्यों होता है ? ग्रियशब्दसे सूचित भोका आत्मासे उपक्रम होनेके कारण विज्ञा- 
नात्माका उपदेश है, ऐसा भासता है । उसी प्रकार आत्माके विज्ञानसे सर्व विज्ञानका 
उपदेश दै,इससे परमात्माका उपदेश है ऐसा प्रतीत होता है। तव क्या प्राप्त होता है ? 
ूर्वपक्षी-विज्ञानात्माका उपदेश है यह प्राप्त होता है। किससे ? उपक्रमके वळसे । 
पति, स्त्री, पुत्र, वित्त आदि भोग्यभूत सारा जगत्‌ आत्माके लिए प्रिय होता है, इस 
प्रकार प्रियशव्दसे सूचित भोक्ता आत्माका उपक्रम करके उसके अनन्तर आत्मा- 
के देन, श्रवण आदि जो कहे गये हैं, वे आत्मासे अन्य किस दूसरेके होंगे ? बी च- 
में सी इदं सहद्भूतसनन्त०' (यह महान्‌, सत्य, अनन्त, अपार और विज्ञानैकरस 
इन सूताँसे ससुत्थान करके इनके पीछे ही चष्ट हो जाता है, सरणके बाद ज्ञान 
रत्नप्रभा 
णादिके कार्यम्‌ इत्यर्थः । ग्रियसंग्रचितेनेति । पतिजायादिभिः प्रिये: भोग्येः जीवतया 
अनुमितेन इत्यथः । यथा “ब्रह्म ते ब्रवाणि ( ३० २।१।१ ) इत्युपक्रमवळादू 
वाक्यस्य त्रह्मपरत्वमू, तथाऽत्र जीवोपक्रमादू अस्य वाक्यस्य जीवपरत्वसिति दृष्टान्तेन 
पूर्वपक्षयति--कि तावदिति। पूर्वेपक्षे वाक्यस्य जीवोपास्तिपरत्वम्‌ सिद्धान्ते ज्ञेये 
प्रत्यजजह्मणि समन्वय इति फलम्‌ । इदम्‌-परत्यक्‌,महद्‌-अपरिच्छिननम्‌ ,मूतम्‌-सत्यम्‌ , 
रत्वमभाका अनुवाद 
ही दर्शन करना चाहिए । दर्शनके लिए श्रवण आदि करने चाहिएँ, ऐसा अर्थ दै । “प्रियसंसू- 
चितेन” इत्यादि । अथात्‌ पति, पत्नी आदि श्रिय भोग्य पदाथा द्वारा जीवरूपसे अचुमित । 
जैसे 'बह्म ते०' ( सें तुमसे ब्रह्म कहता हूँ ) इस उपक्रमके वळसे वाक्य ब्रह्मपरक साना गया है, ` 
उसी प्रकार यहाँ जीवका उपक्रम दोनेसे यदद वाक्य जीवपरक है, ऐसा इशान्तसे पूर्वपक्ष 
करते हैं--“'किं तावद” इत्यादेसे । पूईपक्षमें वाक्यका जीनोपासनापरत्व फळ है, और ज्ञेय 
अत्यय्‌ ब्रह्मे समन्वय सिद्धान्तसे फल है। इदमू--प्रत्यक्‌ , महत:-अपरिच्छिन्न, भूत-सत्य, 
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भाष्य 
संज्ञारित' इति प्रकृतस्येव महतो भूतस्य द्रएव्यस्य भूतेभ्यः समुत्यानं वि- 
ज्ञानात्मभावेन ध्रुवन्‌ विज्ञानात्मन एवेदं द्रव्यत्वं द्शयति । तथा 'विज्ञा- 
तारमरे केन विजानीयात' इति कतृवचनेन शब्देनोपसंहरन्‌ विज्ञानात्मान- 
भेवेहोपदिएँ दशेयति । तस्मादात्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानवचनं भोक्त्र्थत्वादू 
भोग्यजातस्यीपचारिक॑ द्रष्टव्यमिति । 
एवं प्राप्ते ब्रूम/--परमात्मोपदेश एवाऽयस्‌ | कस्मात्‌ ? वाक्यान्व- 
यात्‌ । वाक्यं हीदं पौर्वापयेणाऽवेक्षमाणं परमात्मानम्भ्रति अन्वितावयवं 
भाष्यका अनुवाद 
नहीं रहता) इस प्रकार प्रकृत द्रष्टव्य महान्‌ भूत ही जब भूतोंसे उत्थित होता है, 
तव जीव कहलाता है, ऐसा कहकर विज्ञानात्मा ही द्रष्टव्य दै ऐसा दिखळाते हैं। इसी 
प्रकार 'विज्ञातारमरे०? (अरे ! चिज्ञाताको किससे जाने ) इस प्रकार कतृबाचक- 
शब्दसे उपसंहार करती हुई श्रुति विज्ञानात्मा ही यहां उपदिष्ट है, ऐसा दिख- 
राती है । इसलिए आत्मविज्ञानसे सर्वविज्ञान होता है, यह कथन भोक्ताके लिए 
होनेसे भोग्य समूहमे गौण है, ऐसा समझना चाहिए । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह परमात्माका ही उपदेश 
है। किससे ? वाक्यके अन्बयसे। क्योकि पूर्वापरसंवन्धसे इस वाक्यकी 
आलोचना करनेसे प्रतीत होता है कि इसके सभी अवयव परमात्मामें अन्वित 
RR न रत्नप्रभा 
अनन्तम्‌--नित्यम्‌, अपारमू-सर्वगतम्‌ , चिदेकरसम्‌ एतेभ्यः कार्यकरणात्मना 
जायमानेभ्यो भूतेभ्यः सामान्येन उत्थाय भूतोपाधिकं जन्म अनुभूय, तान्येव भूतानि 
लीयमानानि अनुसृत्य विनश्यति । औपाधिकमरणानन्तरं विशेषधीः नास्तीति 
त्यथः । विज्ञातारम्‌ विज्ञानकर्तारम्‌ भोक्तरि ज्ञाते भोग्यं ज्ञातम्‌ इति उपचारः । 
मोक्षसाधनज्ञानगम्यत्वादिलिङ्गेः वाक्यस्याऽन्वयाद्‌ ब्रह्मण्येव तात्पर्यीवगमादू ब्रह्म- 
प्रमापकत्वमिति सिद्धान्तयति--एवमिति । वितेन--तत्साध्येन कर्मणा इत्यर्थः । 
रत्नमभांका अनुवाद | 
अनन्त-नित्य, अपार-सवेगत चित्रूप एकरस देहेन्द्रियसघातरूपसे उत्पद्यमान भूतासे सामान्यतः 
उठकर अर्थात. भूतोपाधिक जन्म लेकर नष्ट होते हुए भूतोका अनुसरण करके नष्ट होता 
है। औपाधिक मरणके अनन्तर विशेष शान नहीं होता है, ऐसा श्रुतिका अर्थ दै । विज्ञाता- 
बिज्ञानकर्ता, भोक्ताका ज्ञान होनेपर- भोग्य भी ज्ञात हो जाता है, ऐसा उपचार है । मोक्षसाधन 
ज्ञानसे गम्यत्व आदि लिङ्गेसे और वाक्यके अन्वयसे न्रह्ममें ही तात्ययकी प्रतीति होनेसे 
ब्रह्म ही उपादेष्ट है, ऐसा सिद्धान्त करते -ह-- “एवम्‌” इत्यादिसे। “वित्तेन--वित्तसाध्य 
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भाष्य 
लक्ष्यते । कथमिति १ तदुपपाचते--अम्ृतत्वस्य तु नाऽऽशाऽस्ति वित्तेन' 
इति याज्ञवल्क्यादुपश्त्य 'ेनाहं नासता स्यां किमहं तेन कुयों यदेव 
भगवान्‌ वेद तदेव मे ब्रूहि” इत्यम्ृतत्वमाशासानाया मैत्रेय्या याज्ञवल्क्य 
आस्सविज्ञानमिदमुपदिशति । न चाऽन्यत्र परमात्मविज्ञानादसृतत्वमस्तीति 
श्रुतिस्मृतिवादा वदन्ति । तथा चाऽऽत्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रुच्यमान 
नाऽन्यत्र परसकारणविज्ञानान्सुख्यमवकरपते। न चेतदोपचारिकमाश्रयितु 
शक्यम्‌ , यत्कारणमात्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानं प्ररिज्ञायाऽनन्तरण ग्रन्थेन तदे- 
वोपपादयति--ब्रह्म तं परादाद्योऽन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद इत्यादिना । यो हि 
ब्रह्मक्षत्रादिक जगदात्मनोऽन्यत्र स्वातन्त्र्येण लब्धसङ्कावं पश्यति तं सिथ्या- 

साप्यका अनुवाद | 

हें । केसे अन्वित हैं? उसकी उपपत्ति दिखलाते हं--“असृतत्वस्य तु०' 
(अमृतखकी तो वित्तसे आशा नहीं है) ऐसा याज्ञवल्क्यसे सुनकर 'येनाहं 
भासृता स्यां किमहं०? ( जो सुझे अमर नहीं कर सकता उससे में क्या करूँगी ) 
इसलिए हे भगवन्‌ ! अमर करनेवाला जो उपाय आप जानते हैं, वह मुझसे 
कहिए ) इस प्रकार अमृतत्वकी आशा रखनेवाली मैन्नेयीके लिए याज्ञवल्क्य 
इस आत्मविज्ञानका उपदेश करते हें । परमात्माके विज्ञानके सिवा अन्य 
विज्ञानसे असृतत्वप्राप्ति नहीं होती ऐसा कहनेवाले सैकड़ों श्रुति और स्थृतिके 
वचन हूँ। उसी प्रकार आत्माके विज्ञानसे जो सर्वविज्ञान कहा गया है, वह परम 
कारणके विज्ञानको छोड़कर अन्य विज्ञानोंसै मुख्यरूपसे नहीं घट सकता है । यह 
कथन औपचारिक है, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि आत्माके विज्ञानसे 
सर्वविज्ञानकी प्रतिज्ञा करके “अह्य ते परादाद्यो०' ( जो आत्मासे अन्यको त्राह्मण- 
जाति जानता दै, ब्राह्मणजाति उसको कल्याणसागेसे भ्रष्ट कर देती है) इत्यादि 
आगेके मंथसे उसीका प्रतिपादन करते हैं । निश्चय जो ब्रहम, क्षत्र आदि जगतूकी 


रत्वप्रभा 
भेदनिन्दापूर्वकम मेद्साधनेन एकविज्ञानात्‌ सर्वविज्ञानस्य समर्थनादू औपचारिकत्व न 
युक्तमित्याहन चैतदौपचारिकमित्यादिना । पराकरोति-श्रेयोमार्यादू अंशयति। 
रत्वमभाका अनुवाद 
कैसे । भेदकी निन्दा करके अभेद साधन द्वारा एकविज्ञानंसे सर्वविज्ञानका समर्थन किया है, 
इससे भोक्ताका ज्ञान होनेपर भोग्यसमूद्दका ज्ञान हो, ऐसा उपचार करना युक्त नहीं है, यह .. 
कहते हैं---“न चेतदौपचारिकम्‌” इत्यादिसे । 'पराकरोति'--कल्याणमार्गसे अष्ट करता है। 
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भाष्य 


दर्शन तदेव मिथ्याइ्ट ब्रह्मक्षत्रादिकं जगत्‌ पराकरोतीति भेददृष्टिमपोद्य 
“इद्‌ सवं यदयमात्मा’ इति सर्वस्य चस्तुजातस्याऽऽत्माव्यतिरेकमवतार- 
यति | दुन्दुभ्यादिद््टान्तेश्र (° ४। ५ । ८) तमेवाऽव्यतिरेकं द्रढयति । 
“अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यच्ग्वेद/ ( वृ० ४।५।११ ) इत्या- 
दिना च प्रकृतस्याऽऽत्मनो नामरूपकर्मप्रपश्चकारणतां व्याचक्षाणः परमा- 
त्मानमेनं गमयति। तयेवेका यनप्रक्रियायामपि ( ° ४।५।१२ ) सविपयस्य 


आाष्यका अनुवाद 


आत्मासे अन्य स्थळमें स्वतंत्रतापूर्वक उसीकी सत्ता देखता दै, वही मिथ्या 
ब्रह्म, क्षत्र आदि जगत्‌ उस मिथ्यादर्शीको कस्याणसागैसे भ्रष्ट कर देता है, इस 
प्रकार भेददृष्टिका निपेध करके 'इदं सवै यद्‌०? ( यह सव आत्मरूप ही है) 
इस प्रकार सर्ववस्तुसमूह आत्मासे अभिन्न है, ऐसी अवतरणिका करते हैं । 
और दुन्दुभि आदि दृष्टान्तोंसे उसी अभेदको दृढ़ करते हैं। "अस्य महतो 
भूतस्य०? ( जो यह ऋग्वेद दै, वह इस सस ब्रह्मणा निःश्वसित है ) इल्यादिसे 
प्रकृत आत्मा नाम, रूप और कर्मरूप प्रपंचका कारण है, ऐसा व्याख्यान करने- 
की इच्छासे श्रुति इस परमात्माका ही अवगमन कराती है। उसी प्रकार 


रत्नमभा 
यथा दुन्दुमिशङ्कवीणाशव्दसामान्यअ्हणेनैव गृह्ममाणाः तत्तदवान्तरविशेषाः शुक्ति- 
ग्रहणग्राद्यरजतवत्‌ सामान्ये कल्पिताः ततो न भिद्यन्ते, एवमात्मभानभास्यं स्यम्‌ 
आत्ममात्रमिति निश्चितम्‌ इत्याह--दुन्दुभ्यादीतिं। एवम्‌ एकविज्ञानेन सर्वविज्ञान- 
प्रतिज्ञाया युख्यत्वाद्‌ ्रह्मनिश्चयः। सर्वस्रष्टत्वलिज्ञादपि इत्याह--अस्य महत इति | 
ऋग्वेदादिकस्‌-नाम, इष्टं हुतमिति कर्म, अयञ्च लोकः परश्च लोक इति रूपम्‌ । 
रत्वश्रभाका अनुवाद 


जसे दुन्दुमि, शंख और घीणाके सामान्य शब्दके ज्ञानसे ही ज्ञात होनेवाले अवान्तर विशेष शब्द 
शुक्तके ग्रहणसे ज्ञात होनेचाले रजतके समान सामान्य शब्दमें कल्पित हैं, उससे भिन्न नहीं 
हे, वैसे ही आत्माके भानसे भासित नेवाले सव आत्ममात्र हैं, यदद निश्चित दै, ऐसा कहते हैं- 
“दुन्दुभ्यादि” इत्यादिसे । इस प्रकार एक विज्ञानसे सर्वविज्ञानकी प्रतिज्ञा सुख्य दोनेसे ब्रह्मका 
निश्चय होता है । सर्षसप्टृत्वरिंगसे भी यही निश्चय होता है, ऐसा कहते इँ---“अस्य महतः” 


इत्यादिसे । ऋग्वेद आदि नाम हैं । इष्ट और हुत कर्म हैं। यह लोक ओर परलोक रूप है। 
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भाष्य 
सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य प्रपश्चस्येकायनमनन्तरमवाह्मं कृत्स्नं प्रज्ञान- 
घनं व्याचक्षाणः परमास्मानमेनं गमयति, तस्मात्‌ परमात्मन एवार्य दश- 
नाझ्टुपदेश इति गम्यते ॥ १९ ॥ 


य्॒त्युनरुक्तर--प्रियसंत्तचितोपक्रमादू विज्ञानात्मन एवायं दशना- 

युपदेश इति, अत्र ब्रूमः 
भाष्यका अनवाद 

एकायेन प्रक्रियामै भी विषय, इन्द्रिय और अन्तःकरणके साथ सम्पूर्ण प्रपंचका 
एक आधार बाह्य-आभ्यन्तरशून्य, अखण्ड और प्रज्ञानेकरस है, ऐसा समझाते हुए 
[ याज्ञवल्क्य ] परमात्माको ही समझाते हैं । इससे प्रतीत होता है कि 
परमात्माके ही दशन आदिका यह उपदेश है ॥ १९॥ 
... प्रियशव्दसे सूचित भोक्ता आस्माके उपक्रमसे विज्ञानात्माका ही यहद 
दृशेन आदि उपदेश है, ऐसा जो कहा दै, उसपर कहते हैँं--- 


remem 


रत्रम्रभा 
किञ्च, “स यथा सर्वासामपाँ समुद्र एकायनम्‌” ( बु० २।४।११ ) इति 
कण्डिकया सर्व्रपञ्चस्य मुख्यल्याधारत्वम्‌ आरमनो ब्रह्मत्वे छिङ्गम्‌ इत्याह 
थैवेकायनेति ॥ १९ ॥ 
रत्वभभाका अनवाद 


और 'स यथा सर्वासामपां०' ( जैसे सब जलोंका समुद्र एकमात्र आश्रय है ) इस अकार सम्पूर्ण 
प्रपंचका सुख्य लग्राधार होना भी आत्मा परत्रह्म ही है, इसमें हेतु है, ऐसा कहते हें-“तथेवे 
कायन” इत्यादिसे ॥१९॥ 


(१) अयन---स्थान, जिसमे ब्रद्म सव वस्तुआंका एक मात्र आधार कहा गया ऐ, नइ प्रकरण 
(२) यदि कोई कहे कि एकायन प्रक्रियामें 'स यथा सवौसामपां समुद्र एकायनमेवं स्वेषां स्पशौनां 
त्वगेकायनम्‌? से लेकर “एवं सर्वेषां वेदानां वागेकायनम्‌’ तक नदोसमुद्रदृष्टान्तपूवेक तत्तत्‌ इन्द्रियोंके 
विषयोके प्रति तत्तत्‌ इन्द्रियां आयतन कदी गई है । सम्पूर्ण प्रपंचका आत्मा एकायतन दै, ऐसा तो 
, नहीं कदा है, इसलिए एकायन प्रक्रियासे अह्म प्रपंचका एकायन कैसे सिड दो सकता है ! इसका 
समाधान इस प्रकार दै--एकायनप्रक्रिया प्रकृत आत्मासे सवन्ध रखती है, ऐसा अवश्य मानना 
चाहिए, क्योंकि वइ आत्माके प्रकरणमें दै । “समुद्र एकायनम्‌? इस वाक्यमे समुद्र नादियोके छयके 
अधिकरणरूपसे विवक्षित हे, उसी प्रकार “एवं सर्वेषां सुपर्शांनाम? इत्यादि वाक्य भी ल्यका अति 
पादक हैं ऐसा समझना चाहिए । :इन्द्रियाँ तो विषयोंके ल्यके अधिकरण नहीं हैं, इसलिए 'त्वग? 
मादि पदेसि स्पे आदिकी सझ्ष्मावस्थाएँ समझनी चाहिए । इससे तिड होता है फि कार्यका 
कारणमें लय श्रुतिको विवक्षित है । अत; प्रपंचरूप कार्यका अह्ममें ल्य प्रतिपादन करनेके लिए “एवं 


स्वेषामात्मेकायनस्‌? इस वाक्यका अध्याहार करमा चाहिए । इस प्रकार एकायन प्रक्रियासे प्रपंचकां 
अधिकरण ब्रह्म सिद्ध दोता हवै । 


प्य्ल्य्य्य्य्य्यय्टटाटलटलाटलटटटटटटटलटलणटलणलाकटलटलटटााटाटाटलटटकाकलाकालणाललककालक्ट 
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प्रतिज्ञासिद्वेलिज्ञमाश्मरथ्यः ॥ २० ॥ 

पदच्छेद्‌--प्रतिज्ञासिद्धः, लिङ्गम्‌, आइमरथ्यः । 

पदार्थो क्ति--पतिज्ञासिद्वेः--एकविज्ञानेन सर्यविज्ञानं भवतीति प्रतिज्ञायाः 
सिद्धेः [अभेदांशमादाय जीवोपक्रमणम्‌, लिङ्गम्‌, आइमरथ्यः [आचार्यः मनुते] । 

भाषाथे--एकके ज्ञानसे सब पदार्थांका ज्ञान होता है, ऐसी जो प्रतिज्ञा की 
गई है उसकी सिद्धिमे जीव और व्रह्मके अमेदांशको लेकर जीवका उपक्रम करना 
हेतु है, ऐसा आशमरथ्य आचार्यका मत है । 

भाष्य 

अस्त्यत्र प्रतिज्ञा 'आत्मनि विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति’ 'इदं 
सर्वे यदयमात्मा’ इति च, तस्याः प्रतिज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतल्रिङ्गं यत्‌ 
प्रियसँसू्चिंतस्याऽऽत्मनो द्र्टव्यत्वादिसङ्कीतेनम्‌ । यदि हि विज्ञानात्मा पर- 
सात्मनोऽन्यः स्यात्‌, ततः परमात्मविज्ञानेऽपि विज्ञानात्मा न विज्ञात इत्येक- 
विज्ञानेन सर्वविज्ञानं यत्‌ प्रतिज्ञातं तद्धीयेत। तस्मात्‌ प्रतिज्ञासिदध र्थ विज्ञा- 
नात्मपरमात्मनोर भेदांशेनोपक्रमणमित्याइमरथ्य आचार्यो मन्यते ॥ २० ॥ 

साष्यका अनुवाद 

“आत्मनि विज्ञाते०? (आत्माका विज्ञान द्दोनेपर इस सम्पूर्ण प्रपञ्चका विज्ञान 
हो जाता है) और “इदं सने०” ( यह आत्मा ही सर्वस्वरूप है) ऐसी यहां प्रतिज्ञा 
है । प्रियशब्द्स सम्यक्‌ सूचित आत्माका दशन आदि करना योग्य है, ऐसा जो 
कहा गया है, वह इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिका सूचक लिंग है, क्‍योंकि यदि 
विज्ञानात्मा परमात्मासे अन्य होता, तो परमात्माका विज्ञान होनेपर भी 
चिज्ञानात्माका विज्ञान न होता, इस प्रकार एकका विज्ञान होनेसे सवका विज्ञान 
होता है, ऐसी जो प्रतिज्ञा की गई दै, उसकी हानि होती, इसलिए प्रतिज्ञाकी सिद्धिके 
लिप विज्ञानात्मा और परमात्माका अभेदरूपसे उपक्रम दै, यह आइमरथ्य 
आचार्यका मत है ॥ २० ॥ 


रलप्रमा 
जीवत्रक्षणोः भेदामेदसत्त्वाद्‌ अभेदांशेन इदं जीवोपक्रमण प्रतिज्ञासाधकस्‌ 


इति आश्मरथ्यमतम्‌ ॥ २० ॥ 
रत्नमभाका अनुवाद 


, जीव और बढाका भेद तथा अभेद होनेसे अभेदाँशको लेकर जीवका उपक्रम करना 
प्रतिज्ञाका साधक है, ऐसा आइमरथ्य आचार्य मानते हैं ॥२०॥ 
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उत्क्रमिष्यत एवंभावादियोडुलोमे! ॥ २१ ॥ 


पदच्छेद---उत्कमिष्यतः, एवंभावात्‌, इति, औडुलोमिः । 

पदार्थोक्ति--उक्तमिष्यतः--त्रह्मात्मत्वसाक्षात्कारेण कार्यकरणसङ्घातादु- 
क्रसिष्यतः, एवंभावात्‌--परमात्मना एकीमावात्‌ [ भविष्यदमेदमादाय जीवो- 
पक्रमः ] इति, ओडुछोमिः [ आचार्यः मन्यते ] । 

भाषथे--मैं ब्रह्म हूँ? ऐसा साक्षात्कार होनेके वाद देह और इन्द्रियसमूहर्म 
अभिमानका छाग करते इए जीवका परमात्माके साथ ऐक्य होता है, इस भविष्यत्‌ 
अभेदको लेकर -जीवका उपक्रम है, ऐसा औडलोमि आचार्य मानते हैं । 

भाष्य 

विज्ञानात्मन एव देहेन्ट्रियमनोबुद्विसङ्कातोपाथिसम्पर्कात्‌ कुपी भूतस्य 
ज्ञानभ्यानादिसाथनाबुष्ठानात्‌ सम्मसत्नस्य देहादिसङ्काताहुत्कमिष्यतः पर- 
मास्मेक्योपपत्तरिदमभेदेनोपक्रमणमित्यौइलोमिराचायों मन्यते । श्रुतिश्रैव॑ 
भवति--एप सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन 
रूपेणामिनिष्पद्यते' (छा० ८।१२।३) इति । कचिच जीवाश्रयमपि नामरूपं 

भाष्यका अनुवाद 

देह, इन्द्रिय, सन और बुद्धिके संघातरूप उपाधिके संबन्धसे कछुपित 
ज्ञान, ध्यान आदि साधनोंके अनुष्ठानसे इष्ट देइ आदि संघातमेंसे उत्क्रमण 
करनेवाले विज्ञानात्माका ही परमात्माके साथ ऐक्य हो जाता है, यह उपक्रम 
उक्त अभेदसे है, ऐसा औडुछोमि आचायेका मत है । श्रुति भी ऐसी ही है--एष 
संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्‌०? ( यह जीव इस शरीरसे निकळकर अपने रूपका 
साक्षात्कार करके पर ज्योतिको प्राप्त करता है )। कितने ही स्थढाँपर नास ओर 


रत्वम्रभा 
उत्क्रमिष्यत० । सत्यसंसारदशायां मेद एव, झुक्तावेव अभेद इति औडुलोमि- 
मतम्‌। तत्र मानमाह- श्रुतिश्चेति । समुत्यानम्‌-उत्कान्तिः। ननु संसारस्य औपाधिक- 
स्वात्‌ सर्वदेव अभेद इत्याशङ्क्य दृष्टान्तबलेन संसारस्य खाभाविकस्वम इत्याहू-- 
रल्नमभाका अनुवाद 


_ सत्यसंसार दशामें भेद ही है, सुक्तिमै ही अभद है, ऐसा औडलोमि आचायैका मत 
है। उसमें प्रमाण कहते हैं--“शुतिश्व” इत्यादिसे । ससुत्यान--उत्कान्ति । परन्तु 
° ~ ७ होनेसे ® ~ ७. 

संसारके ही ओपाधिक होनेसे सवेदा दी अभेद है, ऐसी आशंका करके इशान्तबलसे संसारको 
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याष्य ” 
नदीनिदशनेन ज्ञापयति-- 
“यथा नद्यः स्यन्दमानाः सथुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय । 

तथा विद्वान्नामरुपाहिमुक्तः परात्‌ परं पुरुपयुपेति दिव्यम्‌ |” 
(घु० ३।२।८) इति। यथा लोके नद्यः स्वाश्रयसेव नामरूपं 
विहाय समुद्रमुपयन्त्येवे जीवोऽपि स्त्राश्रयमेच नामरूपं विहाय परं पुरुप- 
सुंपेतीति हि तत्राऽर्थः प्रतीयते इष्टान्तदा्टान्तिकयोस्तुल्यतायै ॥ २१ ॥ 

साष्यका अनुवाद 
रूप जीवके आश्रय हैं, ऐसा भी नदीके दृष्टान्तसे श्रुति जताती दै--'यथा 
नद्यः स्यन्दमानाः०'—-जैसे छोकमें नदियां अपने नाम ओर रूपका लाग करके 
समुद्रभें जाती हैँ, वैसे जीव भी अपने नाम और रूपका लाग करके परम 
पुरुषको प्राप्त होता दै, यहाँ दृष्टान्त और दाष्टोन्तिककी तुस्यताके लिए ऐसा 
अर्थ प्रतीत होता है. ॥ २१ ॥ 


रत्वग्रमा 
क्चिच्चेति। “यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहायः 
( घु० ३।२।८) इति नदीनिदर्शनं व्याचण्टे-यथा होक इति ॥२१॥ 
रत्नभभाका अनुवाद 
स्वाभाविक कहते हें-~-"'कचि्च'”” इल्यादिसे । “यथा नद्यः०? इस नदीके दृष्टान्तका व्याख्यान 
करते दैं---“यथा लोके” इत्यादिसे ॥ २१ ॥ 


अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥ २२.॥ 


पद्च्छेद्‌--अवस्थितेः, इति, कारकृत्स्नः । 

पदार्थोक्ति--अवस्थितेः--त्रह्मण एवाऽविद्याकर्पितभेदेन जीवरूपेणाऽव- 
स्थानात्‌ [ जीवोपक्रमः ] इति, काशकृत्तनः [ आचार्यो मन्यते ] । 

भापार्थ--काशक्कतस्न आचार्य मानते हैं कि अविद्याकल्पित मेदसे ब्रह्म ही 


जीवरूपसे स्थित है. इसलिए जीवसे उपक्रम है। 


(१) इस मतमें भविष्यद्‌ वृत्तिसे 'तत््वमासि” इत्यादि वाक्योंको अमेदपरक समझना चाहिए । 
मुक्तिकालगें अभेद दै इसलिए जीवत्व परमात्माकी ही पूर्वावस्था दे, भूतपूर्व गतिसे परमात्मामें दी 
भोक्तत्व संभव हे, इसलिए उपक्रमनिरोध नहीं दै । 
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भाष्य 
अस्यैव परमात्मनोऽनेनापि विज्ञानात्मभावेना$वस्थानादुपपञ्नमिदम- 
भेदेनोपक्रमणमिति काशकृत्स्न आचायों मन्यते। तथा च ब्राह्मणम्‌-“अनेन 
जीवेनाऽऽत्मनाऽनुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि’ (छा० ६।३।२) इत्येवं- 

७ he ७ ° ~ 
जातीयकं परस्येवात्मनो जीवभावेनावस्थानं दर्शयति। मन्त्रवर्णभ्ध--- सर्वाणि 
साष्यका अनुवाद 
यही परमात्मा इस विज्ञानात्मरूपसे रहता दै, इसलिए अभेदसे यह उपक्रम 
युक्त है, ऐसा काराकत्स्न आचार्यका मत है । उसी प्रकार 'अनेन जीचेनाऽऽत्मचाऽ- 
नुप्रविञ्य०? ( इस जीव द्वारा अनुप्रवेश करके नाम और रूपको व्यक्त करूँगा ) 
इत्यादि ब्राह्मण परमास्माका ही जीवात्मरूपसे अवस्थान दिखलाता दै । उसी 
रत्वप्रभा है 
_ सिद्धान्तमाह--अवस्थितेरिति । अत्यन्तामेदज्ञापनाथं जीवम्‌ उपक्रम्य 
द्रष्टव्यत्वादयो ब्रह्मधर्मा उक्ता इत्यर्थः | एतेन--जीवलिङ्यानां अक्मपरत्वकथनार्थम्‌ 
इदमधिकरणं न भवति, प्रतदैनाधिकरणे कथितत्वात्‌, भाषि जीवानुवादेन 
रह्मप्रतिपादनार्थम्‌ “सुपुप्युल्लन्त्योमेदेन” ( त्र० सू० १।३।४२ ) इत्यत्र 
गतत्वात्‌, अतो व्यर्थस्‌ इदमधिकरणम्‌ इति निरस्तम्‌, जीवोद्देशेन अक्षत्व- 
मतिपादने भेदोऽपि आवश्यक इति मेदाभेदशङ्काम्ाती कल्पितभेदेन उद्देश्य- 
त्वादिकम्‌, स्वतः अत्यन्ताभेद इति ज्ञापनार्थम्‌ अस्य आरम्भात्‌ । ज्ञायते च अत्र 
लिङ्गम्‌ आत्मशब्देन उपक्रान्तस्य जीवस्य धर्मिणो ब्रह्मणो -धर्म्यन्तरस्य अहणं 
विनेव ब्रह्मधर्मकथनम्‌ भेदाभेदयोः तु धर्मिद्वयम्रहः स्यात्‌ इति मन्तव्यम्‌ । 
रलप्रभाका अनुवाद 

सिद्धान्त कहते हैं-“'अवस्थितेः” इत्यादिसि। जीव और ब्रह्ममें अत्यन्त अभेद है, 
यह ज्ञान करानिके लिए जीवका उपक्रम कर दृष्टव्यत्व आदि म्रह्मके धसे कहे गये हैं, ऐसा 
अर्थ है। इससे यह शंका भौ निवृत्त हो गई कि जीवलिंगोको ब्रह्मपरक कहनेके लिए यह 
अधिकरण नहीं है, क्योंकि वह विषय प्रतदंचाधिकरणमें कहा गया हैं, जीवके अचुवादसे 
महाका प्रतिपादन करनेके लिए भी यह अधिकरण नहीं है, क्योंकि सपुप्लुक्कान्त्यधिकरणर्मे 
बह विषय कहा गया है, इसालिए यह अधिकरण निरर्थक है। कारण कि जीवको उदेश्य 
कर उसमें ब्रह्मत्वका प्रतिपादन करनेके लिए भेदकी भी आवश्यकता है, इसलिए भेद है 
या अमेद है, ऐसी शंका होनेपर कल्पित भेदसे जीवको इह्य आदि कहा है, वस्तुतः तो 
दोनोंका अभेद है, ऐसा ज्ञान करानेके लिए इस अधिकरणका आरंभ है । यहां इस विषयमें 
यह किंग मो अतीत होता है कि आत्मशब्दसे उपक्रान्त जीवरूप धर्मीमें . ब्रह्मरूप अन्य धर्मीके 
कथनके विना दी महाधर्म कहा गया हे, भद और अभेद दोनों चास्तविक होते, तो दो 
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माष्य 


रूपाणि चिचित्य धीरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्यदास्ते’ ( तै० आ० 
३। १२॥ ७) इत्येवंजातीयकः। न च तेजःप्रभृतीनां सृष्टौ जीवस्य 
एथक्सृष्टिः श्रता येन परस्मादात्मनोऽन्यस्तद्विकारो जीवः स्यात्‌। काश- 
कृत्स्नस्याऽऽचायस्याऽविकृतः परमेश्वरो जीवो नाऽन्य इति मतस्‌ । आइमर- 
थ्यस्य तु यद्यपि जीवस्य परस्मादनन्यरवमभिम्रेतं तथापि प्रतिज्ञासिद्धेरिति 
सापेक्षातवामिधानात्‌ कार्यकारणभावः कियानप्यभिप्रेत इति गम्यते । 
ओइलोमिपक्षे पुनः स्पष्टमेवाऽवस्थान्तरापेक्षो भेदाभेदो गम्येते । तत्र 
माष्यका अनुवाद 
प्रकार 'सर्वाणि रूपाणि विचिद्य” ( जो सविज्ञ सब चराचरको उत्पन्न कर उनका 
नाम रख और उनमें प्रवेश करके भाषण आदि व्यवहार करता हुआ रहता है ) 
इत्यादि मंत्रवर्ण मी है। तेज आदिकी स्रृष्टिमै जीवकी पथक्‌ सृष्टि श्रुतिमें नहीं 
है, जिससे कि जीव परमात्मासे अन्य एवं उसका विकार हो। जीव अविकृत 
परमेश्वर ही है, उससे प्रथक्‌ नहीं है, ऐसा कारकृत्न आचार्यका मत है। 
आइमरथ्यके सतमें यद्यपि जीव परमात्मासे अभिन्न है, तो भी श्रतिज्ञासिद्धिसे” 
इस प्रकार सापेक्षत्वका अभिधान है, इससे यत्किञ्चित्‌ कार्यकारणभाव इष्ट है, 
ऐसा प्रतीत होता है। औडुलोमिके पक्षमें तो अवस्थाभेदसे भेद और अभेद 


NN ANN 


रत्वम्रभा 


चीरः-सर्वज्ञः, सर्वाणि रूपाणि-कार्याणि, विचित्य-सृष्ट्वा, तेषां नामानि च इत्वा 
तेषु बुद्धयादिषु प्रविश्य अभिवदनादिकं कुर्षन्‌ यो वर्तते, तं विद्वान्‌ इहैव 
अमृती भवतीति मन्त्रोऽपि जीवपरयोः ऐक्य दर्शयति इत्याह-मन्त्रेति । 
जीवस्य ब्रह्मविकारत्वात्‌ न ऐक्यम्‌ इत्यत आह--न च तेज इति । मतत्रयं 
विभज्य दर्शयति--काशकृ त्खस्पेत्यादिना । फियानपीति। अमेदवद्‌ 
रलग्रभाका अनुवाद 
धर्मियोंका प्रदण होता, ऐसा समझना चाहिए । धीर--सवेज्ञ सव रूप--कार्योको उत्पन्न 
करके, उनका नास रखकर उनमें--बुद्धि आदिमें प्रवेश करके भाषण आदि करता हुआ जो 
रद्दता दै, उसको जाननेवाळा यहीं अग्रत होता है, ऐसा कहनेवाछा मंत्र भी जीव और पर- 
मात्माका ऐक्य दिखळाता है, ऐसा कहते हैं--“मन्त्र” इत्यादिसे। जीव महाका विकार 
है, अतः दोनोंमें अभेद -नहीं दै, इसपर कहते हैं--“न च तेजः” इत्यादि । तीनों 
आचायोके मतोंका विभाग करके दिखलाते हैं--“कापाकृत्स्नस्य” इत्यादिसे । “कियानपि”-- 
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भाष्य 
काशकृत्ल्लीयं सतं श्रत्यन्नुसारीति गम्यते, प्रतिपिपादयिषितार्थाच्ुसारात्‌ 
'तत्वससि इत्यादिश्रतिस्यः । एवं च सति तज्ज्ञानादमृतत्वमवकल्पते, 
विकारात्मकले हि जीवस्याऽभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृतिसम्बन्धे 
प्रलयप्रसङ्गान तज्ज्ञानादसतत्वमवकल्पेत, अतश्च खाश्वयस्य नासर्पस्या5 
सम्भवादुपाध्याश्रय नामरूपं जीव उपचर्यते । अत एवोत्पत्तिरपि जीवस्य 
भाष्यका अनुवाद 
दोनों स्पष्टतया प्रतीत होते हैं। इन सब सतोंसें आचाये काशकृत्स्तका सत 
श्रुथतुसारी मालूम पड़ता है, क्योंकि 'तत्त्वमसि? ( बह तू है ) इत्यादि श्रुतियों 
हारा प्रतिपादन करतेके लिए अभीष्ट जो अर्थ है, उसके अनुसार है। 
श्रुयनुसारी होनेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व संभव है.। यदि जीव विकारात्मक 
साना जाय तो प्रकृत्तिसे संवन्ध होनेपर विकारका लय हो जानेसे उसके ज्ञानसे 
अमृतत्व संभव नहीं दै । इससे स्वाश्रित नास और रूपका जीवमें अभाव होनेसे 
उपाधिके आश्रित नाम, रूपका उससें उपचार होता है। इसी कारण 
कहींप्रर अभ्नि और चिनगारियोंके उदाहरणसे श्रुतिद्वारा प्रतिपादित 
रत्नमभा 

भेदोऽपि इत्यथेः । तत्र अन्त्यस्य सतस्य उपादेयत्वमाह--तत्र काशकृत्खी 

यमिति । सोऽयं देवदत्त इतिवत्‌ 'तस्वमसि' आदिवाक्येभ्यः परापरयोः 'अत्यन्ता- 
मेदः प्रतिपादयितुम्‌ इष्टोऽथः, तदनुसारित्वाद्‌ इत्यर्थः । ज्ञानात्‌ सुक्तिश्रुस्यन्य- 
थानुपपत्त्याऽपि अयमेव पक्ष आदेय इत्याह- एवश्वेति । अत्यन्तामेदे सति 

इत्यर्थः । कल्पितस्य भेदस्य ज्ञानात्‌ निवृत्तिः सम्भवति न सत्यस्य इत्यपि 
द्वष्टव्यम्‌ ॥ यदुक्तम्‌--नदीदष्टान्तात्‌ संसारः स्वाभाविक इति, तत्‌ न ईस्यांह-- 
अतश्चेति । अनामखप्रह्मत्वात्‌ जीवश्य इत्यथः। उत्पत्तिश्रुत्या जीवस्य ब्रह्मणा 

रत्नममाका अनुवाद 

अभदके समान भेद भी । तीनों मतोंमें आचाय काशङृत्लका मत स्वीकारयोग्य हे, ऐसा कहते 
हँ---तत्र काशङृत्ल्लीयम्‌” इत्यादिसे । 'साड्यं देवदत्तः' ( वह यह देवदत्त हे ) इसके समान 
तत्वमसि’ (चह तू हे $ इत्यादि वाक्यासे पर ओर अपर--जीवात्मा और परमात्माके 
अच्यन्त अभेदका प्रतिपादन करना इष्ट अथे हे, उसके अचुसारी दोनेसे, ऐसा अथ हे। 
ज्ञानसे मुक्ति होती हे, ऐसा प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियाँ अन्यथा उपपन्न नही होतीं, इसालिए 
भी यही पक्ष उपादेय है, ऐसा कहते हँ--“एवं च” इत्यादिसे । 'एवं च'--अद्यन्त अभेद 
हेनिपर । ज्ञानसे कल्पित भेदकी निद्नाति हो सकती है, सत्यकी नहीं हो सकती, ऐसा भी 
समझना चाहिए । नदीके दृष्टान्तसे संसार स्वाभाविक है, ऐसा जो कहा है, वह युक्त नहीं 
इं, ऐसा कहते इं--“अतश्र" इत्यादिसे। 'अतश्च'--जावके नामरूपरहितत ब्रह्म दोनेके 
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माष्य 


छचिदभिविस्फुलिङ्गोदाइरणेन श्राव्यमाणोपाध्याश्रयैव वेदितव्या । 

यदप्युक्तम--प्रकृतस्येव महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः सम्मुत्थान 
विज्ञानात्मभावेन दर्शयन्‌ विज्ञानात्मन एवेदं द्रष्टव्यत्वे दर्घयति इति, 
तत्राऽपीयसेव त्रिसूत्री. योजयितव्या । भअतिज्ञासिद्वेलिज्ञमाइ्मरथ्यः | 
इदमत्र प्रतिज्ञातम्‌--“आत्मनि विदिते सर्वं विदितं भवति’ “इदं सर्वे यद- 
यमात्मा! (व० २।४।६) इति च, उपपादितं च सर्वस्य नामरूपकर्मपपश्च- 
स्येकपसवत्वादेकप्रलयत्वाच हुन्दुस्यादिहटान्तैथ्च कार्यकारणयोरण्यतिरेक- 
प्रतिपादनात्‌ तस्या एव प्रतिज्ञायाः सिद्धिं सूचगत्येतछिङ्ग यन्महतो 

भाण्यका अनुवाद 

जीवकी उत्पत्ति भी उपाधिफे आश्रित ही समझनी चाहिए । 

प्रकत सल ब्रह्म ही जो द्रष्टव्य है, उसका भूतोंसे समुत्थान विज्ञानात्मन 
भावसे दिखलाते हुए मुनि विज्ञानात्मा दी द्रष्टन्य है, ऐसा दशोते हैं, यह जो कहा 
है, उसमें भी इसी त्रिसूत्रीकी योजना करनी चाहिए । श्रतिज्ञासिद्धे०? यहांपर 
“आत्मनि विदिते सर्वे ? ( आतमाका ज्ञान दोनेपर सवका ज्ञान हो जाता है ) 
और “इदं सबै यद्‌०' ( यह सव दृश्य प्रपश्च आत्मा ही है.) ऐसी मतिज्ञा है । 
नाम, रूप और कर्म प्रपञ्चका आत्मरूपरव उपपादित भी है, क्योकि एक उत्पन 
त्तिस्थान और एक प्रळयस्थान होने और दुन्दुभि आदिके इष्टान्तासे काये और 
कारण अभिन्न हैँ, ऐसा प्रतिपादन है। जो सस द्रष्टव्य ब्रह्मका भूतोंसे 


रत्वमभा 
भेदाभेदौ इत्यत आह-अत एवेति। उत्पतः स्वाभाविकत्वे मुक्रययोगादू एव इत्यर्थः। 
अन्न पूर्वपक्षे वीजत्रयसुक्तम्‌--जीवेन उपक्रमः, परस्यैव समुत्यानश्रुत्या 
जीवामेदामिधानस्‌, विज्ञाठृशव्दश्चेति । तत्र आदं वीजं त्रिसूऽ्या निरस्तम्‌ , सम्प्रति 
द्वितीयम्‌ अनूद्य तयेव निराचष्टे--यदप्युक्तमित्यादिना । आत्मज्ञानात्‌ सर्वज्ञानं 
रत्वमभाका अनुवाद 
कारण । उत्पत्ति श्रुतिसे जीवका त्रहासे भद और अभेद दोनों हॉ, इसपर कहते हैं---“अत 
एव” इत्यादि । अर्थात्‌ यदि उत्पत्ति स्वाभाविक हो, तो मुक्ति ही नही हो सकती इसलिए । 
यहां पूर्वेपक्षमें तीन वीज कहे हैं--जीवसे उपक्रम, समुत्थान श्रुतिसे परमात्माका 
ही जीवके अभेदस अभिधान और विश्ञातृशब्द । उनमें आद्य बीजका त्रिसूत्रासे निरा- 
करण किया गया । अब दूसरे वीजका अनुवाद करके, उसी त्रिसूत्रीसे उसका निराकरण 
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भाष्य 
भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थाने विज्ञानात्मभावेन कथितमित्याइमरथ्य 
आचार्यो मन्यते । अभेदे हि सत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं प्रतिज्ञातम- 
पै [1 भावादित्यौडुलोसि २ 
वकल्पत इति । “उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्योइलोमिः’ । - उत्क्रमिष्यतो 
विज्ञानात्मनो ज्ञानध्यानादिसामर्थ्यात्‌ संप्रसच्नस परेणाऽऽत्मनेक्यसम्भवा- 
दिदमभेदाभिधानमित्योडलोमिराचार्या मन्यते । “अवस्थितेरिति काश- 
कृत्स्नः? । अस्यैव परमात्मनो5नेना$पि विज्ञानात्ममावेनाऽवस्थानादुपपन्न- 
मिदमभेदाभिधानमिति काशकृत्स्न आचायों मन्यते । 
ननूच्छेदाभिधानसेतत---'एतेभ्यो भूतेभ्यः सम्मुत्थाय तान्पेवाबु- 
विनश्यति न मत्य संज्ञाऽस्ति’ ( चू० २४1१२ ) इति कथमेतदभेदामि- 
साष्यका अनुवाद 
विज्ञानात्मरूपसे ससुत्थान कहा गया है, वह लिङ्ग इसी प्रतिज्ञाकी सिद्धिका 
सूचक है, ऐसा आइमरथ्य आचायेका सत है, क्योंकि अभेद होनेपर 
एक विज्ञानसे सर्वविज्ञान, जिसकी प्रतिज्ञा की है, उपपन्न होता है। “ त्क- 
मिष्यत०' उल्कमण करनेवाले, ज्ञान, ध्यान आदि सामथ्येसे संप्रसञ्न हुए 
विज्ञानात्माका परमात्माके साथ ऐक्यका संभव होनेसे यह अभेदका अभिधान 
युक्त है, ऐसा काशकृत्स्त आचायेका सत है। 
परन्तु 'एतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय” ( इन भूतोंसे समुत्थान 
करके इनके अनन्तर ही नष्ट हो जाता है, सरणानन्तर ज्ञान नहीं 
रहता ) इस प्रकार उच्छेदका अभिधान है, यह अभेदका अभिधान 


रलगया 

यत्‌ प्रतिज्ञातं, तत्र हेतुः “इदं सवै यदयमात्मा” ( ३० २1४1६ ) इत्यव्यतिरेक 
उक्तः, तस्य प्रतिपादनात्‌ तदेव प्रतिज्ञातस्‌ उपपादितम्‌ इति योजना । एकस्मात 
प्रसवो यस्य, एकस्मिन्‌ प्ररूयो यस्य, तदूभावादित्यथः । ससुत्थानमू---भमेदा- 
भिधानमिति यावदू । | 

जन्मनाशी उक्तौ नाभेद इत्याक्षिप्य परिहरति-नन्वित्यादिना । शृतस्य संज्ञा 

रत्वम्रमाका अनुवाद 

करते हैं--“यदप्युक्तम!” इत्यादिसे। आत्मज्ञानसे जिस सर्वविज्ञानकी प्रतिज्ञा की गई है, 
उसका हेतु “इदं सर्व०' ( जो यह प्रपंच है, वह आत्मा हे ) इस श्रुतिसे उक्त अभद कहा 
गया है, उसका प्रतिपादन करनेसे जिसकी प्रतिज्ञा की उसीका प्रतिपादन हुआ दै, ऐसी 
योजना करनी चाहिए । एकसे उत्पत्ति है जिसकी वह.. एक प्रसव, एकसें प्रलय है जिसका 
वदद एकप्रलय, तद्भावसे । समुत्यान--अभेदाभिधान । FR 

परन्तु इससे जीवात्माका जन्म और नाश कहे गये हे, अभेद नहीं “ 
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किट फेक पित 


माष्य 
धानम्‌। नेष दोषः | विशेषविज्ञानविनाशाभिप्रायमेतदिनाशामिधान ना55- 
त्मोच्छेदाभिप्रायम्‌ । ‘अत्रैव मा भगवानमूमुदन्न प्रेत्य संज्ञाइस्ति' इति पर्य- 
नुयुज्य स्वयमेव श्रत्या उर्थान्तरस्थ दर्शितत्वात्‌--“न वा अरेऽहं मोहं अवी- 
म्यविनाशी चा अरेज्यमात्माथ्लुच्छित्तिधमां मात्रासंसगस्त्वस्थ भवति? 
इति । एतदुक्तं भवति--कूटस्थनित्य एवाऽयं विज्ञानघन आत्मा नाऽस्यो- 
च्छेदप्सङ्गोऽस्ति, मात्राभिस्त्वस्य भूतेन्द्रियलक्षणाभिरविद्याकृताभिरसंसमा 
विद्यया भवति, संसर्गाभावे च तत्कृतस्य विशेपविज्ञानखाऽभावात्न प्रेत्य 
संश्षाऽस्तीत्यक्तामिति । यदप्युक्तम्‌-'विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌’ इति 
भाष्यका अनुवाद 
केसे है ? यह दोप नहीं है। यह जो विनाशका अभिधान है, उसका 
तातपय विशेष विज्ञानके विनाइमें है, आत्माके उच्छेदमें नहीं है, 
क्योंकि 'अत्रेव मा भगवान०” ( भरणके अनन्तर ज्ञान नहीं रहता, 
यह कह कर आपने मुझे मोहमें डाळ दिया है.) ऐसा पर्युयोग ( आक्षेप ) 
करके श्रुति द्वारा खयं ही अन्य अर्थ दिखलाया है--“न चा अरेऽहं मोह 
ब्रवीम्यविनाशी०? ( हे मैत्रेयि ! में ऐसा कुछ नहीं कहता जिससे मोह हो, अरे ! 
आत्मा नाशहेतुरहित है, अतः अविनाशी दै, देह, इन्द्रिय आदिके साथ इसका 
संसग नहीं होता है) । तारपर्य यह है कि यह आत्मा कूटस्थ, निस और विज्ञा- 
नैकरस दै, उसका उच्छेद नहीं हो सकता । अविद्यासे जनित भूतेन्ट्रियलक्षण 
मात्राओंके साथ इसके संसगका अभाव विद्यासे होता है। संसगके अभावसे 


रत्रम्रभा 
नास्तीति वाक्ये अत्रैव मां मोहितवानसि ज्ञानरूपस्य आत्मनो ज्ञानामावे नाशमसङ्गादिति 
जैब्रेय्या उक्तो झुनिराह-न वा अरे इति । मोहं मोहकरवाक्यम्‌ , अविनाशी नाशहेतु- 
शून्य, अत उच्छि्तिधर्म नाशवान्‌ न भवतीति अनुच्छित्तिधर्मा इत्यथैः । तृतीय 
बीज तृतीयेन मतेन एव निरसनीयम्‌ इत्याह-पदपीत्यादिना । आग्यमतद्वये सत्यभेदा- 
रत्वश्रमाका अनुवाद 
कहां गया दै, ऐसा आक्षेप करके उसका परिहार करते हैं--“नज्ञ” इल्यादिसे । 
न प्रेत्य संज्ञास्ति--भरे हुए को ज्ञान नहीं होता, यद् कह कर दें भगवन्‌! 
आपने मुझे मोहमें डाळ दिया है, क्योंकि ज्ञानरूप आत्माका, शानके अभावमें नाझ हो 
जायगा, ऐसा मैत्रयीके कइनेपर सुनिने कदहा--“न वा अरे” इत्यादि । 'मोदम्‌--सोइकर 
वाक्यको, अविनाशी-नाशहेतुश्चत्य, विनाशके अयोग्य, इसीलिए अचुच्छित्तिधसो--नाशवान्‌, 


८१४ त बरह्षसन्न [अ०? १०४ 


भाष्य 
कतृवचनेन शब्देनोपसंहारादिज्ञानात्मन एवेदं द्रष्टव्यत्वम्‌ इति, तदपि का- 
शकुत्स्नीयेनेव दशनेन परिहरणीयम्‌। अपि च “यत्र हि तमिव भवति त- 
दितर इतरं पश्यति’ (बू २।४।१३) इत्यारभ्याविद्याविषये तस्येव दश 
नादिलक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपश्चय 'यत्र त्वस्य सर्वसात्मेवाभूत्तत्केन क॑ 
पञ्येत्‌' इत्यादिना विद्याविषये तस्यैव दर्शनादिलक्षणस्य विशेषविज्ञान- 
स्याभावमभिदधाति । पुनश्च विषया भावेऽपि आत्मानं विजानीयात्‌ इत्या- 
साष्यका अनुवाद . 
उससे किये गये विरोपविज्ञानफे अभावसे “न प्रेझ संज्ञाऽस्ति’ ( मरणके 
अनन्तर ज्ञान नहीं रहता) ऐसा कहा है । 'विज्ञातारमरे०' ( अरे, 
विज्ञाताको किससे जाने ) ऐसा कतेवाचक शब्दसे उपसंहार है, उससे 
विज्ञानात्मा ज्ञेय है, ऐसा जो कहा है, उसका भी काझक्स्नके मतसे ही परि- 
हार करना युक्त है। उसी प्रकार 'यत्र हि छेतमिव०? (परन्तु जहां दवैत-सा होता 
है, वहां दूसरा दूसरेको देखता है) ऐसा आरंभ करके अविद्याविषयमें उसके 
ही दशेन आदि रूप विशेषविज्ञानका प्रपंच करके यत्र सस्य स्वेमातौवा- 
भृत्‌०' ( परन्तु जहां इसका सब आत्मा ही हो गया वहां किससे किसको 
देखे ) इत्यादिसे वियाविषयमें उसके ही दशन आदि लक्षण विशेष विज्ञानका 
अभाव कहते हैं। ओर विषयके अभावमें सी आत्माका विज्ञान प्राप्त हो, 


हौ 


रत्वप्रभा 
ङ्गीकारातु केनेति आक्षेपो न युक्तः काशकुत्खस्य मते तु अत्यन्ताभेदाद्‌ विज्ञानस्य 
कारकाभावात्‌ स युक्त इति। थुत्यचुसारित्वात्‌ तन्मते मनःकर्पितं विज्ञातृत्वं मुक्त 
ब्रह्मात्मनि भूतपूर्वगत्या उक्तमिति परिहरणीयम्‌ इत्यर्थः। किञ्च, पूर्वापरपर्यालोचनया 
वाक्यस्य सुक्तात्मपरस्वावगमाद्‌ विज्ञातृत्वं कल्पितमेवं अनूद्यते इति न तष्षिङ्गेन जीवपर- 
रत्वग्रसाका अनवाद 

नहीं है। पूर्वपक्षके तीसरे बीजका तृतीय मत-काशक्कत्स्नके'मतसे ही “निरसन करना चाहिए, 
ऐसा कहते हें-““यदपि” इत्यादिसे । आइमरथ्य और औडलोमि इन दोनोंके मतमें सत्य भेदका 
अयीकार देनेसे केन'(किसस) एसा आक्षेप युक्त नहीं दै । काशकत्स्नके भतमें तो अत्यन्तामेद स्वीकार 
है, इसलिए विज्ञानके कारकका अभाव ददोनेसे आक्षेप युक्त है, इस प्रकार ' काशक्कत्स्वके सतके 
श्रुत्यचुसारी होनेसे उस मतमें मनःकल्पित विज्ञातृत्व सुक्त ब्रह्मात्मामें भूतपूर्वगतिसे कहा गया 
हे, इस प्रकार परिहार करना चाहिए, ऐसा अर्थ दे । .और वाक्यके पूर्वापर संवन्धका पर्यो 

लोचन करनेसे प्रतीत होता दै कि वह वाक्य मुक्त आत्माका हो प्रतिपादन करता दे, इससे 
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माष्य 
शङ्क'य “विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌’ इत्याह । ततश्च विशेषविज्ञानाभा- 
चोपपादनपरस्वाद्‌ वाक्यस्य विज्ञानधातुरेव केवल! सन्‌ भूतपूर्वगत्या फर्वृवच- 
नेन तृचा निर्दिष्ट इति गम्यते। दशितं तु पुरस्तात्‌ काशकत्स्नीयस्य पक्षस्य 
श्रुतिमच्चम्‌, अतश्च विज्ञानात्मपरमात्मनोरविद्याग्रत्युपस्थापितनामरूप- 
रचितदेहाचुपाधिनिमित्तो भेदो न पारमार्थिक इत्येपोऽर्थः सर्वेवेंदान्तवादि: 

भिरभ्युपगन्तव्यः । "सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाह्वितीयम्‌' 

(छा० ६।२।१) 'आत्मेचेदं सर्वस्‌’ ( छां० ७।२५।२ ), 'बह्लेवेदं सर्वम्‌’ 
(मु० २।२।११), ईद सवै यदयमात्मा' (वृ० २।४।६) “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा! 

साष्यका अनुवाद 

ऐसी आइका करके 'बिज्ञातारमरे केन०' ( अरे चिज्ञाताको किससे जाने ) 
ऐसा कहते हें । वाक्य विशेष विज्ञानके अभावका प्रतिपादन करता है, 
इसलिए विज्ञानैकरस ही केवल है, तो मी पूवेकी जो स्थिति थी, उस 
स्थितिसे कट्टेवाचक दिच! प्रत्ययसे निर्दिष्ट दै, ऐसा समझा जाता है। 
काशकृत्नका मत श्रृतिप्रतिपादित है, ऐसा तो पूर्वमे दशोया गया है, इसलिए 
विज्ञानात्मा और परमात्माका भेद अविद्यासे उपस्थापित नाम और रूपसे 
कल्पित देह आदि उपाधियों द्वारा किया गया दै, पारमार्थिक नहीं है, ऐसा सब 
वेदान्तवादियोंको स्वीकार करना चाहिए, क्याँकि 'सदेव सोम्येदमम०' (हे 
प्रिय ! पूर्वमें यह सत्स्वरूप एक और अद्वितीय ही था ) 'आतमेवेदं०! ( यह सव 
आत्मा ही है) 'ब्रह्षेवेदं०? ( यद सव ब्रह्म ही है) “इदं सवं यद०! ( जो यह सब 
है, चह आत्मा ही है ) 'नान्योऽतोऽस्ति०' ( इससे दूसरा द्रष्टा नहीं है) 'नान्य- 


सत्नग्रभा 
सवम्‌ इत्याह--अपि चेति । आर्षे पक्षेषु काशकृत्त्नपक्षस्थैव आदेयत्वे कि वीज 
तदाह-दर्शितमिति । अतश्व--पश्रुतिमत्त्वाच्च । पुनरपि श्रुतिस्मृतिमच्चम्‌ आह-- 
सदेवेत्यादिना । हेतुनां 'भेदो न पारमार्थिकः! इति प्रतिज्ञया सम्बन्धः। भेदाभेद- 
रतप्रमाका अनुवाद 
कल्पित बिशातृत्वका ही अनुवाद होता है, इसालिए विज्ञातृतवलिंगसे वाक्यको जीवपरक 
मानना युक्त नहीं दै, ऐसा कहते है-- “अपि च” इल्यादिसे । तीनों ऋषियोंके पक्षोमेंसे काश- 
कृत्स्नका पक्ष ही ग्रहण करने योग्य है, इसका वीज कहते हं---“दर्शितम” इत्यादिसे । 
अतश्च'---श्रतिप्रतिपादिति दोनेसे । फिर भी धृति ओर स्थतिप्रमाण कहते दे--“'सदेव” 
इत्यादिसे । भाष्योक्त हेतुओका भेदो न पारमार्थिकः? इस प्रतिज्ञास संवन्ध दै । भेदाभेदपक्षमें 
११३ 
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भाष्य 

(१० ३।७।२३ ), “नान्यद्तोष्सि द्रष्टुः (१० २।८।११) इत्येवंरूपाभ्य! 
थुतिस्यः, स्मृतिस्यस्व “बासुदेव; -सर्वसिति' ( गी० ७१९ ), क्षेत्रं 
चापि माँ विद्धि सर्वक्षेत्रेच भारत' ( गी० १३२ ), 'समं सर्वेष भूतेषु 
तिष्ठन्तं परमेश्वरम्‌’ ( गी० १३।२७) इल्येचंर्याभ्यः । मेददर्शनाप- 
चादाच 'अन्योऽसावन्योऽहमर्मीति न स वेद यथा पशुः’ (बृ०१| ४1१०), 
'मृत्योः स सृत्युमाप्तोति य इह नानेच पश्यति’ ( बु० ४।४।१९ ) इत्येव- 
जातीयकात्‌ । सिवा एप महानज आत्माऽजरोऽमरोऽमृतोऽभयो ब्रह्म 
(बु० ४।४।२५) इति चा55त्मनि सर्वविक्रियाप्रतिषेधात, अन्यथा च म्रुमुक्ष्णा 
निरपवादविज्ञानाइपपत्ते;, सुनिश्चिताथत्वालुपपत्तेश । निरपवाद हि 

भाष्यका अनुवाद . 2५ 
दतो$स्ति०? ( इससे दूसरा द्रष्टा नहीं है) इत्यादि श्रुतियां और “बासुदेव: सर्च० 
( सब वासुदेव है ) क्षित्रज्ञ चापि मां०' ( हे भारत ! सब क्षेत्रोंसें मुझको क्षेत्रज्ञ 
जानो ) 'समं सर्वेषु दरड” ( सब भूतोंमें समभावसे रहे हुए परमेश्वरको ) 
इत्यादि स्मतियौँ हैं। और 'अन्योऽसावन्योऽहमस्मीति०? ( यह अन्य है, में 
“अन्य हूँ, इस प्रकार जो उपासना करता है, चह पशुके समान है, तत्त्व 
नहीं जानता) और “बोः स सृत्युसाभोति०? ( जिसे यहां भेद-सा 
प्रतीत होता है, वह मृत्युसे सस्यको प्राप्त होता है ) इत्यादि भ्रुतिसे भेददरीनका 
निषेध है । और 'स वा एष महानज आत्मा०' ( वह सहान्‌ जन्मरहित आत्मा 
जरारदित, अजर, अमर, अमृत और अभय ब्रह्म है ) इस प्रकार आत्मामें सब 
विकारोंका प्रतिषेध है । ऐसा न हो तो झुमुक्ुओंको अपवाद्रहित विज्ञान नहीं 
हो सकता और तत्त्वनिश्चय मी नहीं हो सकता, क्योंकि सब आकांक्षाओंकी ` 


रत्वम्रभा 
पक्षे जीवस्य जन्मादिविकारवत्त्वात्‌ तन्निषेधो न स्यादित्याह---स चा एष इति | भेदस्य 
सत्यत्वे तत्ममया वाधाद्‌ अहं त्रक्षेति निर्बाध ज्ञान न स्यात्‌ इत्याह-अन्यथा चेति। 
भेदस्यापि सत्त्वात्‌ प्रमा इत्याशङ्क्य भेदाभेदयोः विरोधात्‌ संशय; स्याद्‌ इत्याह- 
रत्भभाका अनुवाद 
जीवके जन्म आदि विकारयुक्त होनेसे उसका निषेध नहीं हो सकता है, इसपर कहते 
हंस वा एष” इत्यादि। भेद सत्य हो, तो यथार्थ ज्ञानसे उसका वाघ होनेसे “अइ. 
म्ह्म' ( में ब्रह्म हुँ ) ऐसा निर्वाध ज्ञान न हो, ऐसा कहते हैं-..“अन्यथा च" इत्यादिसे । 
अभेदका भी यथार्थ ज्ञान हो, क्योंकि उसकी भी सत्ता है, ऐसी आशंका करके भेद और 
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भाष्य 
विज्ञानं सर्वाकाङ्घानिवर्तकमात्मविपयमिष्यते, वेदान्तबिज्ञानसुनिबितार्था;' 
( पु० ३।२।६ ) इति च श्रुते, “तत्र को मोहः कः शोक एकतमनु- 
पञ्यतःः (६० ७) इति च। स्थितप्रज्ञक्षणस्एृते्च ( गी० २।५४ ) | 
स्थिते च क्षेत्रज्ञपरमात्मेकत्वविपये सम्यग्दर्शने क्षेत्रज्ञ परमात्मेति नाम- 
मात्र भेदात्‌ कषेत्रजञेऽयं परमात्मनो भिन्नः परमात्माञ्ये क्षेत्रज्ञाद्‌ भिन्न इत्येवं- 
जातीयक आत्ममेदविषयो निर्वन्धो निरर्थकः । एको ह्ययमात्मा नामः 
भाष्यका अनुवाद 

निवृत्ति करनेवाला अपबादरहित आत्मविषयक विज्ञान इष्ट है, क्‍योंकि “वेदान्तः 
विज्ञान०' ( वेदान्तके विज्ञानसे जिनको तत्त्वज्ञान हो चुका है) और 'तत्र को 

मोददः०! ( उसमें एकत्वका दशैन करनेवालेको क्या मोह ओर क्या शोक है ) 
ऐसी श्रृतियौँ हैँ । और स्थितप्रज्ञका लक्षण कहनेवाली स्मृति भी है । इस प्रकार 
छेत्रत् और परमात्मा एक ही है, ऐसा तत्त्वज्ञान होनेपर क्षेत्रज्ञ और परमात्मा 
ऐसे नाममात्रका भेद होनेसे यह क्षेत्रज्ञ परमात्मासे भिन्न है, यह परमात्मा क्षेत्रक्ष- 
से भिन्न हे, इस प्रकारका आत्माके भेदका आग्रह करना व्यर्थे है, क्‍योंकि यह 


IS IE 
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रत्नप्रभा 
सुनिश्चितेति। माऽस्तु निर्वाधज्ञानम्‌ इत्यत आह-निरपवाद्सिति। “अहं ब्रह्म” 
इत्यवाधितनिश्चयस्यैव शोकादिनिवर्तकत्वस्‌ इत्यत्र स्मृतिमपि आह-खितेति । 
आरयन्तिकेकत्वे हि प्रज्ञा प्रतिष्ठिता भवति, न मेदामेदयोः इति भावः । ननु जीव- 
परमात्मानौ स्वतो भिन्नो अपर्यीयनामवत्त्वात्‌ स्तम्भकुम्भवदित्यत आह--खिते 
चेति । कथं त्मपर्यायनाममेद इत्याशङ्क्य जीवत्वेश्वरत्वादिनिमित्तभेदादित्याह- 
एको हीति । किश्च, अविद्यातजबुद्धिरूपायां गुहायां स्थितो जीवो भवति 'तस्या- 
रत्नभभाका अनुवाद 
अभैदके विरोधसे संशय हो, ऐसा कहते हैं--- सुनिश्चित” इव्यादिस । निवोध ज्ञान न हो, 
उससे क्या १ इसपर कहते हें--“निरपवादम्‌” इल्लादिसे । “अहं ब्रह्म” (मै बरह्म हूँ) ऐसा 
अवाधित निश्चय दी शोक आदिको निश्व॒त्त करता दै, उसके लिए स्म्रति भी कहते हैं--- 
“स्थित? इत्यादिसे । आत्यन्तिक एकत्व होनेपर ही प्रज्ञा अतिष्ठित होती है, भेदामेदमें 
नहीं होती, ऐसा तात्पर्य दै । यदि कोई कदे कि जोव और परमात्मा स्वयं मिन्न ई, क्योंकि 
स्तम्भ, कुम्भ आदिके समान पर्यायशब्दवाच्य नहीं हैं, इसपर कहते हं--“स्थिते च?” 
इत्यादि । तव अपयोयनामक्रा भेद क्‍यों है, ऐसी आशंका करके जीवत्व, ईरवरत्व आदि 
निमित्तेके भेदसे हे, ऐसा कहते दे--“एको द्वि” इत्यादिसे। तथा अविद्या ओर उससे 
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भाष्य 

सात्रसेदेन बहुधाइमिधीयत इति, नहि 'सत्यं ज्ञानमनम्तं ब्रह्म, यो वेद 
निहितं गुहायाम्‌' ( तै० २।१) इति काञ्चिदेवैकां गुहामधिकृत्येतदुक्तम्‌ । 
न च ब्रह्मणोऽन्यो गुहायां निहितोऽस्ति, 'तत्सृष्ट्वा तदेवाबुप्राविशत्‌' 
( तै० २६ ) इति स्रष्ठुरेच प्रवेशश्रवणात्‌ । ये तु निर्यन्धं झुर्वन्ति ते 

रत्वमभाका अनुवाद द 

आत्मा एक ही है परन्तु नाममात्रके सेदसे बहुत प्रकारसे उसका अभिधान 

होता है। “सत्यं ज्ञानसनन्तं०? ( जो सत्य, ज्ञान, अनन्त त्रह्मको शुहामें स्थित 
जानता है ) यह कथन किसी एक गुहाके उद्देशसे नहीं है। और ब्रह्मसे अतिरिक्त 

व्यक्ति गुहामें स्थित नहीं दै, क्योंकि “तत्सृष्टा” ( ब्रह्मने कार्यप्रपंचको उत्पन्न 
करके उसीमें अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार स्रष्टाका ही प्रवेश श्रुतिमें कहा गया 


रत्वमरभा 
भेव ब्रह्म निहितम्‌? इति श्र॒तेः। स्थानेक्यात्‌ जीव एव ब्रह्मत्याह-नहीति। काश्चि 
देवैकामिति । जीवस्थानादू अन्यामित्यर्थः | ननु एकस्यां गुहायां द्वौ किं न स्याताम्‌ 
इत्यत आह--न चेति । सष्ठुरेव प्रवेरोन जीवत्वात्‌ न भेदः । ननु अत्यन्ताभेदे 
जीवस्य स्पष्टभानाद्‌ ब्रह्मापि स्पष्टं स्याद्‌ अतः स्पष्टतवास्पष्टस्वाभ्यां तयोः भेद इति 
चेत्‌, न; दर्पणे प्रतिबिम्बस्य स्फुटत्वेऽपि विम्बस्य अस्फुटत्ववत्‌ कल्पितमेदेन 
विरुद्धधर्सव्यवस्थोपपत्तः । सत्यमेदे येषाम्‌ आग्रहः तेषां दोषमाह--ये स्विति । 
सोऽयम्‌ इतिवत्‌ तत्त्वमसि इति अकार्यकरणद्रव्यसामानाघिकरण्याद्‌ अत्यन्तामेदो 
वेदान्तार्थः तदूबीध एव निःश्रेयससाधनम्‌ तस्य बाधो न युक्त इत्यर्थः । किञ्च, 
रत्नमभाका अनुवाद 
जन्य खुद्धिख्प गुहामें स्थित ब्रह्म ही जीव कहलाता दै, क्यॉफे 'तस्मभिव०' ( उस गुददमें 
ब्रह्म ही स्थित है ) ऐसी श्रुति है । स्थ!नके एक होनेसे? भी जीव ब्रह्म ही हैं, ऐसा कहते 
ह~ “नदि” इत्यादिस । “काथिदेवेकाम्‌” अर्थात्‌ जीवस्थानसे अन्य, जीवभावसे परमात्माके 
प्रतिविंवका जो आधार है, उससे अन्य । एक शुहामें दो क्यों न रहें, इसपर कहते हैं-- 
“न च” इत्यादि । खशा ही प्रावि होनेसे जीव कहळाता है, अतः जीव और ब्रहममें भेद 
नहीं है । परन्तु अत्यन्त अभेद हो, वो जीवका स्पष्ट भान होता है, इससे ब्रह्म भी स्पष्ट 
हो, इसलिए सपष्ट्व और अस्पछ्त्वसे दोनोंका भेद है, ऐसी शंका युक्त नहीं, क्यॉकि जैसे 
द्पेणमें _अतिरविचके स्पष्ट होनेपर भी बिंव स्पष्ट नहीं दोता, उसी प्रकार कल्पित भेदसे 
विरुद्धघमकी व्यवस्था युक्त होती है। सत्य भेदम जिनका आग्रह है, उनके मतमें दोष 
दिखलाते है ये तु” इत्यादिसे । “सोऽयम्‌? ( वह यह ददे) इसके समान “तत्त्वमसि' 
(वद्द तू हे) इस चाक्यमै कार्यकरणसमूहसे भिन्न द्रव्यका सामानाधिकरण्य है, अतः 
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भाष्य 


वेदान्तार्थं वाधमानाः श्रेयोद्वार सम्यग्दर्शनमेव वाधन्ते, कुतकमनित्यं 
च मोक्षं कल्पयन्ति, न्यायेन च न संगच्छस्त इति ॥ २२ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 
है। परन्तु जो आग्रह करते हैं, वे वेदान्तके अर्थका बाध करते हुए श्रेय- 
मात्रके द्वार सम्यगूज्ञानका ही बाध करते हैं, मोक्ष कर्मसाध्य एवं अनिल है, ऐसी 
कल्पना करते हैं और न्यायका अनुसरण नहीं करते ॥ २२॥ 


रत्नमभा 
मेदाभेदवादिनो ज्ञानकर्मभ्यां इतकं मोक्ष कल्पयरित, तत्राडनित्यत्वं दोषः । यत्तु 
कृतकमपि नित्यमिति, तच्च यत्‌ क्रियासाध्यं तदनित्यम्‌ इतिन्यायवाधितम्‌ । 
अस्माकं तु अनर्थध्वंसस्य ज्ञानसाध्यत्वात्‌ नित्यसुक्तात्ममात्रत्वात्‌ च न अनित्यत्वदोष 
इति भावः । तस्मात्‌ मैत्रेयीत्राक्मणं प्रत्यम्रक्षणि समन्वितमिति सिद्धस्‌ ॥२२॥ (६) 
रत्वश्रभाका अनुवाद 
आत्यन्तिक अभेद ही वेदान्तोका अर्थ है और उसका वोध ही मोक्षका साधन है, इससे 
उसका वाध युक्त नहीं, ऐसा अर्थ है । और भेदाभेदवादी ज्ञान और कमसे जो कृतक मोक्षकी 
कल्पना करते हैं, उसमें अनित्यताका दाप आता हे । इतक है, तो भी नित्य दै, यह कथन 
तो जो क्रियासाध्य है, वह अनित्य दै, इस न्यायसे वाधित होता है। हमारे मतमें तो 
अनर्थेका ध्वंस ज्ञानसाध्य होने और नित्यमुक्त आत्मात्र होनेसे अनित्यनाका दोष नहीं 


~ मैत्रेयी ~ 


आता । इसलिए ब्राह्मण प्रत्यरन्रह्ममें समन्वित है, ऐसा सिद्ध हुआ ॥ २२ ॥ 
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[७ प्रकृत्यधिकरण । ३० २३-२७ ] 


निसित्तमेव ब्रह्म स्यादुपादानं च वीक्षणात्‌ । 
कुलालवत्तिमित्तं तन्नोपादानं सृदादिवत्‌ ॥१॥ 
बहु स्यामित्यृपादानभावोऽपि श्रुत ईक्षितुः । 
एकवुद्धया सर्वधीश्र तस्माद्‌ ्रह्मोमयात्सकम्‌ ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--त्र जगतका निमित्तकारण ही है अथवा उपादानकारण भी है ! ` 


पूवैपक्ष- श्वातिमै खञ्यमान पदाथोका ईक्षण कहा है, इसालिए कुलाल आदिके 
ससान ब्रह्म निसित्तकारण है, उपादानकारण नहीं है। 


सिद्धान्त-श्रृतिमे इक्षणकता “बहु स्याम्‌ ( में बहुत होऊं ) इस प्रकार उपादान- 
कारण भी कहा गया है ओर श्रृत्युक्त एकविज्ञानसे सर्वेविशन उपादानकारणके शानसे 
ही हो सकता दै, इसलिए ब्र जगतका निमित्तकारण और उपादानकारण-दोनों दै । 


ॐ तात्पर्यं यह है--जगतके कारणको प्रतिपादन करनेवाले सव वाक्य इस अधिकरणके विषय 
हे । उनमें संशय होता दै कि ब्रह्म केवल निमित्तकारण ही दै अथवा उपादनकारण भी दै? 


पूवैपक्षी कइता है कि ब्रम केवळ निमित्तकारण हे, क्योंकि श्रुतिये “तदैक्षत” इस प्रकार 
सज्यमान कारयोकी आलोचनाका श्रवण है । आलोचन-शक्ति केवळ निमित्तकारणभूत कुलाल आदिमे 
ही देखी जाती दै, उपादानकारणभूत सृत्तिका आदिमें नहीं देखी जाती अतः बरह्म मिमित्त- 
कारण ही है । 


सिद्धान्ती कहते हैं कि “तदैक्षत वह स्यां मजायेय” इस प्रकार इंक्षणकतीका ही वहुभाव 
भ्रुत्िम कहा गया है, इसलिए वहो उपादानकारण हे । और “ेचाश्चुतं श्रुतं अवति” इत्यादिसे 
एक महाका ज्ञान होनेपर अश्रुत जगत्‌ भो श्रुत हो जाता है, एक प्रह्मका शान होनेपर सवका 
विज्ञान दो जाता है, ऐसा प्रतिपादन किया गया दै। वह तमी उपपन्न हो सकता हे अव कि ब्रह्म 
सब कायोंका उपादानकारण हो, मह्ससे भिन्न कोई कार्य ही न हो। अहा यदि केवल निमित्तकारण 
हो, तो सच कार्योके मछासे भिन्न होतेसे एक विशानसे सर्वेविज्ञानका प्रतिपादन कंसे किया जा सकता 
ई । इसलिए ब्रह्म निमित्तकारण है और उपादानकारण भो है । 
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प्रकतिश्च प्रतित्नादष्टात्ताजुपरोधात ॥ २३ ॥ 


पदच्छेद--प्रकृतिः, च, मतिज्ञारष्टान्तानुपरोधात | ` 
पदार्थोक्ति--प्रकृतिश्‍च--उपादानकारणभ्‌, निमित्तकारणमपि [ ब्रहम, 
कुतः ] प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात--'येनाश्रत श्रतं भवति’ इत्यादिरेकविज्ञानेन सर्व- 
विज्ञानप्रतिज्ञा, “यथा सोम्यैकेन सरिपण्डेन सर्वे सृण्मयं विज्ञातम्‌? इत्यादिदष्टान्तशच, 
तयोः सामञ्जस्यात्‌ । 
भाषार्थ--त्र उपादानकारण है और निमित्तकारण भी है, क्योंकि 'येना- 
श्रु्त०' (जिसके ज्ञानसे अश्रुत श्रत हो जाता है ) इत्यादि एक विज्ञानसे 
सर्वेविज्ञानकी प्रतिज्ञा और “यथा सोम्येकेन ०? ( हे सोम्य | जैसे एक मृत्पिण्डके 
ज्ञानसे सब मृत्तिकाविकारका ज्ञान हो जाता है ) इत्यादि दृष्टान्तका सामञ्जस्य है। 
माध्य 
यथाऽभ्युदयहेतुत्वाद्‌ धर्मो जिज्ञास्य एवं निःश्रेयसहेतुत्वाद्‌ बह्म जिज्ञा- 
स्यमित्युक्ताम्‌ , ब्रह्म च “जन्माद्यस्य यतः’ (त्र १1१1२) इति लक्षितम्‌ । 
तच्च लक्षणं घटरुचकादीनां सृत्सुचर्णा दिवत्‌ प्रकृतित्वे ङुलालसुवर्णकारा- 
दिवनिमित्तत्वे च समानभित्यतो भवति विमर्शः--किमात्मकं पुननेक्षणः 
भाष्यका अनुवाद 
जैसे अभ्युदयका देतु होनेसे धर्म जिल्लास्य है, वैसे मोक्षका हेतु दोनेसे ब्रह्म 
जिज्ञास्य है, ऐसा कहा है । 'अन्माद्यस्य०' सूत्रसे त्रद्दाका लक्षण कहा गया दै । 
जैसे घट, रुचक आदिके अत्तिका, सुवर्ण आदि उपादानकारण हैं और झम्दार, 
सुनार आदि निमित्तकारण हैं, वैसे ही उस ळक्षणसे त्रम जगतका उपादान- 
कारण है, यह भी प्रतीत होता है और निमित्तकारण है, यह भी । इससे 
रत्नमभा 
प्रकृति प्रतिज्ञा ०1 लक्षणसूत्रेय अस्य सङ्गति बक्तु वृत्त त्मारयति-यथेति । 
तत्र हि ब्रह्मणो बुद्धिस्थत्वाथे सामान्यतो जगत्कारणत्वं ल्क्षणसुक्तम्‌ तेन बुद्धिस्थे 
ब्रह्मणि छृत्त्नवेदान्तसमन्वयं प्रतिपाद्य तत्कारणत्वं किं कतृत्वमात्रस्‌ उत प्रङ्कतित्व- 
| रत्नमभाका अनुवाद 


ब्रह्मलक्षणसूच्के साथ इस अधिकरणकी संगति दिखलानेके लिए पूर्वोकका स्मरण 


कराते है---“यथा” इत्यादिरों॥ इसमें प्रथम ब्रह्मके घुद्धिस्थ होनेके लिए सामान्य रीतिसे 
श्रद्ष जगतका कारण है, ऐसा ब्रह्मका लक्षण किया गया है, उससे बुद्धिस्थ ब्रह्ममें समस्त 
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भाष्य 
कारणत्वं स्यात्‌-इति। तत्र निमित्तकारणसेच तावत्‌ केवलं स्यादिति प्रति- 
भाति । कस्मात्‌ ? ईक्षापूर्वककतृत्वश्रवणात्‌ । ईक्षापर्वकं हि ब्रह्मणः कते 
त्वमवगस्यते--'स ईक्षांचक्रे ( प्र ६।३ ) स प्राणमसुजत' (प्र ६।४ ) 
साष्यका अनुवाद 
संशय होता है कि ब्रह्म जगतका निमित्तकारण ही है अथवा उपादानकारण भी है? 
पूर्वपश्ची-न्रह्म केवळ निमित्तकारण है, ऐसा प्रतीत होता है, क्‍योंकि ईक्षा 
पूर्वक रह्म कती है, ऐसी श्रुति है । 'स ईक्षांचक्रे? (उसने ईक्षण किया) “स प्राणम- 
सजत? (उसने घ्राणकी सृष्टि की) इत्यादि श्रुतियांसे प्रतीत होता है कि ब्रह्म ईक्षा- 


रत्नप्रभा 
क्तृत्वोभयरूपस्‌ इति विशेषजिज्ञासायाम्‌ इदमारभ्यते; तथा च सामान्यज्ञानस्य 
विशेषचिन्ताहेतु्वात्‌ तेन अस्य सङ्गतिः। यद्यपि तदानन्तर्यम्‌ अस्य युक्तम्‌ , तथापि 
निञ्चिततारपयैः वेदान्तैः कर्तृमात्रेश्वरमतनिरासः सुकर इति समन्वयान्ते इदं 
रिखितम्‌ । ढक्षणसूत्रस्य अध्यायादिसङ्गतस्वाद्‌ अस्यापि अध्यायादिसङ्गतिः | पूर्वत्र 
सर्वेविज्ञानप्रतिज्ञाया मुख्यत्वाद वाक्यस्य जीवपरत्वं निरस्तम्‌, तदयुक्तम्‌ कन्रुपादानयोः 
भेदेन प्रतिज्ञाया गौणलाद इत्याक्षिपति--तत्र निमिचेत्यादिना । पूर्वोत्तरपक्षयोः 
द्वैताक्वैतसिद्धिः फलम्‌ । ईक्षापूर्वकेति । ईक्षणश्वुत्या कर्तृं निश्चितम्‌, तथा च ब्रह्म 
न प्रकृतिः, कतृत्वात्‌ , यो यत्कती स तत्मकृतिः न, यथा घटकर्ता कुछाल इत्यर्थः । 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
चेदान्तोंके समन्वयका प्रतिपादन करके ब्रह्म केवल कर्ता ही हे अथात निमित्तकारण ही है 
या उपादान और निमित्तकारण दोनों है, इस तरह विशेष जिज्ञासा होनेपर इस अधिकरणका 
आरंभ किया जाता हे । सामान्यज्ञान विशेष विचारका देतु है, अतः उसके साथ इस 
अधघिकरणकी संगति है। यद्यपि लक्षणसूत्रके अनन्तर यह अधिकरण देना युक्त था, तो 
भी निश्चित तात्पयेवाले वेदान्तोंसे ईश्वर निमित्तकारण ही है, इस मतका निराकरण करना 
सहज समझकर समन्वयाध्यायके अन्तमें यह लिखा है। लक्षणसून्रमें अर्थात्‌ जन्माथ- 
घिकरणमें अध्याय आदि संगतियाँ हैं, अतः इस अधिकरणमें भी अध्याय आदि 
संगतियों हैं । पू्वोधिकरणमें सर्वाविज्ञानप्रतिज्ञा मुख्य दोनेसे वाक्यभे जीवपरकत्वका निरास 
किया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि कतो और उपादानके भिन्न भिन्न होनेसे 
प्रातिश्ञा गौण है, ऐसा आक्षेप करते हैं--“तन्न निमित्त” इत्यादिसे। पूर्वपक्षमें दैत- * 
सिद्धि फल है, सिद्धन्तमें अद्वैतसिद्धि फल है । “ईक्षापूवक” इत्यादि । ईक्षणश्रुतिसे ब्रह्म 
कतो है, ऐसा निश्चय होता हे, इसलिए ब्रह्म प्रकृति नही, कती होनेसे, जो जिसका कती 
होता है, चह उसकी प्रकृति नहीं होता है, जैसे घटका कतां झुम्हार, ऐसा भावार्थ है । 
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भाष्य 

इत्यादिश्रुतिभ्य; । ईक्षापूर्वकं च कर्तृत्व निमित्तकारणेष्वेच कुलालादिपु 
दृष्ट । अनेककारकपूर्विका च क्रियाफलंसिद्धिलोके दशा । स च न्याय 
आदिकर्तयैपि युक्त; संक्रमयितुम्‌ । ईश्वरत्वभ्रसिद्वेथ । ईश्वराणां हि राज- 
वेवस्वतादीनां निमिचकारणत्वमेव केवलं प्रतीयते तद्वत्‌ परमेश्वरस्यापि 
निसित्तकारणत्वमेव युक्तं प्रतिपतनुस्‌ । कार्य चेदं जगत्‌ सावयवमचेतनमुद्ध 
च इश्यते, कारणेनापि तस्य ताइशेनैव भवितव्यस्‌, कार्यकारणयोः 
सारूप्यदर्शनात्‌। ब्रह्म च नेवंलक्षणमवगम्यते “निष्कलं निष्क्रिय शान्त निर- 
वद्यं निरञ्जनम्‌' (श्वे० ६।१९) इत्यादिश्रुतिभ्यः। पारिशेष्याद्‌ ब्रह्मणो5न्य- 

साष्यका अनुवाद 

पूर्वेक कती दै । ईक्षापूर्वक कतृत्व झुम्दार आदि निमित्तकारणोंमें ही देखा जाता है । 
व्यवहारमें देखा जाता है कि क्रियाके फलकी सिद्धिके पूवे अनेक कारण रहते 
हैं, उस न्यायका आदि कतोमें मी संक्रमण करना युक्त है। और ईश्वरत्वकी 
प्रसिद्धिसे भी [ रह्म निमित्तकारण है ], क्योंकि जेसे राजा वेषस्वत-मजु 
आदि लौकिक ईश्वर निमित्तकारण ही हैँ, उसी प्रकार परमेश्वरको भी निमिच- 
कारण समझना युक्त है। और कार्यरूप यह जगत्‌ अवयवयुक्त, अचेतन 
और अशुद्ध प्रतीत होता है, उसका कारण भी चैसा ही होना चाहिए, क्योंकि 
कार्य और कारण समान देखे जाते हैं। “निष्कलं निष्क्रियं? ( अवयवरहित, 
क्रियाझून्य, शान्त, दोपरहित और तमोरहित) इत्यादि श्रृतियाँसे ब्रह्म ऐसा 


रत्नप्रभा 

जगद्‌ भिन्नक्ुपादानकम्‌ , कार्यत्वात्‌, घटवत्‌, इत्याह--अनेकेति । अक्ष 
नोपादानम , देश्‍वरत्वादू , राजादिवत्‌, इत्याह--ईश्वरत्वेति । जगत्‌ न ब्रह्मपक्त- 
तिकम्‌ , तद्विलक्षणत्वादू, यदित्थं तत्तथा कुछालविछक्षणघटवत्‌ , इत्याह-कार्यश्चेति। 
निष्कलम्‌-निरवयवम्‌, निष्कियमू-अचल्म्‌ , शान्तम्‌-अपरिणामि, निरवधम्‌-- 

` रत्वमभाका अनुवाद हु 
जगत्‌ भिन्न कर्ता और उपादानवाला दै, कार्य दोनेसे, घटके समान, ऐसा दूसरा अनुमान 
चताते हैं-.“अनेक” इत्यादिसे । ब्रह्म उपादानकारण नहीं दै, ईइवर द्वोनेसे, राजा आदिके 
समान, , ऐसा कहते हैं... 'ईइवरत्व”” इत्यादिसे। जगतका ब्रह्म उपादानकारण नहीं दै, क्योंकि वद्द 
अदमासे विलक्षण हे, जो काये जिस कारणसे विलक्षण होता दै, उस कार्यका वह कारण उपा- 
दानकारण नहीं होता है अर्थात्‌ वद कार्य तदुपादानक नहीं द्वोता, कुम्दारसे विलक्षण घटके समान, 
ऐसा कहते हैं-“कार्य च” इत्यादिसे । निष्कळ-निरवयव । निष्किय-अचल । , शान्त-अपरि- 

१५४ - 
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भाष्य 

दुपादानकारणमशुद्धयादिशुणक स्मतिप्रसिद्धमभ्युपगन्तठ्यस्‌ । त्रह्मकारण- 
त्वश्ृतेनिमित्तत्वमात्रे पर्यवसानादिति।) ` | 

एवं प्राप्ते त्रूय!--“परकुतिश्र --उपादानकारणं च ब्ह्माभ्युपगन्तन्य नि 
मित्तकारणं च। न केवलं निमित्तकारणमेव । कस्मात्‌ ? प्रतिज्ञाइशान्ताबुपरो 
घात्‌। एवं परतिज्ञादष्टान्तो श्रौतौं नोपरुध्येते । प्रतिज्ञा तात्‌- उत तमादेशस- 
प्राष्ट्यो येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌’ (छा०६।१।२) इति । तत्र 
चैकेन विज्ञातेन सर्वमन्यदविज्ञातमपि विज्ञातं भवतीति प्रतीयते, तच्चोपादान- 

साष्यका अनुवाद 

प्रतीत नहीं होता। अन्ततोगत्वा जह्मसे अन्य, अझुद्धि आदि शुणवाला, 
स्सृतिमें प्रसिद्ध, उपादान कारण स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि ब्रह्म कारण 
है, ऐसा प्रतिपादन करनेवाली श्रुति निमित्तकारणसात्रमें पयेवसित होती है | 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ--अश्यको प्रकृति अर्थात्‌ उपा- 
दातकारण और निमित्तकारण स्वीकार करना चाहिए, केवल निसित्तकारण ही 
नहीं । . किससे ? अतिज्ञा और दृष्टान्तके अनुपरोधसे। नह्मको उभयकारण 
साननेसे श्रतिमें वर्णित प्रतिज्ञा ओर दृष्टान्त बाघित नहीं होते। “उत तसादेश- 
सप्राक्ष्यो०' (तुमने शुरुसे वह उपदेश पूछा है ? जिससे अश्रत श्रुत हो जाता है; 
मनन न किया हुआ मनन किया हुआ हो जाता है ओर अविज्ञात ज्ञात हो जाता है) 
यह प्रतिज्ञा है। उसमें एकका विज्ञान होनेसे सब अन्य जो अविज्ञात हैं, उनका 
सी विज्ञान हो जाता है, ऐसा समझा जाता है । यह सर्वविज्ञान उपादानकारणका 


। रत्वमभा . 
निरस्तसमस्तदोषम्‌ । तत्र हेतुः--निरञ्जनमिति । अञ्जनतुस्यतमङ्शुन्यस्‌ 
इत्यथैः । तर्हि जगतः सद्दशोपादान किम्‌ इत्यत आह--पारिशेष्यादिति । 
ब्रह्मनिषिधे प्रधानं परिशिष्यते इति अभिमन्यमानः सिद्धान्तयति--प्रकृतिश्चेति। 
चकारात्‌ निमित्तत्वग्रहः । एवम्‌ उभयरूपे कारणत्वे तयोरबाधो भवति इत्याह- 
- रत्वमसाका जनवाद 
णामी । निरवय-समस्तदोषरहित । समस्तदोषरादित्यमें हेतु कहते हैं-''निरण्जनम्‌!--- 


काजळ सदरा अन्घकारसे शून्य । तव जगतूका सदरा उपादान.क्या है, उसके लिए कहते 
ह---“पारिशेष्यातत” इत्यादि । 


नह्मका निषेध करनेसे प्रधान हौ शेष रहता है, ऐसा समझकर सिद्धान्त करते हैं-- 
{I$ 33 
भङ्तिर्च” इत्यादिसे.. 'अकृतिरच! सूत्रमें चकारसे जह्य निमित्तकारण है, ऐसा सूचित 
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भाष्य 
कारणविज्ञाने सर्मविज्गानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्‌ कार्यस्य, 
निमित्तकारणाव्यतिरेकस्तु कार्यस्य नास्ति, लोके तक्ष्णः प्रासादव्यति- 
रेकदशनात्‌ । द्टान्तोऽपि-'यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन सवै मृण्मयं 
विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? इत्युपादान- 
कारणगोचर एवाऽऽञ्रायते। तथा 'एकेन लोहमणिना सर्व लोहमयं 
विज्ञातं स्यात्‌’ “एकेन नखनिकृन्तनेन सर्वे कार्ष्णायसं विज्ञातं स्यात्‌ 
(छा० ६।१।४,५,६) इति च। तथाऽन्यत्रापि 'कस्मिन्तु भगवो विज्ञाते 

साण्यका अनुवाद 

विज्ञान दोनेपर संभव है, क्योंकि काये उपादानकारणसे अभिन्न होता है । 
निमित्तकारणसे काये अभिन्न नहीं होता, क्योंकि छोकमें महर बनानेवाले 
बढ़ईसे महल भिन्न देखनेमें आता है। “यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन०? ( हे 
सोम्य ! जैसे एक मृत्तिकापिंडसे सव भृत्तिकाओंके विकारका विज्ञान हो 
जाता है, विकार नाममात्र है जिसका आरंभ केवल वाणीसे होता है, मृत्तिका 
ही सत्य है )। उसी प्रकार 'एकेन लोहमणिना०' ( एक सुवर्णमय अणिसे 
सब सुवर्णविकारोंका विज्ञान हो जाता दै) और “एकेन नखनिक्कन्तनेन०' 
( एक नहरनीसे सब छोद्देके विकारका विज्ञान होता है ) इस प्रकार दृष्टान्त 
भी उपादानकारणचिपयक ही है । उसी प्रकार अन्य स्थलोपर भी 'करिमन्नु 


रत्वभभा 
एवमिति । कर्तृज्ञानादपि सर्वकार्यज्ञानं कि न स्थादू ¦ इत्यत आह-निमित्तका- 
रणाव्यतिरेकस्त्विति । मृदादीनाम्‌ उपादानानां दृष्टान्तत्वादू दार्छन्तिकस्य बक्षण 
उपादानत्वं वाच्यमित्याह--षष्टान्तोऽपीति । वागारभ्यं नाममात्रं विकारो न 
वस्तुतोऽस्तीति सत्यकारणज्ञानादू विकारश्ञानं युक्तमित्यर्थः । गतिसामान्यार्थ 
सुण्डकेऽपि प्रतिज्ञाइष्टान्ती आह--तथाऽन्यत्रापीति। इहदारण्यकेऽपि तौ आह--- 
रन्रभभाका अनुवाद 
होता है । प्रकृति और निमित्तकारण दोनों ब्रह्म है, ऐसा मण करनेसे प्रतिज्ञा और द्टान्तका 
बाध न दोगा, ऐसा कहते दें--“'एवम्‌” इत्यादिसे । कर्ताके ज्ञानसे भी सर्वेक्रायंका शान 
क्यों न हो, इसपर कहते दें--“निमित्तकारणान्यतिरेकस्तु” इत्यादि ।' शृत्तिका आदि उपादान- 
कारण दष्टान्तरूपसे दिये गये हैं, इससे दार्छान्तिक प्रह्मको उपादान कारण ही कहना चाहिए, 
ऐसा कहते द--“इष्टान्तोऽपि” इत्यादिसे। विकार वाणीसे आरंभ होने योग्य नाममात्र . 
है, वास्तविक नहीं दे,.इससे सत्य कारणके ज्ञानसे विकारका ज्ञान होना युक्त है, ऐसा अर्थ दै । 
उपनिषदोकी सामान्य गति ऐसी दै, यह दिखळानेके ' लिए सुण्डकमंसे भी प्रतिज्ञा. और 
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भाष्य 
सर्वसिदं विज्ञातं भवति' ( सु० १।१।२ ) इति मतिज्ञा, यथा एथिव्या- 
मोपधयः सम्भवन्ति’ ( मु० ११।७) इति दृष्टान्तः, तथा आत्मनि 
खल्वरे इटे शरुते सते विज्ञाते इदं सर्व विदितम्‌’ इति प्रतिज्ञा, 'स यथा 
दुन्दुभेहन्यमानस्य न वाद्यान्‌ शब्दान्‌ शक्नुयाद्‌ ग्रहणाय हुन्दुभेस्तु 
ग्रहणेन हुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः (बृ० ४।५।६,८) . इति 
इष्टान्तः । एवं यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञाद्टान्तो अकृतित्वसाथनों 
साष्यका अनुवाद 
भगवो विज्ञाते०! ( हे भगवन्‌ ! किसका विज्ञान दोनेपर इस सम्पूर्ण प्रपंचका 
विज्ञान होता है ) ऐसी प्रतिज्ञा है और “यथा एथिव्यामोषधय:०! ( जैसे एथिवीमें 
ओषधियां उत्पन्न होती हैं) ऐसा दृष्टान्त है। इसी प्रकार “आत्मनि खर्वरे 
इष्टे श्रुते०' ( हे मैत्रेयि ! निश्चय आत्माका दहन, श्रवण, मनन और विज्ञान 
होनेपर यह सब विदित होता है ) ऐसी प्रतिज्ञा है। और 'स यथा इुन्दुभे- 
ईैन्यमानस्य०' ( जैसे नगाड़ेके बजनेपर वाह्य शब्द ग्रहण न किये जानेपर 
भी हुन्दुमिके ग्रहणसे अथवा इुन्दुभिके आघातके ज्ञानसे शब्दविशेषका ग्रहण 
किया जाता है ) ऐसा दृष्टान्त है। इस प्रकार यथासंभव प्रत्येक वेदान्तमें 


रत्वभमा 
तंथात्मनीति । घटः स्फुरति, पटः स्फुरति इत्यनुगतस्फुरण प्रक्कतिः, तदतिरेकेण 
विकारा न सन्तीति सोऽयमर्थो यथा स्फुटः स्यात्‌ तथा इष्टान्तः स॒ उच्यते । 
हन्यमानदुन्दुमिजन्यात्‌ शव्दसामान्याद्‌ वाह्यान्‌ विशेषशब्दान्‌ सामान्यम्रहणातिरेकेण 
पंथग्‌ महीतु श्रोता न शक्नुयात्‌, सामान्यस्य तु अहणेन दुन्दुभ्याधातजशव्द- 
विशेषो गृहीतो भवति, तस्य वा अहणेन तदवान्तरविशेषशव्दो गृहीतो भवति, 
अतः शव्दसामान्यम्रहणग्राह्मा विरोषाः सामान्ये कर्पिताः, तद्वद्‌ आत्मभानभास्याः 
रत्रम्भाका अनुवाद व, 


दृष्टान्त उद्धत करते है--“तथान्यत्रापि” इत्यादिसे । बृहदारण्यकमसे भी प्रतिश और 
इन्त उद्धत करते दै --“'तथात्मनि'” इत्यादिसे । “घटः स्फुरति' ( घट ज्ञात होता है ) 
“पर: स्फुरति’ (पट ज्ञात होता है) ऐसा अबुगत स्फुरण प्रकृति है, उससे अतिरिक्त 
विकार नहीं हे, इस अयेको भली भाँति स्फुट करनेके लिए दान्त कद्दा जाता है। इुन्दुभिसे 
उत्पन्न हुए राब्द्सामान्यसे बाह्य विशेषशव्दोंको सामान्यशब्दस भिन्नरूपसे एथक्‌ 
सुननेके लिए श्रोता समर्थ नहीं हो सकता, किन्तु सामान्यशब्दके, अहणसे इुन्दुभिके 
भाषातसे उत्पन्न. विशेष झब्दका: महण. होता है अथवा उसके सहणसे. उसके भीतरके, 
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साष्य 

प्रत्येतव्यों । यत इतीयं पश्चमी 'यतो वा इमानि भूतान जायन्ते' 
इत्यत्र 'जनिकतुः प्रकृतिः (पा० ० १।४।३०) इति विशेषस्मरणात्‌ प्रकृति- 
लक्षण एवाऽपादने द्रष्टव्या । निमित्तत्वं स्वधिष्ठात्रन्तराभावदाधिगन्तव्यम्‌ । 
यथा हि लोके मृत्सुपर्णीदिकशुपादानकारणं कुलालसुवर्णकारादीन- 
घिष्ठातृनपेक्ष्य प्रवर्तते, नेव ब्रह्मण उपादानकारणख सतोऽन्योऽधिष्ठाताऽ- 
पेक्ष्योञस्ति, प्रायुत्पतेरेकमेवाऽद्वितीयमित्यवघारणात्‌ । अधिष्ठात्रन्तराः 

माष्यका अनुवाद 9 

उपादानकारण सिद्ध करनेवाले प्रतिज्ञा और दृष्टान्त समझने चाहिएँ। 'यतो 
चा इमानि०' ( जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं) इसमें यतः” यह पंचमी 
“जनिकर्त:०” इस विशेष सूत्रका स्मरण होनेसे प्रकृतिछक्षण अपादानके 
अर्थमें ही समझनी चाहिए। त्रह्मको निमित्तकारण तो अन्य अधिष्ठाताके 
न होनेसे समझना चादिए। जैसे छोकमें मृत्तिका, सुवर्ण आदि उपादान- 
कारण कुम्हार, सुनार आवि अधिष्ठाताओंकी अपेक्षा रखकर प्रदत्त होते हैं, वैसे 
ब्रह्म उपादान होकर अन्य अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं करता, क्योंकि उत्पत्तिके 


रत्वमभा 
घटादय आत्मनि करिपताः; इत्यर्थः । प्रतिज्ञादष्टान्तानुपरोधात्‌ लिज्ञादू जरक्षणः 
प्रकृतित्वमुक्‍त्वा पञ्चसीथ्रत्याडपि आह--यत इति । “यतो वा” इलत्र श्रुती यत 
इति पञ्चमी प्रकृती द्रष्टव्या इति अन्वयः। जनिकतुः--जायमानत्त्य कार्यस्य 
प्रकृतिः अपादानसंज्ञिका भवति इति सूत्रार्थैः। संज्ञायाः फळस्‌ “अपादाने पञ्चमी” _ 
(वा० २।३।२८) इति सूत्रात्‌ प्रकृतौ पञ्चमीलामः । एवं बरह्मणः प्रतितं प्रसाध्य 
कर्त्वं साघयति--निमित्तत्वमिति । नक्ष स्वातिरिक्तकर्त्रधिष्ठेयम्‌ , प्रकृतित्वात्‌ , 
रत्नभभाका अनुवाद 
विशेष शब्दका अहण होता दै । इसलिए जैसे शब्दसामान्यके ्रृणसे आह्य विशेषशब्द 
सामान्यम कल्पित है । उसी प्रकार आत्माके भानसे मास्य जो घट आदि पदार्थ हैं, चे 
आत्मामं कल्पित हैं, ऐसा समझना चाहिए । प्रतिज्ञा और दष्टान्तक अज्ञुसारी छिंगसे र्म 
उपादानकारण दै, ऐसा कहकर पंचमी विअकिका श्रवण होनेसे सी ब्रह्म उपादान कारण द। 
ऐसा कहते हैं---“यतः” इत्यादिसे । “यतो वा! इस मंत्रमें “यतः? यह पंचमी प्रक्कतिरूप 
अर्थमै है, ऐसा अन्वय दै। “जानिक्ुः” इत्यादि । जायमान कार्की प्रकृति अपादान 
संज्ञक होती है, ऐसा सूत्रका अर्थ दै । संज्ञाके फलस्वरूप “अपादनि०' सूत्रसे प्रतिके अनन्तर 
पञ्चमी विभाकि आती दे.। इस अकार बरह्म. प्रति दै, यह, सिद्ध करके बह कर्ता है, यद 
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भाष्य 
भावो्ञपे परतिज्ञादृटान्तानुपरोधादेवोदितो वेदितव्यः । अधिष्ठातरि 
ह्मपादानादन्यस्मिञ्रभ्युपगम्यमाने पुनरप्येकविज्ञनेन सर्वविज्ञानसाअंसभ- 
चात्‌ परतिज्ञादषटान्तोपरोध एव स्थात्‌ । तस्पादघिष्ठात्रन्तराभावादात्मन; 
कतृत्वमुपादानान्तराभावाच् प्रकृतित्वस्‌ ॥ २३ ॥ 

कुतश्चाऽऽत्मनः कतृत्वप्रकृतित्वे-- 
: साष्यका अनुवाद 
पूर्व एक ही अड्ितीयका अवधारण है। अन्य अधिष्ठाताका अभाव भी प्रतिज्ञा 
और दृष्टान्तके बाधके अभावसे ही कहा गया है, क्योंकि उपादानकारणसे अन्य 
अधिष्ठाता स्वीकार किया जाय, तो एकविज्ञानसे सर्वविज्ञानका असंभव होनेसे 
प्रतिज्ञा और दृष्टान्तका बाध ही हो जायगा। इसलिए अन्य अधिष्ठाताके अभावसे 
आत्मा कती है और अन्य उपादानके अभावसे आत्मा प्रकृति है &॥ २३॥ 

आत्मा निमित्तकारण और उपादानकारण कैसे है? 

रत्वममा 
मृदादिवद्‌, इत्याचदुमानावास्‌ आगमबाधमाह---प्रागुत्पत्तेरिति । जगत्क्त 
रव इत्यत्रापि सूत्र योजयति--अधिष्ठात्रन्तरेति ॥ २३ ॥ 
रत्वभभाका अनुवाद 

सिद्ध करते हे- “निमित्तत्वम्‌ इत्यादिसे। ब्रह्म अपनेसे अन्य कर्तासे अधिष्ठेय है, 
प्रकृति होनेसे, मृत्तिका आदिके समान, इत्यादि अनुमान झालेस बाधित हें, ऐसा 


कहते हैं--~ प्रागुत्पत्तेः” इत्यादिसे ।-जगत्कतो ब्रह्म ही है, इसमें भी सूत्रकी योजना करते हे-- 
“अधिष्ठान्नन्तर”” इत्यादिसे ॥ २३ ॥ 


#यहां यह संशय होता है कि एकाविशाचसे सर्वेविज्ञानको बतळनेवाली श्रुति राको उपादान- 
कारण कैसे सिद्ध कर सकती है १ क्योंकि जैसे लोकमें राजाको देखनेपर अमात्य आदि सब इष्ट 
ही झो जाते हैं, ऐसा व्यवहार होता है, उसी प्रकार श्रद्यशानसे सब कामनाओंकी प्राप्ति होनेसे 
ब्रद्षके शानसे सव शात झो जाता हे, ऐसा श्रुतिका आभिप्राय हो सकता दै! कार्यकारमें कायोमित्त- 
रूपसे कार्यमें अनुवतमान द्रव्य हौ उपादानकारण होता दै, झास्पिण्ड तो घट आदिकी तरद सृतका 
अवस्थाविशेष दे, वह घटमें अनुवर्तमान न हेनिसे घटका उपादान नहीं हो सकता, इसळिप दृष्टान्त 
भी नदी घटता । अतः एकाविज्ञानले सर्वविशानप्रतिशा और जात्मविशानसे सर्वाविश्ञानकथनसे नशे 
उपादानता सिद्ध नहीं दो सकती । इसका उत्तर ऐ---मृत्पिण्ड हौ घट बनाया गया है, इस अबाषित 
प्रतीतिसे सरत्पिण्ड घटका उपादान सिद्ध होता है । घरें मृत्पिण्डकी अनुदृत्ति न होनेपर भी तदाश्रय “ 
द्व्यकी अनुदात्ते दै । यचपि राजाको देखनेसे अमात्य आदि दृष्ट दो जाते हैं, तो भी राजाको सननेसे, 
राजाके शानसे सबं श्रुत एवं शात नहीं हो सकते हैं, अतः वह दृष्टान्त अन्यथासिद्ध है, इससे सिद्ध 
होता दै कि दृष्टान्त एवं एकविशानसे सर्वेविशानप्रतिशा मद्ाको उपादान सिद्ध करती हैं। 
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अभिष्योपदेशाच्च ॥ २४ ॥ 
पद्च्छेद--अमिध्योपदेशात्‌, च 


पदार्थो क्ति--अभिध्योपदेशाच--'सोऽकामयत’ इत्यात्मनो ध्यानोपदेशात 
कतृत्वम्‌ , “बहु स्याम्‌? इति ध्यानोपदेशात्‌ प्रकृतित्वम्‌ । 

भापार्थ--्रृतिमं ‘सोऽकामयत! ( उसने कामना की) इस प्रकारके ध्यानका 
उपदेश होनेसे आत्मा कर्ता अर्थात्‌ निमित्तकारण दै, “बहु स्याम्‌! (में बहुत 
होऊँ ) इस प्रकारके ध्यानका उपदेश होनेस प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण है । 

भाष्य 

अभिध्योपदेशश्रा55त्मनः कतृत्त्रकृतित्वे गमयति 'सोऽकामयत बहु 
स्यां प्रजायेयेति’ ‘तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' इति च । तत्राऽमिध्यानपूर्षिः 
काया; स्यातन्त्य्रवृत्तेः कर्तेति गम्यते, यहु स्यामिति प्रत्यगात्मविपय- 
त्वाद्‌ वहुभवनाभिध्यानस्य प्रकृतिरित्यापि गम्यते ॥ २४ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 

“सोऽकामयत बहु स्यां०' ( उसने कामना की कि मैं बहुत होई, प्रजा- 
रूपमें उत्पन्न होऊं ) और “तदैक्षत वहु त्यां! ( उसने विचार किया कि 
मैं बहुत होऊ, प्रजारूपमें उत्पन्न होऊं ) इस प्रकार र्रृष्टिसङ्कटपके उपदेशसे 
प्रतीत होता है कि आत्मा निमित्तकारण और उपादानकरण सी है। उसमें 
सङ्करपपूर्वक स्वतंत्र प्रवृत्तिरूप कारणसे आत्मा निमित्तकारण प्रतीत होता दै 
और “बहु स्याम्‌? ( बहुत होऊं ) इस प्रकार अनेक रूपमें उत्पन्न होनेका 
संकल्प आत्मा ही करता दै, इससे प्रतीत होता है कि वह उपादानकारण 
भी है ॥ २४॥ 


Ne 


रत्नप्रभा 

एकस्य उभयरूपं कारणत्वम्‌ अविरुद्धमिति सूत्रचतुष्टयेन साधयति--कुत- 
श्रेत्यादिना । अभिष्या-सृष्टिसङ्करपः ॥ २० ॥ 
` रलप्रभाका अनुवाद 


एक ही के निमित्तकारण और उपादानकारण होनेमें कोई विरोध नहीं है, यह चार सूत्रेसि 
सिद्ध करते है--“कुतञ्च” इत्यादिसे । 
अभिष्या--सश्टिसंकरुप, अभाप्तकी इच्छा--संकल्प है ॥ २४ ॥ 
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साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌ ॥ २५ ॥ 

पदच्छेद---साक्षात्‌ , च, उभयाम्नानात्‌ । 

पदर्थोक्ति--साक्षाच्योभयाझानातू--'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याका- 
शादेव समुत्पचन्ते आकाशं प्रत्यस्तं यन्तिः इत्याकाशशब्देन साक्षादेव ब्रह्म 
गृहीत्वा जगदुत्पतिप्रल्ययोराज्ञानात्‌ [ ब्रह्म निमिचप्रकृती ] 

भाषार्थ--'सर्वोणि ह चा इमानि०? ( ये सब भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते 
हैं आकाशम ही लीन होते हैं) इस प्रकार आकाशशब्दसे ब्रह्मका ग्रहण कर साक्षात्‌ 
ही जगतूकी उत्पत्ति और प्रळय कहे गये हैं। अतः ब्रह्म निमित्तकारण एवं उपादान- 
कारण है । | 

माष्य 

प्रकृतित्वस्थाञ्यमभ्युच्चयः । इत्च प्रकृतित्रेह्ल, यत्कारणं साक्षाद्‌ त्रक्षैच 
कारणमुपादायोभौ प्रभवप्रल्यावाज्नायेते--'सर्वांणि ह वा इमानि भूता- 
न्याकाशादेव समुत्पचन्ते आकाश प्रत्यस्तै यन्ति’ (छा०१॥९१) इति। 
यद्भि यस्मात्‌ प्रभवति यस्मिश्च प्रलीयते, तत्‌ तस्योपादानं प्रसिद्धस्‌ । यथा 
त्रीहियचादीनां एथिवी । साक्षादिति चोपादानान्तरानुपादानं दर्शयत्याका- 
शादेवेति । प्रत्यस्तमयश्च नोपादानादन्यत्र कार्यस्य ष्टः ॥ २५॥ 

भाष्यका भनवाद 

रहम प्रक्ति है, इस विषयमै यह दूसरा हेतु है। इससे भी प्रकृति है, 
क्योकि “सर्वाणि ह वा इमानि०' ( ये सब भूत आकाशसे उत्पन्न होते हैं और 
आकाइमें ही लीन होते हैं ) इस श्रतिमें साक्षात्‌ ब्रह्मको ही कारण भान कर 
सृष्टि और प्रलय कहे गये हैं। यह प्रसिद्ध है कि जो जिससे उत्पन्न होता 
है और जिसमें लीन होता है, वह उसका उपादान है, जैसे धान, जों, गेहूँ 
आदिका एथिवी उपादान कारण है। श्रृतिस्थ “आकाशादेव” के एचकारसे 
सूचित अन्य उपादानके अग्रहणको सूत्रकार साक्षात्‌ पदसे सूचित करते हैं। 
कायेका प्रलय भी उपादानसे अन्यभें नहीं दिखाई देता है ॥ २५ ॥ 

रत्वप्रभा / 

अभ्युच्चयः--हेत्वन्तरस्‌ । आकाशादेव इत्येवकारसूचितस्‌ उपादानान्त- 

राजुपादानम्‌ अग्रहृण साक्षात्‌ इति पदेन सूत्रकारो दशयति इति योजना ॥२५॥ 
, रत्नभभाका अनुवाद 


अभ्युव्वय-अन्य हेतु । श्रुतिस्थ 'आकाशादेव' के: एवकारसे सूचित अन्यं उपादानके 
शभद्दणका सूत्रकार साक्षात, पदसे दिखाते हँ, ऐसी योजना करनी चाहिए ॥ २५ ॥ 
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आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥२६ ॥ 


पदच्छेद--आत्मकुतेः, परिणामात्‌ । 
पदार्थोक्ति--आत्मकृतेः--“तदात्मानं खयमकुरुत' इत्यत्र आत्मसम्बन्धिन्याः 
तेः [ आम्नानात्‌ ब्म निमित्तम्‌ उपादानं च ] परिणामात्‌--विवर्तात्‌ [ तिद्ध- 
स्यापि साध्यत्वमिति ब्रह्मणः कृतिकर्मत्वम्‌ ] । 
भापार्थ--'तदात्मानं०? (उसने खयं अपना सृष्टिरूपसे निर्माण किया) इस 
श्रुतिमं आत्मसवन्धिनी कृति कही गई है, अतः ब्रह्म निमित्त है और उपादान मी है। सिद्ध 
वस्तु भी विवर्तरूपसे साध्य हो सकती है, अतः ब्रह्म कृतिका कर्म-विपय होता है। 
भाष्य 
इतश्च प्रक्ृतित्रक्ष, यत्कारणं बह्यमक्रियायाम्‌ 'वदात्मान स्वयम- 
कुरुतः ( ते० २७७ ) इत्यात्मनः कमत्वं कतृत्वं च दर्शयति, आत्मानमिति 
कर्मत्वम्‌, स्वयमङुरुतेति कतृत्वस्‌ । कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य सतः कृत्वेन 
व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वं शक्यं संपादयितुम्‌ । परिणामादिति जूम! । 
भाप्यका अनुवाद 
ओर इससे भी ब्रह्मा प्रकृति दै, क्योंकि बरमप्रक्रियामें 'तदात्मानं०? ( उसने 
आत्माको सष्टिरूपसे स्वयं रचा) इस श्रुतिमें आत्मा कर्म ओर कर्ता रूपसे दिखलाया 
गया है--“आत्मानम्‌? पदसे कर्म ओर “स्वयमकुरुत? से कर्ता कद्दा गया है। 
परन्तु पूर्वसिद्ध एवं कर्तारूपसे व्यवस्थित पदार्थं क्रियाका विषय कैसे बनाया 
जा सकता है? परिणामसे बनाया जा सकता है, ऐसा इम कहते हैं। 
रत्नमभा 
आत्मसम्बन्धिनी कृतिः आत्मकृतिः, सम्बन्धश्च आत्मनः क्ति प्रति विषयत्वम्‌ 
आश्रयत्वश्व । ननु कृतेः आश्रयः सिद्धो भवति विषयस्तु साध्यः इति एकस्य 
उभयं विरुद्धम्‌ इत्याशझते--कर्थ पुनरिति । यथा गदः साध्यपरिणामामेदेन 
कृतिविपयत्वस्‌, तद्वद्‌ आत्मन इत्याह--परिणामादिति । आत्मानमिति । 
रत्नमसाका अनुवाद 
आत्मासे संवन्ध रखनेवाली कृति आत्मकृति है । कृतिके प्रति आत्माका संबन्ध तो विपयत्व- 
रूप और आश्रयत्वळूप है अर्थात्‌ आत्मा कृतिका विपय और आश्रय है । सिद्ध पदार्थ कतिका 
आश्रय होता हे और विषय साध्य होता है, इसलिए एक ही आत्मा इतिका आश्रय और 
विषय है, यह विरुद्ध है, ऐसी आशंका करते है--“कथ पुनः” इत्यादिसे । जसे मत्तिका 
साध्य--परिणामसे अभिन्न रहकर कृतिका विषय होती दै वैसे दी आत्मा भी कृतिका विषय 
११५ 
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भाष्य 


ूर्वसिद्धोऽपि हि सन्नात्मा विशेषेष विकारात्मना प्रिणमयामासा55त्मान- 
मिति । विकारात्मना च परिणामी रदाद्यासु प्रकृतिषूपलव्धः, स्वय- 
मिति च विशेषणानिमित्तान्तरानपेक्षत्वसपि प्रतीयते । परिणामादिति वा 
पृथक सत्रम्‌ । तस्यैपोऽ्थः-इतथ प्रंकृतित्रह्म, यत्कारणं ब्रह्मण एव बिकारा- 
भाष्यका अनुवाद | 
आत्मा यद्यपि पूर्वसिद्ध है, तो भी उसने अपनेको विशेपविकाररूपसे परिणत 
कियो । विकाररूपसे परिणाम मृत्तिका आदि उपादानकारणमें देखा जाता दै । 
“स्यम्‌? इस विशेषणसे प्रतीत होता है कि उसे अन्य निभित्तोंकी अपेक्षा नहीं 
है। अथवा 'परिणासातः इतना अंश पृथक्‌ सूत्र है। उसका अर्थ यह 
है-इससे भी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि “सञ्च यच्चासवत्‌०” ( मह्य ही प्रयक्ष और 
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रत्रमभा 


अविरोध इति शेषः । सिद्धस्याऽपि साध्यत्वे दष्टान्तमाह--विकारात्मनेति । 
ननु ब्रह्मण आत्मानमिति द्वितीयया कार्यात्मना साध्यत्वश्रुत्या अस्तु प्रकृतित्वम्‌ , 
कर्ती तु अन्योऽस्ठु इत्यत आह--स्वयमिति चेति । ब्रह्मणः कृतिकर्मत्वोपपाद- 
नाथे परिणामाद्‌ इति पदं व्याख्याय अन्यथापि व्याचष्टे-एथक्‌ सूत्रमिति । 
'स्रृद्धट इतिवद्‌ श्रह्ञ सच त्यच्चेति परिणामसामानाधिकरण्यश्रुतेः ब्रक्षणः प्रकृति- 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
है, ऐसा कहते हैं--“परिणामात्‌” इत्यादिसे। “आत्मानम्‌” इस वाक्यमें "अविरोधः? 
( अविरोध हे ) इतना शेष समझना चाहिए । सिद्ध सी साध्य होता है, इस विषयमें दृष्टान्त 
कहते हैं-“विकारात्मना” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि 'आत्मानम्‌? इस द्वितीयासे ब्रह्म 
कार्येरूपसे साध्य होता है, ऐसा श्रुति कहती दे, इससे ब्रह्म प्रति हो, कतो तो अन्य होना 
चाहिए, इसपर कहते हैं--“स्वयमिति च” इत्यादि । ब्रह्म कृतिविषय है, इसके उपपादनके 
लिए "परिणामात्‌? इस पदका व्याख्यान करके अव अन्य प्रकारसे व्याख्यान करते हदें--“एथक्‌ 
सून्नम” इत्यादिसे । आशय यद्द कि'सद्धट: ( घट स्रुत्तिका है ) इसके समान ब्रह्म सञ्च त्यच्च 
इस प्रकार ब्रह्मका परिणाम ( जगत्‌ ) के साथ सामानाधिकरण्य श्रुतिसें कहा गया है, इससे ब्रह्म 


(१) यहां शंका हो सकती हे कि आत्मा कूटस्थ, अचल, अविकार है, ऐसा अतिसे प्रतिपादित 
दे, तो यहां आत्माका परिणाम कैसे खोकार किया जा रहा है। यह यक्त नहीं है, क्योंकि 
अति विकार मिथ्या कदा गया है, श्सलिए विकारके मिथ्या होनेसे आत्माको निर्विकार कहनेवाली 
शुतियासे कोई विरोध नहीं है, क्योंकि परिणामशब्द यहां विवरैपरक है । 
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भाष्य 
त्मनाऽये परिणामः सामानाधिकरण्येनाऽऽञ्रायते 'सच त्यच्चाभवत्‌। निरुक्त 
चानिरुक्त च? ( ते ०२।६) इत्यादिनेति ॥ २६ ॥ 
भाप्यका अनुवाद 
परोक्ष, निर्वचन करने योग्य, निर्वचन करने अयोग्य सब पदार्थ हुआ) इस्यादिसे 
श्रुति त्रह्मका ही विकारात्मामें परिणाम सामानाधिकरण्यसे दिखछाती है ॥२६॥ 
रत्तप्रभा 
त्वमित्यर्थः | सत्‌--पत्यक्षं भूतत्रयम्‌ । त्यत्‌--परोक्षं भूतद्ठयम्‌, निरुक्तम्‌--वकततु 
शक्यं घटादि, अनिरुक्तम्‌--चक्तुमशक्यं कपोतरूपादिकं च ब्रह्मेव अभवदित्यर्थः । 
अत्र सूत्रे परिणामशव्दः कार्यमात्रपरः, न तु सत्मकार्यात्मकपरिणामपरः तदनन्य- 
त्वसिति विवर्तवादस्य वक्ष्यमाणस्यात्‌ ॥ २६ ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 
उपादानकारण दै। सत्‌--प्रत्यक्ष तीन भूत--एथिवी, जल और तेज, त्यत्‌-परोक्ष दो 
भूतन््यायु और आकाश, निरक--यह ऐसा, एसे नि्वचनके योग्य घट आदि, अनिरुक्त 
कहनेके अशक्य फपोतरूप आदि भी बरह्म हा हुआ, ऐसा अर्थ दे। इस सून्नमें परिणामदाव्द 
कार्यमात्रवाचक है, सत्य कार्यात्मक परिणाम-वाचक नहीं दै, क्योंकि 'तदनन्यत्वम्‌' इत्यादिसे 
विवर्तवाद कदा जानेवाला दै॥ २६ ॥ 


योनिश्च हि गीयते ॥ २७ ॥ 


पद्च्छेद्‌--योनिः, च, हि, गीयते । 

पदार्थोक्ति--हि--यस्माद्‌ , योनिश्व--योनिरित्यपि गीयते--“यदूभूतयोनिं 
परिपश्यन्ति” इत्यत्र प्रकुतिवाचकयोनिशब्देनारमा कथ्यते [तस्मात्‌ अक्ष प्रकृतिरपि] । 

भापार्थ--चूकि 'यदूभूतयोगिं०! (धीर पुरुष जिसे भूतयोनि समझते हैं) इस 
श्रुतिमे प्रकृतिवाचक योनिझब्दसे आत्मा कहा गया है, इसलिए ब्रह्म उपादाव- 


कारण भी है । 
भाष्य 
इतश्च प्रकृतिर्जक्ष, यत्कारणं ब्रह्म योनिरित्यपि पञ्चते वेदान्तेषु 
'कर्तारमीशं पुरुष बह्मयोनिम्‌' ( यु २।१।३ ) इति, “यद्भूतयोनिं परिः 
भाष्यका अनुवाद | 
और इससे भी मह्य प्रकृति है, क्योंकि वह “कर्तारमीश०' (कर्ता, ईहा, पुरुप, 
ब्रह्म और योनिको धीर पुरुप ध्यानसे देखते हैं ) और “यद्भूतयोनिं०' (जिसको 
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भाष्य 
पश्यन्ति धीराः ( ग्रु० ११६ ) इति च। योनिशब्दश्च मकृतिवचनः 
समधिगतो ठोके “एथिवी योनिरोपधिवनस्पतीनाम्‌' इति । खीयोनेरप्य- 
सुत्येवाऽवयवद्वारेण गर्भ परसयुपादानकारणत्वस्‌ । कचित्‌ स्थानवचनोऽपि 
योनिशब्दो इष्टः-योनिष्ट इन्द्र निषदे अकारि’ (ऋ० सं० १।१०४।१) 
इति । वाक्यशेषात्‌ त्यत्र प्रक्रतिवचनता परिशृह्यते “यथोर्णनाभिः 
सृजते शुहृते च' ( यु० ११७७ ) इत्यवंजातीयकात्‌ । तदेवं प्रकृतित्वं 
भाष्यका अनुवाद 
विद्वान्‌ भूतयोनि जानते हैं ) इस प्रकार वेदान्तोमें योनि कहा गया है। 
प्रथिवी योनि? ( ओषधि और वनस्पतियाँकी योनि थिवी है ) इत्यादि 
स्थळोमें देखा जाता दै कि व्यवहारमें योनिशव्द प्रकृतिवाचक माना जाता है। 
सत्रीकी योनिमें भी अपने अवयव--शोणित द्वारा गर्भके प्रति उपादान कारणता 
है ही । “योनिष्ट इन्द्र” ( हे इन्द्र! तुम्हारे वैठनेके लिए मेले स्थान बनाया है ) 
इत्यादि किसी-किसी संथळमें योनिशव्द स्थानवाचक भी है। और 'यथोर्णनामि:०? 
( जैसे मकड़ी उत्पन्न करती है और अहण करती है) इस प्रकारके वाक्य- 


रत्वमभा | 
योनिशब्दाच प्रकृतित्वम्‌ इत्याह--योनिश्चेति । कर्तारम्‌--क्रियाशक्ति- 
मन्तम्‌, ईशम्‌-~नियन्तारम्‌, पुरुषस्‌- -प्रत्यञ्चस्‌, ब्रक्ष--पूर्णम्‌, योनिस्‌-परङ्कतिस्‌, 
चीरा ध्यानेन पश्यन्ति इत्यर्थः । ननु अनुपांदानेऽपि ख्ीयोनो योनिशब्दो इष्ट 
इत्यत आह--ख्रीयोनेरिति । शोणितम्‌ अवयवशब्दार्थः । योनिशब्दस्य 
-स्थानमपि अर्थो भवति सोऽत्र भूतयोन्यादिशब्दैः न ह्मः, ऊ्णनाभ्यादिमकृतदष्टा- 
न्तवाक्यशेषविरोधाद्‌ इत्याह--क्वचिद्ति । हे इन्द्र ते-तव निषदे---उपवे- 
शनाय योनिः—स्थानं मया अकारि--ङ्तमित्यर्थः । पूर्वपक्षोक्तानुमानानि 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

और योनिशब्दसे भी ब्रह्म प्रकृति दै, ऐसा कहते हैं---“योनिश्व” इत्यादिसे । , कर्तारस्‌---- 
क्रियाशाक्तेवाले, ईंशम्‌--नियन्ता, पुरुषम्‌--प्रत्यक्‌ , ्रह्म-पूर्णको योनि-उपादानफारण घोर 
पुरुष ध्यानसे देखते हैं । यदि कोई कहे के स्रीकी योनिमें भी जो कि उपादानकारण नहीं है, 
योनिशब्दका प्रयोग देखा जाता है, इसपर कहते है-“ख्रीयोनेः” इत्यादिसे । अवयवदाब्दका 
अर्थ रक्त है। योनिशब्दका अर्थ स्थान भी होता है, “भूतयोनि' इत्यादि शब्दमें वह अर्थ ग्राह्य नहीं 
दै, क्योंकि ऊर्णनाभि आदि रकृत दन्तप्रतिपादक वाक्यशेषसे विरोध है, ऐसा कहते हैं-- 
“क्रचित” इत्यादिसे । हे इन्द्र |. तुम्हारे वेठनेके लिए मैंने स्थान बनाया है, ऐसा अर्थ है । 
पक्षी द्वारा.कद्दे गये अनुमानोंका अनुवाद करके आागमसे उनका चाध कहते हैं-- - 
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भाष्य 


भ्रह्मणः प्रसिद्धम्‌ । यत्पुनरिदशुक्तम्‌-ईक्षापूर्वकं क्त्वं निमित्तकारणेष्वेव . 
कुढालादिपु लोके इष्टं नोपादानेषु इत्यादि, तत्‌ प्रत्युच्यते-न लोक- 
टू रि 
चदिह भवितव्यम्‌ , नद्ययमचुमानगम्योश्थ; । शब्दगम्यत्वात तस्याञ्येख 
यथाशब्दमिह भवितव्यम्‌ । शब्दश्रेक्षितुरीश्वरस्य प्रकृतित्वं प्रतिपादयती- 
त्यवोचाम । पुनश्चैतत्‌ सर्व विस्तरेण प्रतिवक्ष्यामः ।। २७॥ 
भाष्यका अनुवाद 
शेपसे यहां योनिशव्द प्रकृतिवाचक लिया जाता है । इस प्रकार ब्रह्म प्रकृति 
है, यह सिद्ध होता है। ओर ईक्षापूर्यक कतृत्व लोकमें कुम्हार आदि निमित्त 
कारणोंमें ही देखा जाता है, उपादानमें नहीं देखा जाता, इलादि जो पीछे कहा 
गया है, उसका निराकरण करते हँ--यहां छोकके समान न होना चाहिए, क्‍योंकि 
यह अर्थ अनुमानगम्य नहीं दै, किन्तु शब्दगस्य है इससे शब्दके अनुसार 
ही अर्थ होना चाहिए। शब्द तो यह प्रतिपादन करता है कि ईक्षण करने- 
वाला ईश्वर प्रकृति है, ऐसा हम कह चुके हैं। और यह सव विस्तारसे 
आगे भी कहेंगे ॥ २७॥ 
रत्नममा 
अनृद्याऽऽगमवाधमाह--यरपुनरित्यादिना । नच अनुमानख शरुत्यनपेक्षत्वान्न 
तया वाध इत्यत आह--नहीति । जगत्कर्ता पक्षः श्रुत्यैव सिद्धयति, या कृतिः 
सा शरीरजन्येति व्यासिविरोधेन नित्यक्कतिमतोऽनुमानासम्भवाद, अतः श्रीतमीश्वरम्‌ 
पक्षीकृत्याऽनुपादानत्वसाधने भवत्येव उपजीव्यया प्रकृतिखवोधकथुत्या बाध इत्यर्थः । 
यदुक्तं विलक्षणत्वाद्‌ त्रक्षणो न जगदुपादानत्वमिति, तत्राह--पुनश्चेति । “न 
विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दादु” ( त्र० सू० २।१।४ ) इत्यारभ्य इत्यर्थः । 
अत उभयरूपं कारणत्वं ब्रह्मणो रक्षणमिति सिद्धम्‌॥ २७ ॥ (७) ॥ 
रत्वभमाका अनुवाद 
“यत्पुनः” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि अजुमान-श्रुतिकी अपेक्षा नहीं रखता हवे, इसालिए 
उसका श्रतिसे वाध नहीं होता, इसपर कदे हैं---““नहि” इत्यादि। आशय यद दै कि जगत्कती- 
रूप पक्ष श्रतिसे दी सिद्ध होता है क्याँके जो कार्य है, वह शरीरजन्य है, इस व्याप्तिसे 
विरोध होनेके कारण अज्चमानसे नित्य कृतिमानक्की सिद्धि नहीं दो सकती, इससे श्रुति- 
प्रतिपादित ईइवरकों पक्ष करके उसमें अनुपादानत्वके अनुमानका उपजीव्य अकृतित्व- 
चोधक श्रुतिसि वाध होता है । यद्द जो कहा दै कि विलक्षण होनेसे ब्रह्म जगतका 
उपादानकारण नहीं हो सकता है, इसपर कहते हें--'पुनश्च” इत्यादिसे । “न विलक्षण- 


त्वादस्म०? सूत्रसे आरंभ करके ऐसा अर्थ है। इससे सिद्ध हुआ कि उपादानकारणत्व एवं 
निमित्तकारणत्व मर्मका लक्षण है ॥ २७॥ | 
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अण्बादेरपि हेतुत्वं श्रुतं ब्रह्मण एव वा । 
वटथानादिहष्टान्वादण्वादेरपि वच्छतम्‌ ॥१॥ 
शून्याण्वादिष्वेकबुद्धबा सर्वजुद्धिन युज्ये। | 
स्पुर्वह्ण्यपि धानाद्यास्ततो त्रझंव कारणम्‌+ ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--भ्रुतिमें जगत्कारण अणु आदि भी कहे गये हैं या केवळ ब्रह्म ही 
जगत्कारण कहा गया है। 


> 


ूर्वपक्ष—श्रृतिमे वटवीज आदि दृशन्तरूपसे कहे गये हैं, इससे प्रतीत होता है कि 
अणु आदि भी जगत्कारण कहे गये हैं । 


सिद्धान्त--एकविज्ञानसे सर्वविज्ञान शून्यवाद, अणुवाद आदिमें उपपन्न नहीं हो 
सकता है । वटवीज आदि इष्टान्त ब्रह्मके भी हो सकते हैं, इसलिए ब्रह्म ही जत्कारण है । 


क तात्पर्यं यह है--इस अधिकरणके विषय वेदान्त हैं । वेदान्तोमें संशय दोता हे कि त्रद्वके 
समान परमाणु, शून्य आदिम भी कारणत्व कहा गया हे अथवा सवेन्र केवळ ब्रह्म ही कारण 
कहा गया है । 


पूर्वैपक्षी कहता दै कि श्रुतिमें अशु आदि मी कारण कहे गये दें, क्योंकि वटबीज आदि इष्टान्त- 
रूपसे कहे गये हैं । छान्दोग्यके छठे अध्यायमें इवेतकेहुके प्राति उपदेश देते हुए उद्दालकने सद्टमतत्त्वमें 
स्थूल जगतके अन्वर्भावका प्रतिपादन करनेके लिए मद्दाइक्षगर्मित वटबीज दृष्टान्तरूपसे. कहे हैं, 
इसलिए महाकारयंगाभेत परमाणु दाष्टोन्तिकरूपसे श्रुतिमें कहे गये हैं। “असद्वा इदमम 
आसीत्‌?” ( यइ सारा जगत्‌ उत्पातिके पूरंमें असत्‌ दी था ) यह श्रुति साक्षाद्‌ ही असदको जगद- 
कारण वतछाती दै। “स्वभावमेके कवयो वदन्ति काळं तथाऽन्ये” (कुछ लोग स्वभावको 
जगत्कारण कहते हैं, अन्य कुछ लोग समयको जगत्कारण कहते हैं ) इस प्रकार श्रुतिमें स्वभाव 
तथा कार जगत्कारण कहे गये हूँ । इसलिए परमाणु आदिमे जगत्कारणत्व श्रुतिसिद ही हे । 

सिद्धान्ती कहते हें कि एकविशानसे सर्वेविज्ञान झून्य आदि. सरवोमें उपपन्न नहीं होता दे, 
क्योकि नक्षके शून्य आदिसे उत्पन्न न होनेके कारण झून्यके शानसे जह्मका ज्ञान नहं दो सकता दै । 
वट्वीज दृष्टान्त तो ब्रह्मके इन्द्रियागोचर होनेसे सट्म दोनेके कारण ब्रह्मविषयक भी हो सकता है। 
असत्‌ शब्दका अर्थ नाम रूपसे व्याकार न पाया हुआ दै, ऐसा इस पादके चतुर्थ अधिकरणमें कह चुके 


हैं । शुतिमि स्वमावपक्ष और कालपक्ष पूर्वेपक्षरूपते कदे गये है । इससे सिद्ध होता है के श्रृत्युक्त 
जगत्कारण ब्रह्म हो है, परमाणु भादि नहीं हैं । | 
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एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद---एतेन, सर्वे, व्याख्याताः, व्याख्याताः । 
पदार्थो क्ति--एतेन--प्रधाननिराकरणेन, सर्वे--अण्वसत्स्वभावादिकारण- 


वादाः, व्याख्याताः--निराकृतत्वेन व्याख्याता; । व्याख्याता इति पदाभ्यासोऽ- 
घ्यायपरिसमाप्त्यर्थः । 


मापार्थ--प्रधानकारणवादके निराकरणसे अणु, असत्‌ स्वभाव आदिको 
जगतूके कारण माननेवालोंक्रे मत भी निराकृत समझने चाहिएँ । “व्याख्याताः? इस 
पदका अभ्यास अध्यायसमाप्तिका द्योतक है । 
भाष्य 


क्षतेनाशव्दम्‌” (० छू० ११५) इत्यारभ्य अधानकारणवादः 
सुत्रेरेव पुनः एुनराशङ्क'व निराकृतः, तस्य हि पक्षस्योपोद्वलकानि कानि- 
चिल्लिङ्काभासानि वेदान्तेष्वापातेन मन्दमतीन्‌ प्रतिभान्तीति। स च काय- 
कारणानन्यत्वाभ्युपगमात्‌ प्रत्यासन्नो वेदान्तवादस्य । देवलप्रभृतिभिश्च 
कैश्चिद्‌ धर्मसूत्रकारे? स्वग्रन्थेष्वाश्चितः, तेन तत्मतिपेथे यत्नोऽतीव कृतो 

साष्यका अनुवाद 

“क्षतेनौशब्दम्‌” सूत्रसे लेकर सूत्रों द्वारा ही वारंवार आशंका करके 
प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया, क्योंकि मन्दमतियाँको उस 
पक्षके पोपक कुछ लिंगाभास वेदान्तामें साधारणरूपसे प्रतीत होते हैं। वह 
वाद कार्यकारणका अभेद स्वीकार करता दै, इससे वेदान्तवादके अत्यन्त निकटवर्ती 
है। और देवळ आदि कुछ धमैसून्नकारोंने अपने अन्थोंमें उसको अवकाश 
दिया है। इसलिए उसके निराकरणके लिए बहुत यत्न किया गया, परन्तु 


रत्नमभा 

एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याता! । अस्य अतिदेशाधिकरणस्य तात्पये 

वबु वृत्तमनुवदति--ईक्षतेरिति | प्रधानवादस्य प्राधान्येन निराकरणे हेतूनाह- 
तस्य हीत्यादिना । तहिं अण्वादिवादा उपेक्षणीया दुर्बत्वादित्यत जाह--- 

रत्नभभाका अनुवाद 

इस अतिदेश आंधकरणका तात्पर्य कहनेके लिए वृत्तका अनुवाद करत हें “इक्षते ?2 
इत्यादिसे । अधानवादका प्रधानतासे निराकरण..करनेमें हेतु कद्दते दे--““तस्य दि” इत्यादिसि । 
तब अणु आदि वादोंकी उपेक्षा करनी चाहिए, क्योकि वे दुर्बल हैं, इसपर कढ़ते हैं---“तिपि तु 


३ 
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शल्य 


भाष्य ॥ 
नाण्वादिकारणबादप्रतिषेधे । तेऽपि तु ब्रह्मकारणवादपक्षस्य प्रतिपक्षत्वात्‌ 
प्रतिषेदव्या। । तेषामप्युपोद्वलक वेदिक किंचिलिड्रमापातेन मन्दमतीन्‌ 
प्रतिभायादिति । अतः ग्रधानमछनिवहेणन्यायेना5तिदिशति--एतेन 
्रधानकारणवादप्रतिपेधन्यायकलापेन सर्वेण्वादिकारणवादा अपि प्रति- 
भाष्यका अनुवाद 
अणु आदि कारणवादके प्रतिषेधके लिए प्रयत्न नहीं किया गया। ब्रह्म 
कारणवादपक्षके प्रतिपक्षी होनेसे उनका भी प्रतिषेध करना चाहिए, क्योंकि कुछ 
वैदिक लिङ्ग सन्द्सतियाँको आपाततः उनके पोषक प्रतीत हो सकते हैँ । इसलिए 
प्रधानसल्लनिबहैणन्यायसे अतिदेश करते हैं--इससे अर्थात्‌ प्रधानकरणवादके 


| रत्नप्रभा 
तेऽपि स्विति । निमूलास्ते कथं प्रतिपक्षा इत्यत आह--तेषामिति । तथाहि 
छान्दोग्ये जगरकारणत्वज्ञापनाथ पिता पुत्रमुवाच--आसां वटधानानां मध्ये एकां 
मिन्धीति, मित्रा भगव इत्युवाच पुत्रः, पुनः पित्रा किमत्र पश्यसि इत्युक्ते, 

किञ्चन भगव इत्याह, तन्न पित्राऽणिमानं न पश्यसि इत्युक्तम्‌, तथा च न किञ्चन 
शब्दात्‌ शुन्यस्वभाववादो प्रतीयेते, अणुशन्दात्‌ परमाणुवाद इति। एवम्‌ 
“सदेवेदमग्र आसीद्‌” ( छा० ३।१९।१ ) -“अणोरणीयान्‌?? ( क० २।२० ) 
इत्यादि लिङ्ग द्रष्टव्यम्‌ । अत्र अण्वादिवादाः औता न वेति संशये सति अस- 
दण्वादिशब्दबरात्‌ श्रोता इति प्रापेऽतिदिशति--एतेनेति । अस्य अतिदेशत्वाद्‌ 
न एथकू सङ्गत्याचपेक्षा । नकिञ्चनाऽसच्छव्द्योः प्रत्यक्षायोग्यवस्तुपरत्वादू 

रत्नभभाका अनुवाद | 


इत्यादि ।. यदि कोई कहे कि वे वाद यदि निमूल हैं, तो प्रतिपक्ष किस प्रकार हो सकते हैं 
इसपर कहते हे--“तेषाम इत्यादि । क्योंकि छान्दोग्यमें जगतूके कारणको समझानेके लिए 
पिताने पुत्रसे कहा--इस वड़के फलके घीजोमेंसे एक वीजको तोड़ो, पुत्रने कहा--दे भगवन्‌ | तोड 
लिया, फिर पिताने कहा--उसमें क्या देखते हो : पत्रने कहा-हे भगवन्‌ | “न किचन 
कुछ नहीं, पीछे पिताने कहा-आणिमाको नहीं देखते ? इसमें “न किश्वनः शब्दसे शन्यवाद 
ओर स्वभाववादकी अतीति होती हे और अणुशब्द्से परमाणवाद प्रतीत होता है। इसी 
प्रकार 'असरदेवेद्मप्र०” (सष्टिके पहले यह असत्‌ ही था) “अणोरणीयान' (अणुसे भी अणु) 
इत्यादि लिंग समझने चाहिएँ । अणु आदि वाद धुतिसँगत है या नहीं, ऐसा संशय दोनेपर 
धुतिनें असत्‌, अणु आदि पद हैं, इसलिए औत हैं, ऐसा प्राप्त होनेसे अतिदेश करते हैं-- 
” इत्यादिसे । यह अतिदेश सूत्र है, अतः इसकी एथक्‌ संगति आदि कहनेकी अपेक्षा 


| 
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ही 


Ds 


भाष्य : 
पिद्धतया व्याख्याता वेदितव्याः । तेषामपि प्रधानवदशब्दत्वाच्छब्द- 
विरोधित्वाचेति । व्याख्याता व्याख्याता इति पदाभ्यासोऽच्यायपरि- 
समाप्ति ्योतयति ॥२८ ॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्यश्रीमच्छट्करभगयत्पूज्यपादकृतौ शारी- 
रकमीमांसाभाष्ये प्रथमाध्यायस्य चतुर्थः पादश समाप्तः ॥ ४ ॥ 


हते श्रीमद्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्ये समन्वयाख्यः 
प्रथमोऽष्यायः॥ १ ॥ 
साष्यका अनुवाद 
निपेधक न्यायॉसे सब अणु आदि कारणवाद भी निराकृत समझने चाहिए, 
क्योंकि वे भी प्रधानके समान अशब्द और इब्दविरुद्ध हैं। “व्याख्याता व्या- 
ख्याताः? इस प्रकार पद्का अभ्यास अध्यायकी समाप्तिका सूचक दै ॥ २८ ॥ 


यतिवर श्रीभोळेवावा कृत प्रथम अध्यायके चतुर्थपादके 
भाष्यका अनुवाद समाप्त । 


र 


रत्नप्रभा 
अणुशब्दस्य सूक्ष्माभिप्रायत्वादू अशब्दत्वम्‌, तेषां वादानां प्रधानबादचद्‌ अश्रौततवम्‌ 
्रह्मकारणश्ुतिबाधितत्वञ्च, तस्माद्‌ रह्मैव परमकारणम्‌। तस्मिनेव स्वेषां वेदान्ता- 
नां समन्वय इति सिद्धम्‌ ॥ १॥ ४ ॥ २८॥ ( ८ )॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपरिन्राजकाचार्थश्रीमद्‌गोपारसरस्वतीपूज्यपाद शिष्य 
श्रीरामानन्दभगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसादरीन- 
भाष्यन्याख्यायां भाष्यरलप्रभायां प्रथमाध्यायस्य 
चतुर्थः पादः समाप्तः ॥ १॥ ४ ॥ 
रत्नमभाका अनुवाद 
नहीं दै । 'न किचन? और 'असत? शब्द प्रअक्षके अयोग्य चस्तुके प्रतिपादक हैं और अशुशब्द 
सूक्ष्मपरक है, इसलिए “अशु” आदि क्षुतिश्रतिपादित नहीं हैं और ये वाद प्रधानवादके समान 


अश्रौत हैं और ब्रह्म कारण हे, ऐसा प्रतिपादन करनेवाली श्रुतिसे बाधित हैं, इसलिए ब्रह्म ही परम 
कारण दै और उसमें ही सच वेदान्तॉका समन्वय है, यइ सिद्ध हुआ ॥२८॥ 


यतिवर श्रीभेलिवाचा कृत प्रथमाध्यायके चतुर्थे पादका रत्नभ्रभानुवाद समास । 
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ड्वितीयोऽध्यायः । 


( द्वितीये अविरोषाख्याध्याये थमपादे साङ्ख्ययोयकाणादादिस्ृतिमिः 
साङ्ख्यादिमयुक्ततर्केश्च वेदान्तसमन्वयविरोषपारहारः ) 
[ १ स्मृत्यधिकरण छू० १--२ ] 
साङ्ख्यस्श्रत्याऽस्ति संकोचो न वा वेदसमन्वये। धर्मे वेदः सावकाश संकोचोनवकाशया ॥ 
मरत्यक्षश्चुतिमूळािमन्वादिस्ट्रातिमिः स्टृति। अमूला कापिली वाध्या न संकोचोनया ततः॥ 
[ अधिकरणसार ] 
सन्देह--वेदसमन्वयका सांख्यस्मृतिसे संकोच होता है या नहीं ! 
पूर्वपक्ष--वेद धर्ममें सावकाश दै, अतः निरबकाश सांख्यस्सृतिसे वेदका संकोच 
होना युक्त है । 
सिद्धान्त--प्रत्यक्ष श्रुतमूलक मनु आदि स्मृतियॉसि मूळश्रृतिरादित कापिछ 
स्मृतिका बाध होता है, इसलिए सांख्यस्मृत्तिसे वेदका संकोच युक्त नहीं दै । 


तात्पर्य यद दे कि इस पादके सव अधिकरणोंका पूर्वाध्यायमें वर्णित समन्वय बिषय है । 
यददांपर सन्देह [किया जाता हे कि उक्त वेदसमन्वयका सांख्यस्म्रतिसे संकोच दोता दै या नहीं ? 

पूर्वेपक्षी कदता है कि संकोच होना युक्त दै, क्योंकि सांख्यस्टृति निरवकाश दोनेसे अवल 
दै । सांख्यस्यृति केवळ वस्तुतत्वका निरूपण करनेके लिए ही प्रदत्त हुई दै, कीपर भी 
अनुछेय धर्मका प्रतिपादन नहीं करती हे । यदि वह वस्तुतत््व प्रतिपादनर्म भी वाधित हो जाय 
तो निरवकाश घो जायगी। वेद धर्म और ब्रह्म दोर्नोका निरूपण करता है। जह्मके 
विषयमै बाधित दोनेपर भी धर्में वदद सावकाश दै। इसछिए निरवकाश स्मृतिस सावकाश 
वेदका संकोच द्वोना ठीक दै। 

सिद्धान्ती कहते दँ कि सांख्यस्यृति ब्रह्मको जगत्कारण माननेवाली मनु आदि स्प्रृतियोसे 
बाचित दै । मनु आदि स्मृत्तियाँ प्रत्यक्षवेदभूलक दोनेसे प्रचल दै । प्रधानको जगतका कारण मानने- 
वाली साँख्यस्द्रतिकी मूलभूत कोई श्रुति नहीं दिखाई देती दे, कर्योकि परिवृश्यमान वेदवाक्य 
ग्रह्मपरक हैं, ऐसा पहले ही निर्णय किया जा चुका दै । इसलिए सांख्यस्मृतिसे वेदका संकोच दोना 
ठीक नहीं है । 
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साष्य ॒ 

प्रथमेऽध्याये सर्वज्ञः सर्वेश्वरो जगत उत्पत्तिकारणं भृत्सुवर्णादय इव 

घटरुचकादीनास्‌, उत्पन्नस्य जगतो नियन्तृत्वेन स्थितिकारणम्‌, 
माष्यका अनुवाद 

जैसे मृत्तिका सुवर्ण आदि घट, रुंचक आदिके कारण हैं, वैसे ही सर्वज्ञ, 

सवेश्वर जगत्‌ की उप्पत्तिका कारण है, जैसे मायावी मायाका नियन्तारूपसे 

स्थितिकारण है, बैसे ही सर्वज्ञ सर्वेश्वर नियन्तारूपसे उत्पन्न हुए जगतका 


रत्नमभा 
सञ्चिदानन्दरूपाय कृष्णाया5क्लिष्टकारिणे । 
नमो वेदान्तवे्याय गुरवे बुद्धिसाक्षिणे॥ १ ॥ 
साड्रुयादिस्पृतियुक्तिमिन चलितो वेदान्तसिद्धान्तगो 
निमूलैविविधागमैरविदिती ग्योमादिजन्माप्ययः । 
उप्पत्त्यन्तविवर्जितश्चितिवपुर्व्यापी च कताँशको 
लिङ्गेन प्रथितोऽपि नामतनुछृत्‌ तं जानकीश भजे ॥ २ ॥ 
“नामरूपे व्याकरवाणि” इति श्रुतेः नामतनुकूदपि सर्ज्ञामूर्तिव्याकर्ताइपि 
लिङ्गशरीरोपाधिना कर्तेति अंश इति च प्रथितः प्रसिद्धो यः तं प्रत्यगमिन्ने परमा- 
त्मानं मूलप्रकृतिनियन्तारं भजे इत्यर्थः । स्पृतिम्रसङ्गात्‌ पूर्वोचराध्याययो; विषय- 
विषयिभावसङ्गति वक्तु वृत्ते कीर्तयति--प्रथमे$ध्याय इति । जन्मादिसूत्रमारस्य 
जगदुत्पत्त्यादिकारणं ब्रह्मेति प्रतिपादितम्‌, “शाखरृष्टया तूपदेशो वामदेववर्त्‌” 
रत्वअसाका अनुवाद 


केवळ उपनिषदोंसे ज्ञात होनेवाले, बुद्धिके साक्षी, सुखदायक, अन्धकारनिवतक, 
सच्चिदानन्दस्वरूप क्कष्णके लिए प्रणाम है ॥१॥ 

सांख्य आदि स्थृतियाँ और युक्तियाँ जिसके स्वरूपको अन्यथा नहीं कर सकतीं, जो केवल 
वेदान्तसिद्धान्तसे ज्ञात होता हॅ, अनेक प्रकारके अवैदिक शास्त्र जिसका प्रतिपादन नहीं कर . 
सकते, आकाश आदि जगतके जन्स और नाशका हेतु, जन्म-मरणरहित, ज्ञानस्वरूप, 
व्यापक, “नासरूपे ज्याकरणवाणि' इस श्रुतिके अजुसार स्वयं नाम और रूपका स्पष्टीकरण करनेवाला 
होनेपर भी लिङ्गशरीररूप उपाधिसे कतृत्व, भोक्तृत्व आदिसे विशिष्ठ और परमात्माके अंशके 
समान भासनेवाले, सूलप्रकृतिके नियन्ता प्रत्यगसिन्न उस परमात्माको मैं नमस्कार करता हूँ ॥२॥ 
पू और उत्तर अध्यायका विषय्रविषयिसाव संबन्ध दिखलानेके लिए पूर्वीक्तका अनुवाद करते : 
ह “अथमेऽध्याये” इत्यादिसे । जन्मादि सूत्रसे लेकर ब्रह्म जगत्‌की उत्पत्ति आदिका कारण 
६, एसा प्रतिपादन किया जा चुका हैं, 'झाख-दृष्टपा०' इत्यादि सूत्रोसे वही अद्वितीय ब्रह्म 
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० माष्य 
मायावीव मायायाः। प्रसारितस्य जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणम्‌ 
अवनिरिव चतुर्विधस्य भूतग्रामस्य । स एव च सर्वेपां न आत्मेत्येतद्‌ 
वेदान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रतिपादितम्‌ । प्रधानादिकारणवादा- 
शाउशव्दत्वेन निराकृताः । इदानीं स्वपक्षे स्म्ृतिन्यायविरोधपरिद्दारः, 
भाष्यका अनुवाद 
स्थितिकारण है और जैसे प्रथिवी जरायुज आदि चार प्रकारके प्राणियोंका 
अपनेमें उपसंहार कर लेती है, बैसे ही सर्वज्ञ सर्वेश्वर विस्तृत जगतका अपनेमें 
उपसंहार कर लेता है, इसलिए उपसंहारकारण है । वही ( सर्वज्ञ सर्वेश्वर ) हम 
सबका आत्मा है, ऐसा प्रथम अध्यायमें वेदान्तवाक्योंके समन्वय-प्रतिपादनद्वारा 
कहा जा चुका हे. और प्रधान आदिको जगत्‌कारण माननेवाळोके मतका, श्रुतिमें 
प्रतिपादन न होनेसे, खण्डन किया गया दै । अब अपने पक्षमें स्ठृति और 


eo 


रत्नप्रभा 
( त्र० सू० १।१।३१ ) इत्यादिश्रत्रेषु, स एव अद्वितीय! सर्वात्मा इत्युक्तम्‌, 
“आचुमानिकमप्येकेषाम्‌?? ( ब्र० सू० १।४।१ ) इत्यादिना कारणान्तरस्य 
अश्रौतत्वं दर्शितमित्यर्थः | एवं प्रथमाध्यायस्य अर्थमतूञ्च तस्मिन विपये विरोध- 
परिहारविषयिणं द्वितीयाध्यायस्य अर्थ पादशः संक्षिप्य कथयति--इदानीमिति । 
अत्र प्रथमपादे समन्वयस्य साङ्ख्यादिस्मृतियुक्तिभिः विरोधपरिहारः 
क्रियते । द्वितीयपादे सांख्याद्यागमानां आन्तिसूरुत्वम्‌ अविरोधाय कथ्यते । 
तृतीये पादे प्रतिवेदान्त सृष्टिश्रतीनां जीवातमश्रतीनां च व्योमादिमहाभूतानां 
जन्मरूयक्रमादिकथनेन अविरोधः प्रतिपाद्यते । चतुर्थपादे लिङ्गशरीरश्रुतीनाम्‌ 
रत्वमभाका अनुवाद 
सबका आत्मा हैं, ऐसा प्रातपादन किया गया हे और "आच्ुमानिक०' इत्यादिसे ब्रह्मभिन्न 
कारण शुतिप्रतिपादित नहीं हैं, ऐसा दिखाया गया दै । - इस प्रकार प्रथम अध्यायके अर्थका 
अनुवाद करके उसी अर्थके विरोधका परिहार करनेवाळे द्वितीय अध्यायके अर्थका पादके 
क्रमानुसार संक्षपसे वर्णन करते हैं---' इदानीम्‌” इल्यादिसेः। भुतियोंका जो ब्रह्ममें समन्वय किया 
गया है उसमें सांख्य आदि स्मृतियां और युक्तियोंस जो विरोध उपस्थित होता है, उसका इस 
अध्यायके प्रथम पादमें परिद्दार करते हैं । द्वितीय पादमें अविरोध दिखळानेके लिए सांख्य आदि 
शास्र भान्तिमूलक है, ऐसा प्रतिपादन किया है । तृतीय पादमें प्रतिविदान्तमें सृष्टिभुतियाँ और 
जीवात्मध्रीतय व्योम आदि भूतोंका जन्म, लयक्रम आदि कहती हैं, इससे उनका अविरोध है, 
ऐसा दिखलाया दै । इसके चतुर्थ पादमं लिश्षशर्ररशुतियोंका अविरोध प्रतिपादन किया हैं। 
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भाष्य ५; 
प्रधानादिचादानां च व्यायाभासोपदृंहितत्वम्‌, प्रतिवेदान्तं च सृष्टाः 
दिग्रक्रियाया अविगीतत्वमिस्यस्याऽ्थजातस्य प्रतिपादनाय द्वितीयोऽध्याय 
आरभ्यते । तत्र प्रथमं तावत्‌ स्टदिविरोधपुपन्यस्य परिहरति-- 

भाष्यका अनुवाद 
न्यायके विरोधका परिहार, प्रधान आदि कारणवादोंकी भ्रान्तिमूळकता और 
उपत्तिषदामें उक्त सृष्टि आदि प्रक्रियाका अविरोध इत्यादि विषयका प्रतिपादन 


करनेके लिये दूसरा अध्याय आरंभ किया जाता है। इनमेंसे सबसे पहले स्म्रति- 
विरोधका उपन्यास करके परिहार करते हैं--- 


रत्वमसा 
अविरोध इत्यर्थः । अयमेवार्थः सुखबोधाथे इलोकेन संग्रहीत:-- 
“द्वितीये स्सृतितकोभ्यामविरोधोऽन्यदुष्टता । 


सूतभोकतृश्रते्िङ्गश्रतेरप्यविरुद्धता ॥ १ ॥' इति । 
तत्र अज्ञाते विषये विरोघशङ्कासमाध्ययोगात्‌ समन्वयाध्यायानन्तयैस्‌ अवि 
रोधाध्यायस्य युक्तम्‌ । तत्र प्रथमाघिकरणस्य तात्पयेमाह--तत्र प्रथममिति । 
रत्वमसाका अनुवाद 


कक > 


यही विषय सुखपूवेक ज्ञात होनेके लिए 'द्वितीये स्ट्रतितकाभ्या०' (द्वितीय अध्यायमें स्मृति 
ओर तकेसे श्रुतिका अविरोध, अन्य मताँकी असाधुता, सश्थश्रुति, जीवश्वाते ओर 
लिप्नशरीरभुतियोंका अविरोध कहा गया हें) इस रलोकमे संशहात हे । अज्ञात अथमें विरोधकी 
शेका या समाधान युक्त नहीं हें, इसलिए समन्वयाध्यायके अनन्तर अविरोधाध्यायका कथन 
युक्त है! इसमें प्रथम अधिकरणका तात्पर्य कहते हे--“तत्र प्रथमम्‌” इत्यादिसे । 


स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्ग इति चेन्नान्यस्टृत्यनवकाशदोप- 
प्रसङ्गात्‌ ॥ १ ॥ 
पद्च्छेद्‌--स्मत्यनवकाशदोषप्रसङ्गः, इति, चेत्‌ , न, अन्यस्मृत्यनवकाश- 
दोषप्रसङ्गात्‌ । 
पदार्थोक्ति-स्पुस्यनवकाशदोषमसङगः--महर्षिग्रणीतमधानकारणवाद- 
स्मृतीनामनवकाशरूपदोषभ्सङ्गात्‌ समन्वयो विरुध्यते, इति चेत्‌, न-न समन्वयो 
विरुध्यते, [ कुतः ] अन्यस्सृत्यनवकाशरूपदोषप्रसङ्गात्‌--चेतनकारणवादिनीः 


नामन्यासा स्म्ृतीनामनवकाशरूपदोषप्रसङ्गात्‌ [ श्रुत्यविरुद्धस्टरतिविरुद्धस्वात्‌ 
साथ्ख्यस्मृतिरप्रमाणस्‌ ] | 
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भापार्थ--महर्षिद्वारा रचित प्रधानको जगतूकारण कहनेचांली स्मृतियाँ 
व्यर्थ हो जायँगी, अतः वेदान्तोंका ब्रह्मे समन्वय नहीं हो सकता है, ऐसा 
यदि कहो, तो त्रह्मम वेदान्तोंका समन्वय होनेमै कोई विरोध नहीं हे । क्योंकि 
अचेतन प्रधानको कारण माननेपर चेतनको जगत्कारण कहनेवाली स्मृतियाँ निरर्थक हो 
जायँगी, अतः श्रुतिमूलक स्मृतियोंसे विरुद्ध दोनेके कारण सांख्यस्म्रति अप्रमाण है । 
भाष्य | 
यदुक्तम्‌-न्रहमेव सर्वे जगतः कारणम्‌ इति, तदयुक्तम्‌ । कृत्त! ? 
स्मत्यनवकाशदोषप्रसङ्गात्‌ । स्मृतिश्च तन्त्राख्या परमर्पिप्रणीता शिष्टपरि- 
गृहीता, अन्याश्च तदनुसारिण्य; स्मृतय!, ता एवं सत्यनवकाशाः 
माप्यका अनुवाद 

पूर्वपक्षी सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, ऐसा जो पीछे कहा गया है, 

वह युक्त नहीं है। किससे? स्मृतिके अनचरकाइरूप दोपके प्रसङ्गसे । ऐसी 
अवस्थामें परम ऋषि द्वारा निर्मित और शिष्ट पुरुषों द्वारा स्वीकृत कपिलस्मृति 

रत्नभभा 
श्रीते समन्वये विरोधनिरासार्थत्वादस्य पादस्य श्रुतिशाख्राध्यायसङ्गतयः । 
स्वमतस्थापनात्मकत्वात्‌ सर्वेषामघिकरणानामेतरपादसङ्गतिः । अत्र पूर्वपक्षे 
स्मृतिविरोधादू उक्तसमन्वयासिद्धिः फलम्‌, सिद्धान्ते तरिसिद्विरिति विवेकः । 
तत्र ब्रह्मणि उक्तवेदान्तसमन्वयो विषयः । स किं सांख्यस्मृत्या विरुध्यते न वेति 
स्मृतिप्रामाण्याम्रामाण्याभ्यां सन्देहे पूर्वपक्षमाह--यहुक्तामिति। तन्त्यन्ते 
व्युत्पा्न्ते तत्त्वानि अनेनेति तन्त्रम्‌-शाखं कपिछोक्तम्‌, अन्याश्च पञ्चशिखादिभिः 
प्रोक्ताः, एवं सति पेदान्तानामद्वयत्रक्षसमन्वये निरर्थकाः स्युरित्यर्थः । तासामपि 
रत्नमभाका अनुवाद 

्रुतियोके समन्वयमें होनेवाले विरोधका इस पादमें परिहार किया जाता है, अतः श्रुति- 
संगति, झा्जसँगति और अध्यायसंगतियाँ हैँ । इस पादके सव अधिकरणोंसे अपने मतकी 
स्थापना की गई हे, इसलिए सव अधिकरणाँमें पादसंगति हे । यहाँ पू्वपक्षमे स्मृतिविरोधसे 
पूर्वाच्यायोक्त समन्वयकी असिद्धि फल है, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि फल दै, ऐसा समझना 
चाहिए । यहाँ ब्रह्मे उक्त वेदान्तोका जो समन्वय दै, वह विषय है । बह सांख्यस्मृतिसे विरुद्ध 
होता दै या नहीं, ऐसा स्मृतिके प्रामाण्य और अप्रामाण्यमें संशय दोनेपर पूर्वपक्ष करते हैं-- 
“यदुक्तम” इत्यादिसे । जिसके द्वारा तत्त्वोंकी व्युत्पत्ति दिखलाई जाय, वह तन्त्र--कपिलका 
रचा हुआ शात्र। अन्य--आशछ्ुरि, पञ्चाशिख आदिस रची गई स्मृतियौँ । “एवं सति’ 
अर्थात्‌ वेदान्तोंका अद्वितीय ब्रह्मं समन्वय हो, तो निरभक हो जायेगी । यदि 
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भाष्य 
प्रसज्येरन्‌ । तासु ह्यचेतनं प्रधान स्वतन्त्र जगतः कारणमुपनिबध्यते | 
सन्वादिस्मतयस्तावचोदनालक्षणेना5गिहोत्रादिना धर्मजातेना5पेक्षितमथे 
समपेयन्त्यः सावकाशा भवन्ति । अस वर्णस्याऽस्मिन्‌ फालेऽनेन विधाने- 
नोपनयनस्‌, ईदृशश्वाऽऽचारः इत्थं वेदाध्ययनम्‌, इत्थं समावर्तनम्‌ , 
७ चारिणी संयो र्था तुर्वरणा 
इत्थं सहधर्मचारिणीसंयोग इति । तथा पुरुपार्थाश्वतुर्वर्णाश्रमधमान्‌ 
अ & लादिस्मृतीनामनु हुये 
नानाविधान्‌ विदधति। नेयं कपि विषयेऽवकाशोऽस्ति । 
मोक्षसाधनमेव हि सस्यरदशनसधिकृत्य ताः प्रणीताः । यदि तत्राप्य- 
भाष्यका अनुवाद 
और तदनुसारिणी दूसरी स्म्रतियाँ निरर्थक हो जायँगी, क्योंकि उनमें 
अचेतन प्रधान जगत्‌ का स्वतंत्ररूपसे कारण कहा गया है। चोदनालक्षण अभि 
होत्र आदि धर्ससमूइसे अपेक्षित अर्थका वोध करानेवाली महु आदि स्मृतिया 
तो सार्थक हैं, क्योंकि वे अमुक वर्णका अमुक कालमें अमुक विधानसे उप- 
नयन होता है, अमुक वर्णका अमुक आचार, अमुक रीतिसे वेदका अध्ययन, 
समावर्तन, विवाह होता है, ऐसा [ बोध कराती हैं ] । उसी प्रकार पुरुषार्थ भूत 
नाना प्रकारके वर्णाश्रम धर्मका विधान करती हैं। कपिछ आदि स्टृतियाँ इस 
प्रकार अलुष्ठानयोग्य विषयमै सावकाश नहीं हैं, क्योकि मोक्षके साधन 
तत्त्वज्ञानके उद्देशसे ही उनकी रचना हुई है। यदि उसमें भी वे अवकाशरहित 
रत्वमसा 
ब्रह्माथंक्वस अस्तीति अविरोध इत्यत आह--तासु हीति । ननु सांख्यस्मृति- 
प्रामाण्याय प्रधानवादमहे मन्वादिस्सृतीनास्‌ अप्रामाण्यं स्यादित्याशङूक्य तासां 
धर्मे सावकाशत्वात्‌ प्रामाण्यं स्यादित्याह-मन्वादीति । तहिं सांख्यादि- 
स्मृतीनामपि धर्मे तात्पर्येण प्रामाण्यमस्तु, तत्त्वं छु ब्रह्मैवेति अविरोध इत्यत आह--- 
नवमिति । तत्त्वे विकर्पनानुपपत्तेः निरवकाशस्मृत्यनुसारेण श्रृतिव्याख्यानम्‌ 
रत्वअमाका अनुवाद 
कोई कहे कि उन स्मृतियोंमें भी ब्रह्म ही प्रतिपादित है, इसलिए विरोध नहीं दै, तो, इसपर 
कहते हैं--“'ताछु हि” इत्यादि । सांख्यस्मृतिको प्रमाण साननेके लिए यदि प्रघानकारणवादका 
स्वीकार करें तो मनु आदि स्मृतियाँ अप्रमाण हो जायेगी, ऐसी आशंका करके वे स्मृतिय धर्मका 
प्रतिपादन करती हैं, इसलिए सावकाश होनेके कारण प्रमाण है, ऐसा कहते हैं-“मन्वादि” 
इ्यादिसे । तव सांख्यस्मृतिका भी धर्मसें तात्पर्यं मानकर प्रमाण मानो, तत्त्व तो ब्रह्म ही है, 
व ए तार काद तरि नंत तो 
; (१) प्रेरणा जिनका लक्षण है । 
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भाष्य 
नवकाशाः स्युः, अनर्थक्यमेवासां प्रसज्येत । तस्मात्‌ तदविरोधेन वेदान्ता 
च्याख्यातव्याः । कर्थ पुनरीक्षत्यादिभ्यो हेतुभ्यो ब्रह्मेव सर्वज्ञं जगतः 
कारणमित्यवधारितः श्रुत्य थे! स्म्ृत्यनवकाशदोपग्रसङगेन एनरादिप्यते ! 
भवेद यमनाक्षेपः स्वतन्त्रप्रज्ञानाम्‌ । परतन्तरपरज्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वा- 
तन्ञ्येण श्र्॒यर्थमवधारयितुमशक्नुवन्तः धर्यातप्रणेतृकासु स्मृतिष्वव 
लम्बेरन्‌ । तद्वलेन च श्रुत्यर्थं प्रतिपित्सेरन्‌ । अस्मत्कृते च व्याख्याने 
न विश्वस्युर्वहुमानात्‌ स्मृतीनां प्रणेतरपु । कपिलप्रभृतीनां चार्ष ज्ञानमप्रतिहतं 
माष्यका अनुवाद 

हो, तो वे निरर्थक ही हो जायगी? इसलिए जैसे उनके साथ विरोध 
न हो, उस प्रकार वेदान्तोंका व्याख्यान करना चाहिए। परन्तु ईक्षण आदि 
हेतुओंसे सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, इस प्रकार सुनिर्णीत श्रतिके 
अर्थका स्मृतिके अनवकाशरूप दोपके प्रसंगसे फिर आक्षेप किया 
जाता है ? जिनकी बुद्धि स्वतंत्र है, उनके लिए यह आक्षेप नहीं है, परन्तु 
प्रायः मनुष्य परतंत्रबुद्धि होते हैं, इसलिए वे स्वतंत्रतासे श्रतिके अर्थका 
निर्णय नहीं कर सकते, अतः प्रसिद्ध व्यक्तियों हारा रचित स्मृतियोंका 
अवलम्बन करेंगे और उन्हींके वळसे श्रुतिका अर्थ जानना चाहेंगे ! 
स्मृतियोंके रचयित्ताओंपर आदर होनेके कारण हमारे व्याख्यानपर विश्वास न 
करेंगे । स्मृति कहती है कि कपिल आदिका ज्ञान आपे और अप्रतिहत है । 
“ रत्रमभा 

उचितम्‌, सावकादनिरवकाशयोः निरवकाशं वलीय इति न्यायादित्याह 
तस्मादिति । श्रृतिविरोधे स्म्त्यप्रामाण्यस्य इष्टत्वात्‌ पूर्वपक्षो न युक्त इति शङ्कते-- 
कथमिति । ये स्वातन्त्येण श्रुत्यर्थं ज्ञातुं शक्नुवन्ति, तेषामयं पूर्वपक्षो न भवेत्‌ , 
साङ्ख्यवृद्धेषु श्रद्धाळनां तु भवेदित्याह--भवेदिति । तेषाम्‌ अतीन्द्रियार्थज्ञान- 

रत्यमसाका अनुवाद 
सकता दै, इसलिए निरवकाझ स्मृतिके अज्ञुसार श्रुतिका व्याख्यान करना युक्त है, क्योंकि सावकाश 
और निरवकाशोमें निरवकाश विशेष वलवान्‌ दोता दे, ऐसा न्याय है, ऐसा कहते हैं-- 
“तस्माद्‌” इत्यादिसे । श्रुतिके साथ विरोध हो, तो स्म्रतिको अप्रमाण मानना इष्ट है, इस- 
लिए पूर्वपक्ष युक्त नहीं है, ऐसा कहते हैं--“कथम्‌” इत्यादिसे। जो लोग स्वतन्त्र रीतिसे 
श्रुतिके अर्थको जाननेमै समर्थ हैं, उनके लिए यह पूवपक्ष नहीं, परन्तु सांख्यबृद्धोरमे 
जिनकी श्रद्धा है, उनके लिए तो यइ पूयपक्ष हा सकता है, ऐसा कहते हैं-““भवेत्‌” इत्यादिसे । 
(१) भवकादवाली । 
११७ 
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भाष्य 
स्मर्यते । श्रुतिश्च भवति--“ऋषिं प्रतं कपिल यस्तमग्रे ज्ञानेबिभाति 
जायमानं च पश्येत्‌? ( श्रे ५२ ) इति । तसान्नेषां मतमयथार्थं शक्यं 
सम्भावयितुस्‌ । तकावष्टस्मेन च तेऽ्थं प्रतिष्ठापयन्ति। तस्रादपि 
स्प्तिबरेन वेदान्ता व्याख्येया इति पुनराक्षेपः 

तस्य समाधिः नाऽन्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रङ्गादिति । यदि स्पृत्यनव- 
काशदोषप्रसङ्गेनेश्वरकारणवाद आधिप्येत, एवमप्यन्या ईश्वरकारणवादिन्यः 

साष्यका अनुवाद | 

रषिं प्रसूतं कपिलं०' ( जिसने आरस्भमें उत्पन्न किये हुए कपिळ ऋषिको 
उत्पन्न होनेके अनन्तर स्थिति कालमें ज्ञान देकर पुष्ट किया, उस ईश्वरका 
दुशैन करना चाहिए) ऐसी श्रुति भी है। इसलिए  उनके मतको अयथाथे 
कहना युक्त नहीं है। और ये तकेके अवलम्वनसे अपना अर्थ स्थापन 
करते हैं, इसलिए भी स्पृतिके बढसे वेदान्तोंका व्याख्यान करना चाहिए, ऐसा 
फिर आश्लेप होता है । 

सिद्धान्ती---यह कथन ठीक नहीं है, क्‍योंकि ऐसा साननेपर अन्य स्मृतियां 


निरथेक हो जायेगी । यदि सांख्यस्सृतिकी निरथेकताके भयसे ईश्वर कारणवादका 
| रत्वप्रमा EE ° 
बच्वाच्च तत्र श्रद्धा स्यादित्याह-~कपिलम्रशृतीनां चेति । 
'आदौ यो जायमानं च कपिल जनयेहषिम्‌ । 
प्रसूतं विसयाउशचांनेरतं पर्येत्‌ परमेश्वरम्‌ ॥१))! इति श्रुतियोजना । 
यथा साङ्ष्यस्मृतिविरोधाद्‌ ब्रक्मवादस्त्याज्य इति तया उच्यते, तथा 
स्मृत्यन्तरविरोधात्‌ प्रधानवादः त्याज्यं इति मया उच्यते इति सिद्धान्तयति-- 
तस्य समाधिरिति। तस्मात्‌-न्रणः सकांशादू अव्यक्तम्‌--सायया लीनम्‌, सूक्ष्मा- 
रत्रममाका अनुवाद 
कपिळ आदिको अतीन्द्रिय पदाथीका ज्ञान होता है, इसलिए उनमें श्रद्धा हो सकती हे, ऐसा 
कहते हैं--“कंपिलप्रसतीनां च” इत्यादिसे । 'आदौ यो'-*"-* ``" प्रमेइवरम्‌' (जिसने 
आरम्भमें उत्पन्न किये हुए कपिल ऋषिको उत्पन्न होनेके अनन्तर ज्ञान देकर पुष्ट किया 


उस परमात्माका दशन करना चाहिए) "ऋषिं प्रसूतं०' इत्यादि श्रुतिकी ऐसी योजना करनी 
चाहिए । 

जैसे तुस सांख्य स्वृतिके विरोधसे ब्रह्मवाद को त्याज्य चतळाते हो, उसी प्रकार हम भी 
अन्य स्म्रतियांके विरोधसे प्रधानवादको त्याज्य कहते हैं, इस प्रकार सिद्धान्त करते 
हन तस समाधिः? इत्यादिसे । तस्माद--न्रक्षस, अव्यक्तम्‌ू--मायामें लोन सूक्ष्मलूप जगत्‌ । 
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माष्य 
स्मृतयो5नवकाशाः . प्रसज्येरन्‌ । ता उदाहरिष्यामः--“यत्ततसूक्ष्मम- 
विज्ञेयम इति परं ब्रह्म प्रकृत्य स ह्यन्तरात्मा भूतानां क्षेत्रज्ञश्चेति कथ्यते' 
इति चोक्त्वा “तसादव्यक्तमुत्पत्नं त्रिशुण द्विजसत्तम इत्याह । तथा5- 
न्यत्रापि अव्यक्त पुरुपे ब्रह्मन्निगुंणे संप्रलीयते' इत्याह । 
अतश्च संक्षेपमिमं शृणुध्वं नारायणः सर्वमिदं पुराणः । 
स समेकाले च करोति सवं संहारकाले च तदत्ति भूयः ।! 
इति पुराणे । भगवद्गीतासु च-- 
“अहं कृत्खस्य जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा । | 
(भण्गी०७।६) इति । परमात्मानमेव च प्रकृत्याऽऽपस्तम्बः पठति-- 
“तसात्‌ कायाः प्रभवन्ति सर्वे स मूलं शाश्वतिकः स नित्यः । 
भाष्यका अनुवाद 
आक्षेप किया जाय तो ईश्वर जगत्‌ का कारण है, ऐसा कहनेवाली दूसरी स्मृतियॉ 
निरर्थक हो जायगी । उनको उद्धृत करते हैं--/यत्तत्सूक्ष्म०? (जो सूक्ष्म अविज्ञेय 
है ) इस प्रकार परन्रह्मको प्रस्तुत करके 'स ह्यन्तरात्मा भूतानां०? ( वह निश्चय 
प्राणियोंका अन्तरात्मा और क्षेत्रज्ञ कहलाता है ) ऐसा कहकर 'तस्मादव्यक्तमुपपन्ने" 
(दे दविजश्रेष्ठ ! उससे तीन शुणवाला अव्यक्त उत्पन्न हुआ ) ऐसा कहते हैं। 
उसी प्रकार दूसरे स्थळोमें मी “अव्यक्तं पुरुपे ब्रह्मन्‌०? ( हे ब्रह्मन्‌ ! निगुण 
पुरुषमें अव्यक्त लीन होता दै) ऐसा निरूपण किया गया है । पुराणमें भी 
"अतश्च संक्षेपमिमं श्ष्णुध्व० ( इसलिए तुम यह संक्षेपसे सुनो यह सम्पूर्णं प्रपंच 
पुराण पुरुष नारायणरूप है। वह खष्टिकाळमें सबको उत्पन्न करता है और 
संहार काळमें सबका विनाश करता है ) ऐसा कहा है। 'अहं कृत्स्नस्य जगत:०' 
( में सम्पूर्ण जगतका निमोता और संद्दारकतो हूँ ) ऐसा भगवद्गीतामें भी है। 
परमात्माको प्रस्तुत करके ही आपस्तम्ब कहते दैँ--'तस्मात्‌ कायाः प्रभवन्ति 
रलप्रमा 
त्मकं जगत्‌ इति यावत्‌ । इतिहासवाक्यानि उक्खा पुराणसम्मतिमाह---अत- 
इचेंति । प्रभवत्यस्मादिति प्रभव:--जन्महेतुः । प्रठीयते$स्मिज्ञिति प्रकयः--- 
ल्याचिष्ठानम्‌ । तस्मात-कतुरीइवरात्‌, कायाः-अक्षादयः प्रभवन्ति स एवं मूल- 
रत्वभभाका अनुवाद 


इतिहासे चाक्योंको कहकर पुराण सम्मति कहते हृँ--“अत्तश्” इत्यादिसे । प्रभवः-< 
: ८ ड 
उत्पत्तिका कारण । प्रलयः--ल्यका अधिष्ठान । तस्मात--कती ईश्वरसे, कायाः--त्रह्मासे 
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माष्य 
(ध०्सू०१।८।२३।२) इति एवमनेकशः स्मृतिष्वपीश्वरः कारणत्वेनोपादान- 
त्वेन च प्रकाइयते। स्मृतिवलेन प्रत्यवतिष्ठमानसख स्पृतिबलेनेवोत्तरं 
प्रवकष्यामीत्यतोऽयमन्यस्मृत्वनवकाशदोषोपन्यासः । दितं तु श्रुतीनामी- 
श्वरकारणवादं प्रति तासपर्यस्‌ । विप्रतिपत्तौ च स्मृतीनामवञ्यकर्व्येऽन्यतर” 
परिग्रहेऽन्यतरपरित्यागे च भ्रुत्यनुसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌ , अनपेक्ष्या 
इतराः । तदुक्तं प्रमाणलक्षणे--विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति द्यबुमानम्‌' 
साष्यका अनुवाद 
सर्वे”” ( उस इश्वरसे सब श्रीर उत्पन्न होते हैं, वह उपादान है, कूटस्थ है 
और नित्य है )। इस प्रकार अनेक रीतिसे स्मृतियोंमें ईश्वर निमित्त और 
उपादानरूपसे वर्णित है। स्ट्रतिवळसे विरोध करनेवालेको स्प्रतिवळसे ही 
उत्तर दूँगा, ऐसा सोचकर अन्य स्ट्रतिके अनवकाशरूप दोषका उपन्यास किया 
है । श्रतियांका तात्पये ईश्वर कारणवावसें है, ऐसा दिखळाया गया है। और 
स्मृतियाँके विरोधमें एकका ग्रहण और अन्यका याग अवश्य कतेव्य होनेसे 
श्रुतिका अनुसरण करनेवाली स्मृतियॉ प्रमाण हैं और अन्य स्पतियाँ अप्रमाण 
हैं, क्योंकि प्रमाण लक्षणमें कहा है--“विरोधे त्वनपेक्षं' ( श्रुतिकि साथ 
विरोध हो, तो स्मृतिका प्रामाण्य द्याज्य है, विरोध न हो, तो श्रुतिका अनुमान 


रत्वमभा 
सुपादानस्‌। कि परिणामी? न, शाइवतिकः कूटस्थः । अतः स नित्य 
इत्यर्थः । ननु श्रुतिविरोधः किमिति नोक्त इत्यत आह--स्सृतिबलेनेति। 
स्मृतीनां सिथो विरोधे कथं तत्वनिणेयस्तत्राऽऽह-—दशितन्त्विति । श्रुतिभिरेव 
तत्वनिर्णय इत्यथैः । स्मृतीनां का गतिरित्यत आह--चिप्रतिपत्तौ चेति । 
वस्तुतत्त्वे स्मृतीनां मिथो विरोधे वस्तुनि विकर्पायोगात्‌ कळपश्रुतिसूजञः स्मृतयः 
रत्रप्रभाका अनुवाद 


लेकर स्तम्वपर्यन्त देह उत्पन्न होते हैं, वही सूल--उपादानकारण हैं । क्या परमात्मा 
परिणामी हे ? नहीं, कूटस्थ है इसलिए वह नित्य हैं। यदि कोई कहे कि साख्यस्मातेसे 
्ुतिका विरोध है, ऐसा क्यों नहीं कहा, इसपर कहते हैं--'स्मृतिवलेन इत्यादि । स्पतियोमें 
परस्पर विरोध हो, तो निर्णय किस प्रकार करना चाहिए, इसपर कहते हैं---'“दर्शितं तु” 
इत्यादि । धुतियोसे ही तत्वका निणय करना चाहिए, ऐसा अर्थ है। तब स्म्॒तियोंकी क्या 
गति है, इसपर कहते हे--“'विप्रतिपत्तो च” इत्यादि । आशय यह कि यदि पदार्थकी 
यथायतामें स्म्तियोंका परस्पर विरोध हो, तो वस्तुका विकल्प तो नहीं हो सकता, इसलिए 
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फ्स्प्यव्ल्व््व््व्ट्क््व्ल्व््ड्ल्व्ल्व््व्ल्व््््ख्व्ल्क्््ल्व्ल्््व्वव्ल्व््व्््क्व्््ल्व्क्ल्ल्कल्व्ल्व्व््ट क्ल क्व ्न्व्ल््त् 


भाष्य 
( जेन्सू १।३।३ ) इति | न चाऽतीन्द्रियानरथान्‌ श्रुतिमन्तरेण कथि- 
दुपलभत इति शक्यं संमाचयितुम्‌ , निमित्ताभावात्‌ | शक्यं कपिलादीनां 
सिद्धानामप्रतिहतञ्गानत्वादिति चेत्‌, न; सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌ धर्मा- 

साष्यका अनुवाद 

होता है ) । श्रुति प्रमाणको छोड़कर अन्य प्रमाणासे किसीको अतीन्द्रिय अर्थका 
ज्ञान होता दै, ऐसी संभावना नहीं की जा सकती, क्योंकि कोई निमित्त नहीं है। 
अप्रतिहत ज्ञान होनेके कारण कपिल आदि सिद्धोंको अतीन्द्रियार्थका ज्ञान होता है, 
ऐसा कहना युक्त नहीं है, क्‍योंकि सिद्धि भी सापेक्ष है। सिद्धिको धर्मके अनुष्ठानकी 


रत्वप्रभा 
प्रमाणम, इतरास्तु करप्यश्रुतिमूला न प्रमाणमिद्यर्थः । क्छप्तश्रुतिविरोधे स्मृतिर्न 
प्रमाणमित्यत्र जैमिनीयन्यायमाह--तदुक्तमिति । “औदुम्वरी स्प्रप्टवोद्वायेद्‌” 
इति प्रत्यक्षश्ुतिविरुद्धा “सा सर्वी वेष्टयितव्या” इति स्मृतिर्मान न वेति सन्देहे 
मूलश्रृत्यनुमानादू मानमिति प्राप्त, सिद्वान्तः-क्लपश्वतिविरोधे स्मृतिप्रामाण्यम्‌ 
अनपेक्षम्‌---अपेक्षाशून्यम्‌, हेयमिति यावत्‌ । हि यतः असति विरोधे श्रुत्यनु- 
माने भवति, अत्र तु विरोधे सति श्रृत्यनुमानायोगाद्‌ मूळाभावात्‌ सर्व- 
ेष्टनस्मृतिरप्रमाणमित्यथः । अस्तु साडूख्यस्मृतिः प्रत्यक्षमूळा इत्यत आह--- 
न चेति । योगिनां तिद्धिमहिम्ना5तीन्दियज्ञानं सम्भावयितुं शक्यमिति शङ्कते-- 
शक्यमिति । कपिलादिमिः किळाऽऽदो वेदप्रामाण्यं निश्चित्य तदर्थस्य धर्मस्याऽ- 
रत्मभभाका अनुवाद 
उपलब्ध श्रुति जिनका मूल दै, वे स्तिया दी प्रमाण हैं, अचुमेय श्रुति जिनका मूल है, वे प्रमाण 
नहीं है । उपलब्ध श्रुतिसे विरोध हो, तो स्मरति प्रमाण नहीं हो सकती, इसमें जैमिनिका न्याय 
कहते ईै---“तढुक्तम्‌”” इत्यादिस । 'ओडुम्वरी०' ( उद्गाता गूलर वृक्षकी शाखाको स्पर्श करके 
सामवेद यावे ) इस प्रत्यक्ष अुतिसे विरुद्ध “सा सवो०' ( उसका पूर्ण वेष्टन करना चाहिए ) 


७ १ क 


यद्द स्मृति प्रमाण दे या नद्दी ऐसा संशय होनेपर मूल शुतिका अजमान होनेसे सुखति प्रमाण 
है, ऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर सिद्धान्त कहते है--उपलब्ध धुतिके साथ स्मृतिका विरोध हो, तो 
बह स्मृति प्रमाण नहीं दै, किन्छु त्याज्य हैं, क्योकि विरोध न हो तो श्रुतिका अनुमान होता 
है, यहाँ प्रत्यक्ष श्रुतिसे विरोध होनेके कारण श्रुतिका अजुमान नहीं दो सकता हे, इसलिए 
मूल न होनेसे सर्ववेध्टन स्मृति अप्रमाण है, ऐसा अर्थ है । तव सांख्यस्मृति प्रत्यक्षमूलक हो, 
इसपर कहते दे--“न च” इत्यादि । योगियॉकी सिद्धिमदिमासे अतोन्द्रियपदार्थके जानकी 
संभावना कर सकते हैं, ऐसी शंका करते हैं--“शक्यम्‌” इत्यादिसे। कपिल आदि ऋषियोने 


९३२ नहांसत् [ अक रे पां० है 
भाष्यं | 
बुष्ठानापेक्षा हि सिद्धिः । स च धर्मथोदनालक्षणः। ततश्च पूर्वसिद्वाया- 
श्रोदानाया अर्थो न पश्चिमसिद्धपुरुपवचनवशेना5तिश छ्वितुं शक्यते । सिद्ध- 
व्यपाश्रयकरपचायासपि बहुत्वात्‌ सिद्धानां प्रदर्शितेन प्रकारेण स्पृतिविग्र- 
तिपत्तो सत्यां न श्रृतिव्यपाश्रयादन्यन्निर्णयकारणमस्ति । परतन्त्रभह 
साष्यका अनुवाद 
अपेक्षा है और वह धर्म प्रेरणालक्षण है। इसलिए पूर्वसिद्ध प्रेरणाके अथेका 
अनन्तरसिद्ध पुरुषके वचनबलसे आक्षेप नहीं किया जा सकता । सिद्धोंके 


चचनका आश्रय करके वेदाथेकी करपचामें भी सिद्ध बहुत होनेसे उक्त रीतिसे 
स्मृतियोंका विरोध होनेपर श्रुतिके सिवा दूसरा निणोयक कोई नहीं है । परतंत्र- 


रत्वमसा 
नुष्ठानेन सिद्धिः सम्पादिता; तया सिद्धया प्रणीतस्मृत्यनुसारेणाइनादिश्रुतिपीडा ने 
युक्ता उपजीव्यविरोधादिति परिहरति-न सिद्धेरपीति । अतिशङ्कितुसिति । 
श्रुतीनां मुख्याथमतिक्रम्य उपचरिताथत्व शङ्कितुं न शक्यते इत्यर्थः । स्वतः 
सिद्धेवेंदो नोपजीव्य इति चेत्‌, न, अनीश्वरस्य स्वतःसिद्धे मानाभावात्‌ । 
अङ्गीङ्कत्याऽप्याह-सिद्घेति । सिद्धानां वचनमाश्रित्य वेदाथकरपनायामपि 
सिद्धोक्तीनां मिथो विरोधे भ्रुत्याम्रितमन्वाद्युक्तिमिः एव वेदार्थनिणेयो युक्त 
इत्यथः । श्रुतिखपाश्रयं विना सिद्धोक्तिमात्रं न तत्त्वनिणेयकारणसिति अक्षरार्थः। 
ननु मन्दमतेः सांख्यस्मृतौ श्रद्धा भवति; तस्य मतिः वेदान्तसारे कथमानेया 
रत्वश्रभाका अनुवाद 
आरंममें वेदका प्रसाण्य निश्चय करके वेदके अर्थ धर्सके अचुष्ठानसे सिद्धि आप्त की, उस 
सिद्धिसे रचित स्मृतिके अनुसार अनादि सिद्ध झुतिका बाघ करना युक्त नहीं है, क्योंकि 
उपजीब्यका विरोध होता हे, ऐसा परिहार करते हें--“न सिद्धेरपि” इत्यादिसे । “अति- 
शङ्कितुम्‌” इत्यादि । श्रुतियोंके मुख्य अथेका अतिक्रमण करके यौण अथकी रोका करना युक्त 
नहीं इ, एसा अथ हें। परन्तु कपिल आदि स्वयंसिद्ध हे, उनकी सिद्धिके प्रति वेद आधार- 
भूत नहीँ है, यदद कधन युक्त नहीं है, क्याँके इरवरके सिवा और किसीके स्वतःसिद्ध होनेमें 
प्रमाण नहीं हैं कपिल आदिको स्वतःतिद्ध अंगीकार करके भो कहते हैं-''सिद्ध” इत्यादि । 
सिद्धोकी उक्तियोंके अनुसार श्रुतिके अथकी कल्पना करें, तो सिद्धांको उऊियोंमें परस्पर विरोध 
दोनेपर श्रुतिमूलक मनु आदिका उक्तियोंसे ही घेदके अथका निणय करना युक्त है, ऐसा अर्थ 
हे । शुतिरूप आश्रयके विना सिद्धोक्तिमात्र तत्त्वके निणेयका कारण नहीं हैं, ऐसा अक्षरा हैं । 
परन्तु साञ्यस्मतियोसें शद्धा रखनेवाले मन्दमतिकी वेदान्तमार्गमें प्रदत्त किस प्रकार करानी . 


“७. 
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भाष्य 
स्याऽपि नाऽकस्मात्‌ स्प्रतिविशेषविषयः पक्षपाती युक्तः । कस्यचित्‌ कचित्‌ 
पक्षपाते सति पुरुपमतिवैश्वरूप्येण तत््वाच्यवस्यानप्रसङ्गात्‌ । तसात्‌ तस्यापि 
स्पृतिविप्रतिपस्युपन्यासेन श्रृत्यतुसारानच्ुसारविषयविवेचनेन च सन्मार्गे 
प्रज्ञा संग्रहणीया। या तु श्रतिः कपिलस्य ज्ञानातिशर्य प्रदर्शयन्ती 
प्रदर्शिता न तया श्रतिविरुद्धमपि कापिल मतं श्रद्धातुं शक्यम्‌, कपिल 
सिति श्रतिसामान्यमात्ररवात्‌ । अन्यस्य च कपिलस्य सगरपुत्राणां 
प्रतप्तुवासुदेवनाम्नः सरणात्‌ । अन्यार्थदर्शनस्य च प्राप्तिरहितस्याइसाथ- 

भाष्यका अनुवाद 

बुद्धि पुरुषोंका भी अकस्मात्‌ किसी विशेष स्पृतिके ऊपर पक्षपात होना युक्त 
नहीं है, क्योंकि किसी एकका किसीमें पक्षपात होनेपर पुरुषचुद्धिचेचिञ्यसे 
तत्त्वकी अव्यवस्था हो जायगी । इसलिए स्म्रृतियाँके विरोधका उपन्यास करके 
यह स्मृति श्रतिका अनुसरण करती है, यहद श्रतिका अनुसरण नहीं करती इस 
प्रकार विवेचन करके उसकी भी बुद्धि सन्मागैमँ छानी चाहिए। कपिछका 
अतिशय ज्ञान दिखानेवाली जो श्रुति कही गई है, उससे श्रुतिविरुद्ध कपिल मतमें 
श्रद्धा नहीं की जा सकती, क्योकि सांख्य प्रणेता कपिळ और श्रुत्युक्त कपिलमें 
केवळ शब्द्सादश्य है। और सगरके पुन्रांको जळानेवाळा वासुदेव नामक अन्य 
कपिल भी स्मृतिमें प्रसिद्ध है। अन्य प्रमाणसे प्राप्त न होनेवाले अन्यार्थ जो 


। रत्नप्रभा 
इत्यत आह--परतन्त्रेत्यादिना । ननु श्रुत्या कपिलस्य सर्वशत्वोक्तेः तन्मते 
श्रद्धा दुर्वारा इत्यत आह--या त्विति। कपिछशब्दमात्रेण सांख्यकर्ता श्रौत 
इति आन्तिः अयुक्ता, तस्य द्वैतवादिनः सर्वज्ञत्वायोगादू । अत्र च सर्वज्ञानसम्भृत- 
वेन श्रुतः कपिलो वासुदेवांश एव । स हि सर्वात्मत्वज्ञानं चैदिकं सांख्यम्‌ 
उपदिशतीति सर्वज्ञ इति भाव; । प्रतप्तुः-प्रदाहकस्य । किञ्च, यः कपिळं 

रत्वप्रभाका अनुवाद ी 
चादिए, इसपर कहते हैं---'परतन्त्र” इत्यादिसे । परन्तु श्रुतिमें कपिल सर्वज्ञ कहा गया हैं, 
इसलिए उसके मतमें श्रद्धा होना दुर्वार है, इसपर कहते है--“या तु” इत्यादि । कपिल इस 
शब्दमात्रस सांख्यकती कपिल श्रुतिप्रतिपादित है, ऐसी आन्ति नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 
द्वैतवादी कपिलका सर्वज्ञ होना संभव नहीं है। श्रुतिमें प्रतिपादित, सर्वज्ञानसे परिपूर्ण कपिल 


वासुदेवका अंश ही है। षह मर्वोत्मत्वज्ञानछप वैदिक साँख्यका उपदेश करता दै, इसलिए 
छु ह. य ~ 
वह सर्वज्ञ दै, ऐसा समझना चाहिए । प्रतप्ता-दाइक । भौर जो ईरवर ज्ञानसे कपिलका ' 
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भाष्य 
कस्वात्‌ । भवति चान्या मनोमाहात्म्य प्रख्यापयन्ती श्रुतिः--यहै 
किश्व मनुरवदत्तदू सेषजम्‌' ( ते० सं० २।२।१०।२ ) इति। मबुना च-- 
'सर्वेभूतेषु चात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । 
संपञ्यञ्ञात्मयाजी वे स्वाराज्यमघिगच्छति ॥ (१२।९१) 
इति सबात्मत्वदर्शनं प्रशंसता कापिलं मतं निन्द्यत इति गम्यते। 
कपिली हि न सर्वात्मत्वदरशनमलुमन्यते, आत्मभेदाभ्युपगमात्‌ । 
महाभारतेऽपि च “बहवः पुरुषा अह्नन्छुताहो एक एव तुः इति विचाये 
साष्यका अनुवाद 
अनुवाद दै, वह स्वार्थंसाधक नहीं हो सकता । और 'यद्दै किच्च मनुर ( जो कुछ 
मनुने कहा दै, वह औषध है ) ऐसा सनुका माहात्म्य वतलानेवाली दूसरी श्रुति 
है। “सर्वभूतेषु चास्मानं०? ( सव भूतोंमें आत्माको और आत्मामें सब भूतोंको 
देखनेवाळा आत्मयाजी स्वराज्येको प्राप्त करता है) इस प्रकार आत्माको 
सर्वखरुप समझनेवालेकी ही प्रशंसा करते हुए सनुने कपिछके सतकी निन्दा की 
है, ऐसा प्रतीत होता है । आत्मा सर्वस्वरूप है, इस दशेनमें कपिछकी अनुमति 
नहीं है, क्योंकि वह आत्माका भेद स्वीकार करता है। महाभारतमें भी “बहवः 
रत्वप्रभा 
जञानेः बिमति तमीश्वरं पश्येदिति विधीयते, तथा चाऽन्याथैस्य ईंश्वरमतिपचि- 
शेषस्य कपिल्सर्वैज्ञत्वस्य दशनमनुवादः तस्य मानान्तरेण प्राप्िशून्यस्य स्वाथसाध- 
कत्वायोगात्‌ न अनुवादमात्रात्‌ सर्वज्ञत्वसिद्धिरित्याह--अन्यार्थिति । द्वैतवादिनः 
कपिरुस्य औ्तल्व॑निरस्य ब्रह्मवादिनो मनोः ओऔतत्वमाह--भवत्ति चेति । 
इतिहासेऽपि कापिरुमतनिन्दापूर्वकम्‌ अद्वैतं दर्शितमित्याह--महाभारते5पीति । 
रत्वप्रभाका अनुवाद Fe 

पोषण करता है, उसके दरीनका विधान है । वहाँ ईशवरज्ञानके अंगभूत जो कपिलका सर्वज्ञत्व 
दै, उसका दशन अर्थात्‌ अनुवाद है । इस प्रकार यह सर्वज्ञत्व अन्यार्थक--ईर्वरजानका अंग 
दै और वह किसी अन्य प्रमाणसे प्राप्त नहीं होता, इसलिए वह स्वार्थ साधक हो, यह युक्त 
नहीं है, इसलिए अलुवादमात्रसे सवेज्ञत्वसिद्धि नहीं है, ऐसा कहते है--““अन्यार्य' इत्यादिसे । 
दैतवादी कपिलके सतमें धुतिमूलकताका निराकरण करके अद्वैतवादी मजुके मतको क्षतिसूलक 
कहते हे--“'भवति च” इत्यादिसे । इतिहासमें भी कपिलमतको निन्दापूर्वक अद्वैत. दिखाया 


(१) नशापुणन्यायसे ज्योतिष्ठोभ आदि करनेवाला । 
(२) अदात्व, 'स्वेन राजते शति स्वराट्‌ तस्य भावस्तत्ता? | 
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बहवः पुरुपा राजन्‌ साख्ययोगविचारिणाम्‌ः इति परपक्षञ्चपन्यस्य 
तदूव्युदासेन-- 

“बहूनां पुरुपाणां हि यथैका योनिरुच्यते । 

तथा तं पुरुष विश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ।' 

इत्युपक्रम्य-- 

'ममान्तरात्मा तव च ये चान्ये देहसंस्थिताः । 

सर्वेपां साक्षिभूदोञ्सौ न ग्राह्मः केनचित्‌ कचित्‌ ॥ 

विश्वमूर्धा विश्वशुजो विश्वपादाक्षिनासिकः । 

माष्यका अनुवाद 

पुरुपा०? ( हे ब्रह्मन्‌ ! आत्मा वहुत हैं या एक ही है ) ऐसा विचार कर 'वहवः 
पुरुपा राजन्‌०? ( हे राजन्‌ ! सांख्य और योग दरीनवालोंके मतमै आत्मा बहुत 
हैं ) ऐसा परपक्षका उपन्यास करके उसका निरूपण करते हुए बहूनां पुरुषाणां दि' 
यथेका०! ( जैसे वहुत पुरुपाकार देहोंकी एक प्रथिवी उपादान कहलाती है, वैसे ही 
जो उपादान होनेसे सर्वात्सक और सर्वगुणसम्पन्न उस आत्माको कहूँगा) ऐसा उप- 
क्रम करके “ममान्तरात्मा तव च०' ( मेरा और तुम्हारा जो अन्तरात्मा है और जो 
अन्य आत्माएँ हैं, उन सवका चह साक्षिभूत है । कहीं मी कोई भी उसका ग्रहण 
नहीं कर सकता। सव सिर उसीके हैं, सब सुजाएँ उसीकी हैं, सव पाद उसके दी हैँ, 


रतगभा 
पुरुषाः आत्मानः किं वस्तुतो भिन्नाः उत सर्वदद्यानां प्रत्यगात्मा एक इति विम- 
शर्थः। वहूनां पुरुपाकाराणां देहानां यथैका योनिः उपादानं एथ्वी, तथा 
तं पुरुषस्‌ आत्मानं विइवं सर्वोपादानत्वेन सर्वात्मकं सर्वज्ञत्वादिगुणैः सम्पन्न कथ- 
यिष्यामि । विशवे सर्वे लोकप्रसिद्धा देवतिर्यङ्मञुण्यादीनां मूर्घीनोऽस्येवेति 
विइवमूर्धी, एकस्यैव सर्वक्षेत्रेषु प्रतिविम्वभावेन प्रविष्टत्वात्‌ । एवं विश्वभुजला- 
रत्वमसाका अनुवाद 
गया दै, ऐसा कहते हैं--“महाभारतेडपि”” इत्यादिसे । पुरुष अथात आत्मा क्या वस्तुतः भिन्न 
है या सव हृदय पदार्थाका प्रद्मगात्मा एक ही दै, यह संशयका अर्थ हे । जैसे बहुत पुरुपाकार 
देदोंकी एक प्रथिवी उपादान है, वैसे दी जो सवका उपादान दोनेसे सर्वात्मक हे और सर्वश्त्व 
आदि गुणेसि संपन्न है उस आत्माको आगे कहेंगे। विश्व-सव लोकप्रसिद्ध देव, प्छ, मनुष्य 
आदिके मस्तक जिसके दें, वह 'विश्वमूर्घा' हे, क्योकि एक ही सव कषेत्रॉमें प्रतिविम्वभावमे 
विट है । उसी प्रकार 'विश्वभुजः इत्यादिका अथे है। सव भूतोंमें एक दी चरता--जानता 
११८ ५ 
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भाष्य 

एकश्चरति भूतेषु स्वैरचारी यथासुखम्‌ ॥ 
इति सर्वात्मतैव निर्धारिता । श्रुतिथ सर्वात्मतायां भवति-- 

“यस्मिन्‌ सर्वाणि भूताल्यात्मैवाभूद्िजानतः । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वससुपञ्यत; ॥ 
(३०७) इत्येर्वविधा । अतश्च सिद्भ्सात्मसेदकर्पनयापि कापिलस्य 
तन्त्रस्य वेदविरुद्भतवं वेदातुसारिमतुवचनविरुद्धत्व च, च केवलं स्वतन्त्र- 
प्रकृतिकल्पनयैवेति । वेदस्य हि निरपेक्ष स्वार्थे प्रामाण्यं रवेरिव रूप- 

साष्यका अनुवाद 

आंखें और नासिकाएँ उसीकी हैं । अकेला स्वेरचारी--खतंत्र, सुखस्वरूप भूतोंमें 
विचरता है अथोत्‌ उनको जानता है ) इससे सवीत्मता ही निर्धारित की गई है । 
“यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतान्यात्मैबा०' ( ज्ञानकारमें सव भूत आत्मा ही हैं, ऐसा 
जाननेवाले, एवं एकत्वदर्शीके लिए क्या मोह और क्या शोक है ) इस प्रकारकी 
श्रुति भी सर्वोत्मता दिखळाती है। इससे यह सिद्ध होता है कि केवल स्वतंत्र प्रधान 
की कल्पनासे ही नहीं किन्तु आत्मभेदकी कल्पनासे भी कापिलतंत्र वेद विरुद्ध है, 
और पेदाचुसारी सचुवचनसे सी विरुद्ध है, क्योंकि जैसे रचिका रूपके विषयमें 


रत्वप्रभा 
दियोजना । सर्वयूतेषु एकः चरति---अवगच्छति--सर्वज्ञ इत्यर्थः । स्वैरचारी- 
खतन्त्रः । नाऽस्य नियन्ता कश्चिदस्ति | सर्वेश्वर इत्यर्थः । यथासुखसिति । 
विशोकानन्दखरूप इति यावत्‌। कापिल्तन्त्रस्य वेदसूरुस्मृतिविरोधसुक्तवा 
साक्षाद्‌ येदविरोधसाह--शुतिश्चेति । यस्मिन्‌--ज्ञानकाले । केवलं खतन्त्रप्रकृति- 
कर्पनयेव वेदविरुद्धं न, किन्तु आत्मसेदकल्पनया5पीति सिद्धमिति सम्बन्ध; | 
स्मृतिविरोधे वेदस्यैव अप्रामाण्यं किं न स्यादित्यत आह--वेदस्य हीति । 
रत्वममाका अनुबाद । “ 
अर्थात्‌ > है च ५ 

हे अर्थात्‌ सर्व है । स्वैरचारी--स्वतंत्र, जिसका कोई नियन्ता नहीं है अर्थात्‌ सर्वेश्‍वर । 
'ययासुखमू _शिकराइत आनन्दस्वरूप । कपिलस्टति वेदसूलक स्मृतियोंसे विरुद्ध है, ऐसा 
कहकर साक्षात वेदसे सी विरुद्ध हे, ऐसा कहते है--“श्रुतिश्च” इत्यादिसे। 'यस्मिर-- 
जिस ज्ञानकालम । सांख्य स्मृति केवळ स्वतन्त्र प्रकृतिकी कल्पनासे ही चेदविरुद्ध 
नही हे, किन्तु आत्मभदरुल्पनासे भी उसकी वेदविरुद्धता सिद्ध होती है, ऐसा 
संबन्ध है । स्मृतिके साथ विरोध होनेपर वेद ही अप्रमाण क्यों न सान लिया जाय, इसपर 
कहृते है--विद्स्य हि” इत्यादि । वेदका प्रामाण्य स्वतः सिद्ध हैं, क्यॉके वह अपौरुषेय है । 
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भाष्य 

विपये । पुरुपवचसां तु मूलान्तरापेक्ष वक्‍तस्मृतिव्यवहित चेति विग्रकर्षः । 
तस्रादू वेदविरुद्दे विषये स्मृत्यनवकाशदोपमसज्धे न दोष! ॥ १ ॥ 

कुतश्र स्मृत्यनवकाशदोपप्रसङ्गो न दोप!- 

भाष्यका अनुवाद 

निरपेक्ष प्रामाण्य है, वैसे ही अपने अर्थमें वेदका प्रामाण्य निरपेक्ष है । और 
पुरुपवचनांका प्रामाण्य अन्य मूळकी अपेक्षा रखता है और उसमें वक्ताकी अर्थ 
स्मृतिका व्यवधान है, इस प्रकार दोनोंमें वहुत भेद हे । इसलिए वेदविरुद्ध 
विपयमें स्मृतिका अनवकाशप्रसंग दोष नहीं है ॥१॥ 

ओर किस कारण स्मृलनचकाशप्रसङ्ग दोप नहीं है ? 


रत्तम्रभा 
वेदस्य प्रामाण्यं स्वतःसिद्धम, अपौरुपेयत्वात्‌ । पौरुषेयवाक्यानां खार्थस्मृतितन्मूळा- 
नुभवयोः कल्पनया प्रामाण्यं ज्ञेयमिति व्यवहितं परतः प्रामाण्यमिति विमकर्षः । 
भुतिस्मृत्योः बिशेष इत्यक्षरार्थः । समयोः विरोधे हि निरवकारोन सावकाशं 
बाध्यम्‌ । इह खतःपरतःप्रामाण्ययोः वैषम्याद्‌ झटिति निश्चितपामाण्येन 


चाऽ्नुपसंजातविरोघिना वेदवाक्येन विरुद्धस्मृतेः एव बाध इति भावः । तस्मा- 
दितिं । विशोषादित्यर्थः । आन्तिमूलत्वसम्भवादिति भावः ॥ १ ॥ 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

और पौरुषेयवाक्योंका प्रामाण्य तो उनके अर्थकी स्मृति और उस स्मृतिका मूल जो अनुभव 
इन दोनोंकी कल्पनासे समझा जाता है, इसलिए यहद परतः प्रामाण्य है ओर व्यवहित है अर्थात्‌ 
स्मृति और अनुभवका व्यवधान है, इस अकार श्रुति और स्मृतिमें महान, अन्तर है, यह 
अक्षरार्थं हे । तुल्य वलवाळेंके विरोधमें निरवकाशसे सावकाशका वाध होता है! यहाँ तो 
स्वतःपरामाण्य (वेदका) और परतः प्रामाण्य (स्मृतिका) ये दोनों विषम हैं, अतः जिसका 
प्रामाण्य निश्चित हे और जिसका कोई विरोधी नहीं दै, उस वेदवाक्यसे तद्विरुद्ध स्मृतिका ही 
चाध होता है । 'तस्माद्‌”-विशष-मेद है इसलिए अर्थात्‌ स्थतिमें आन्तिसूलकत्वका संभव 
है इसलिए ॥१॥ 

' (१) जिन वाक्योंकी रचना अर्थशानपूर्वेक दोती, वे वाक्य पौरुषेय काते हें । वेद थपि 
इंबवरोचोरेत है, तो भी अभधेश्ानपूर्वक .रचित नहीं है, इसलिए स्वतः प्रमाण दै! सांख्य आदि 
स्मृतियॉ तो अर्भज्ञानपूवक रचित हें । कापेल आदिने अर्थका स्मरण करके छी तदनुसार वाक्यकी 
रचना की दै । स्मरण अनुभवपूर्वक होता है। अतः पूर्वानुभव और उस अतुभवसे उत्पन्न 
संस्कारसे संभूत स्मरणद्वारा कल्पित होनेके कारण स्मृतियां परतः प्रमाण हैं। स्मृत्रिके प्रामाण्यके 
बिश्वयके लिए स्मृति और अनुभवको कल्पना दोनेंके समय ही स्वतः प्रमाण श्रुतिके अर्थका 
निश्चय दो जाता है, श्सलिए श्रुतिसे स्मृति वाधित हो जाती है । : 


= 
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इतरेषां चानुपलब्धेः ॥ २ ॥ 


पदच्छेद--इतरेषां, च, अनुपलब्धेः । 

पदार्थो क्ति--इतरेषां-साङ्कयस्परतिम्रसिद्धानामितरेषां महदादितत्त्वानाम, 
अनुपढब्धेश्व--ठोके वेदे चानुपरव्धेश्च [ न साङ्कयस््रतेरप्रामाण्यं दोषः ] । 

भाषार्थ--सांख्यस्थृतिमें प्रसिद्ध प्रधानसे भिन्न महत्‌ आदि तत्तवोके लोकम 
और वेदमें प्रसिद्ध होनेके कारण सांख्यस्मृतिको अप्रमाण साननेमै कोई 
दोष नहीं है । 

साष्य 

प्रधानादितराणि यानि प्रधानपरिणामत्वेन स्मृतौ कल्पितानि मह- 
दादीनि न ताति वेदे रोके वोपरस्यन्ते । भूतेन्द्रियाणि तावल्लोकवेद- 
प्रसिद्धस्वाच्छक्यन्ते सर्तुम्‌ । अरोकवेदमसिद्धत्वात्त महदादीनां षषठस्येवे- 

साष्यका अनुवाद 

प्रधानसे सिन्न महत्‌ आदि तत्त्व जिनकी प्रधानके परिणामरूपसे स्पृतिसें कल्पना 
की गई है, वे वेदमें या छोकमें उपलव्ध नहीं होते। लोक और वेदमें प्रसिद्ध 
होनेके कारण भूत और इन्द्रियांका स्तिसें प्रतिपादन हो सकता है, परन्तु 


लोक और वेदमें प्रसिद्ध न होनेके कारण छठे इन्द्रियार्थके समान सहद आदिका 


रत्वम्रमा 
महदहङ्कारौ तावदमसिद्धौ, अहङ्कारपरङ्कतिकत्वेन तन्मात्राण्यपि अपसिद्धानि 
€ ~ 

स्मतु न शक्यन्ते इत्याह-इतरेपाश्चेति । ननु महतः परमव्यक्तमिति श्रुति- 
ट रत्वश्नसाका अनुवाद 
महत्‌ और अहङ्कार अप्रासेद्ध है और अहङ्कारका विकार होनेसे तन्सानाऐ सी अप्रसिद्ध हैं, 
इसलिए उनका भी स्मृतिमें प्रतिपादन नहीं हो सकता, ऐसा कहते हैं--“इतरेषां च” 
इत्यादिसे । परन्तु “महतः परमव्यक्तम' इत्यादि शुतियोसें महदादि प्रसिद्ध हैं, इस शङ्काका 

(१) चश्च, रतना, घाण, त्वक्‌ और ओनर, ये पांच ही इन्द्रियों हैं, रूप, रस, गन्ध, स्पर्श और 
शब्द ये पाँच इन्द्रियोंके विषय हैं, न छठी इन्द्रिय हे और न छडा विषय ही है, इसी प्रकार सहत्‌ 
आदि छठी इन्द्रिय आदिकी तरह न लोकें प्रसिद्ध हैं, न वेदमें झी प्रसि है, अतः वे हैं हो 
नझैँ । स्दृति तो प्रमाणमूलक है, महदादि स्पृतिके विषयमें जब न श्रुति सूल है, न प्रत्यक्ष मूल है, 
तब वह स्मृति भी अप्रमाण ही दै । आपंशान हो स्प्रतिका मूळ है, यह नहों कह सकते है, बयो।के 
वद शान भी प्रत्यक्षविषयक अथवा शब्दाविषयक दोगा, महदादिका, लोक और वेदमें प्रसिद्ध न होनेके 
कारण, शान दो नहीं हो सकता । 
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भाष्य 

न्द्र्यार्थस्य न स्मृतिरवकट्पते । यदपि क्वचित्‌ तत्परमिव श्रषणमवभासते 
तदप्यतत्पर व्याख्यातस्‌ 'आहुमानिकमप्येकेषास्‌' (अ्०१।४।१) इत्यत्र । 
कायस्मृतेरप्रामाण्यात्‌ कारणस्मृतेरप्यमामाण्यं युक्तमित्यमिग्रायः । तस्मादपि 
न स्मृत्यनवकाशदोपप्रसङ्गो दोषः। तकावष्टम्भ॑ तु “न विलक्षणत्वात्‌’ 
(त्र २।१।४) इत्यारस्योन्मथिष्यति ॥ २॥ 

भाष्यका अनुवाद 
स्वृतिमें प्रतिपादन संभव नहीं है । कहीं कहीं श्रुति महदू आदिका प्रतिपादन 
करती हुई-सी जो भासती है, उसका भी 'आनुमानिक०' सून्नमें श्रुति महद 
आदिका प्रतिपादन नहीं करती” ऐसा व्याख्यान किया गया है। कार्य-मह॒द्‌ आदिकी' 
स्मृतिके अप्रमाण होनेसे कारण-प्रधानकी स्मृति भी अप्रमाण है, यह युक्त है, 
ऐसा अभिप्राय है। इसलिए भी स्मुयनव्रकाशप्रसंग दोष नहीं है। तकेके अब 
लम्बनका तो सूत्रकार 'न विलक्षणत्वात्‌’ इस सूत्रसे लेकर खण्डन करेंगे ॥ २ ॥ 

रत्नभभा 

प्रसिद्धानि महादादीनि इत्यत आह---यदपीति । सूत्रतात्पर्यमाह--कार्येति । 
साङ्घयस्मृतेः महदादिष्विव प्रधाने5पि मामाण्यं नेति निश्चीयते इत्यर्थः । सांख्यस्पृति- 
बाधेऽपि तदुक्तयुक्तीनां कर्थं वाध इत्यत आह--तर्कति॥२॥(१)॥ 

रत्रमसाका अनुवाद 
निराकरण करते इँ---“यद्‌पि” इत्यादिसे । सूत्रका तात्पर्य कहते हँ---“कार्य”' इत्यादिसे । 
सांख्यस्मृति जैसे मद्ददादिमें प्रमाण नहीं दै, वैसे ही प्रथानमें भी प्रमाण नहीं हें, ऐसा 
निश्चय होता दै, यह अर्थ है । परन्तु सांख्यस्थतिका बाथ होनेपर भी उसमें कहदी हुई 
युक्तियोका वाध किस प्रकार होता है १ इसपर कहते हैं--“तक” इत्यादि ॥२॥ 
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[ २ योभप्रत्युक्त्यधिकरण स० ३ ] 


योगस्सृत्याऽस्ति संकोचो न वा योगो हि बैदिक! । 
तत्वज्ञानोपयुक्तश्च ततः संकुच्यते तया ॥१॥ 
ममापि योगे वासयाद्तातर्यच्च सा प्रमा 1 
अवैदिके प्रधानादावसंकोचस्तयाऽप्यतः# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--वेदसमन्वयका योगस्मृतिसे संकोच होता है या नहीं ! 

ूर्वपक्ष--योग श्रुतिप्रतिपादित है और तत्वाने उपयोगी है, इसलिए योग- 
शासे वेदका संकोच होना युक्त है । 

सिद्धान्त--योयस्मृति अष्टाङ्गयोगमें तात्पर्यं रखती हे अतः उस विषयमे प्रमाण ` 


होनेपर भी अवैदिक प्रधान आदिमें तात्पर्यं न होनेके कारण प्रमाण नहीं है । इसलिए 
योगस्मृतिसे भी वेदका संकोच होना युक्त नहीं है । 


# तात्पर्यं यह दे कि पूर्वपक्षो कहता ऐ कि योगस्वृति--पतअ'ि झुनिमणीत योगजासर्मे कथित् 
अष्टाङ्गयोग प्रत्यक्ष वेदे भी उपलब्ध होता है, क्योंकि ३वेताइवतर आदि झाखाओमें योगका 
विस्ताररूपसे वणेन है । और योग तत्तज्ञातका उपयोगी हे, क्योंकि 'इश्यते त्वग्नथया बुद्ध्या 
( एकाध बुद्धते देखा जाता दें ) इस मकार श्रुतिमें योगसे साध्य चित्तेकाम्रता ब्रदमसाक्षात्कारके 
प्रति कारण कहो राई दै । इसलिए योगशाख प्रमाणभूत हे । वह योगशाझ् प्रधानको जगत्कारण 
कहता है, इसकिए योगशालसे वेदका संकोच दोना युक्त दै । 


सिद्धान्तो कहते दै कि योगशात्षका अष्टाज्ञयोगर्मे तात्पर्य है इसलिए योगम प्रमाणभूत है, तो 
मौ अवैदिक प्रधानमें प्रमाण नहीं है, बर्योकि प्रधान प्रतिपादनमें योगशाखका तात्पर्य नहीं दै । 
योगशाख्में “अथ योगानुशासनम्‌? ( योगका शासन आरम्भ होता है) ऐसी प्रतिक्षा करके 
योगश्रित्तवृत्तिनिरोध:! ( चित्तकी वृत्तियोंका निरोध करनेवाला अवस्थाविशेष योग है ) इस प्रकार 
- योगका ही लक्षण कह कर उसी योगका सम्पूणे शाखमे विस्तारझूपसे प्रतिपादन किया गया है, 

इसलिए वह योगें प्रमाण हे। प्रधान आदिके प्रठिपादनमें परतिज्ञा नहीँ दै, किन्तु यम, नियम 
आदि साधनोंके प्रतिपादक दूसरे पादमें त्याज्य और त्याज्यके कारण एबं दुःख और दुःखके 


कारणीके प्रतिपादनके अवसरमें प्रसंगात सांख्यस्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधान आदि कहे गये हैं, 


का त्त आदिमे योगशाखका तात्यये नहीं है। इस कारण योगस्टृतिसे वेदका संकोच दोना 
चूक्त नही ह । हे 
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एतेन योगः प्रत्युक्तः ॥ ३ ॥ 


पद्च्छेद--एतेन, योगः, प्रत्युक्तः । 

' पदार्थोक्ति--एतेन-साङ्कयस्मृतिप्रत्याख्यानेन, योगः--योगस्मृतिरपि, 
प्रत्युक्तः--प्रत्याख्याता द्रष्टव्या । 

भाषार्थ--सांख्यस्मृतिके निराकरणसे योगस्मृतिका भी निरावरण 
समझना चाहिए । 


NT ७७८७ 


भाष्य 
एतेन सांख्यस्मृतिप्रत्याख्यानेन योगस्मृतिरपि प्रलाख्याता द्रएव्ये- 
त्यतिदिशति । तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्त्रमेव कारणम्‌ , महदा- 
दीनि च क्ाार्याण्यलोकवेदप्रसिद्धानि करप्यन्ते । नन्वेवं सति समान- 
न्यायात्वात्‌ पू्वेणेचैतद्रतं किमर्थं पुनरतिदिश्यते । अस्ति श्वत्राभ्यधिका55- 
शङ्का । सम्यग्द्यनाभ्युयायो हि योगो वेदे विहितः 'श्रोतव्यो मन्तव्यो 
भाष्यका अनुवाद 
इस सांख्यस्म्रतिके निराकरणसे योगस्मृति भी निराकृत हुई, ऐसा समझना 
चाहिए इस प्रकार सूत्रकार इस सूत्रमें पूवेन्यायका अतिदेश करते हैं। योगमें 
भी प्रधान ही स्वतंत्र कारण है, एवं लोक ओर वेदमें अप्रसिद्ध महत्‌ आदि 
कार्य हैं, ऐसी श्रतिविरुद्ध कल्पना की गई है। यदि ऐसा हो, तो एक ही 


न्याय होनेसे पूर्व अघिकरणमें ही यह आ गया, पुनः इसका अतिदेश क्यों 
किया जाता है? इसलिए कि यहां अधिक शंका है, "श्रोतव्यो मन्तव्यो०? 


रत्मप्रमा 
ब्रह्मणि उक्तसमन्वयः प्रधानवादियोगस्मृत्या विरुध्यते न वेति सन्देहे पूर्व- 
न्यायम्‌ अतिदिशति--एतेन योगः प्रत्युक्तः इति। अतिदेशत्वात्‌ पूववत्‌ 
सङ्गत्यादिकं द्रष्टव्यम्‌ । पूर्वत्र अनुक्तनिरासं पूर्वपक्षमाह-“-अस्ति ह्यनेति। 
रल्रमरभाका अनुवाद 
र्मम जो समन्वय कहा दै, उसका प्रधानको जगत्कारण माननेचाली योगस्मृतिसे 
विरोध है या नहीं, ऐसा संशय होनेपर पूर्वेन्यायका अतिदेश करते हे--“'एतेन योग 
्रत्युक्तः”। यइ अतिदेश सूत्र द, इसलिए इस अधिक्ररणकी अध्याय आदि संगतियाँ 
पर्य अधिकरणके समान ही समझनी चाहिएँ । पूर्वे आधिकरणमें जिसका निराकरण नहीं 
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भाष्य 


निदिध्यासितव्य/ ( १०२।४।५) इति । .त्रिरुन्नत॑ स्थाप्य समं 
शरीरम' (श्वि०२।८) इत्यादिना चाऽऽसनादिकल्पनापुरःसरं . बहुग्रपश्च 
योगविधानं श्रेताश्वतरोपनिषदि इश्यते । ढिङ्गानि च पैदिकानि योग 
विषयाणि सहस्रश उपरभ्यन्ते “तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्त्रियधारणाम्‌' 
(का०२।६।११) इति । "विद्यामेतां योगविधिं च क्ृत्खस्‌ (का०२।६।१८) 
इति चैत्रमादीनि। योगशास्त्रेऽपि 'अथ तस्वदशेनाभ्युपायो योगः’ इति 
भाष्यका अनुवाद 
( आत्माका श्रवण, मनन और निदिध्यासन करना चाहिए) इस प्रकार 
वेदमें साक्षात्कारके साधनरूपसे योगका विधान किया है । 'त्रिरन्नतं०? ( तीन-- 
वक्षःस्थल, ग्रीवा और सिर जिसमें ऊचे हैं, ऐसे शरीरको समान रखकर 
योग करे ) इत्यादिसे आसन आदिकी करुपनापूर्वेक विस्ताररूपसे योगका 
बिधान श्वेताश्वतर उपनिषद्में किया गया है। और “तां योगमिति मन्यन्ते०? 
( उस स्थिर इन्द्रिय धारणाको योग कहते हैँ) 'विद्यासेतां०' ( इस ब्रह्मविद्या 
और अखिल योगचिधिको मृत्युके प्रसादसे प्राप्त करके नचिकेताने न्रह्मको 
प्राप्त किया ) इय़ादिमें योगके वैदिक लिंग हजारों दिखाई रेते हैं। योगशास्में 
मी “अथ तस्वदर्शनाथ्युपायो०' ( योग तत्वद्शेनका उपाय है.) इस प्रकार योग 


रत्वप्रमा 
निदिध्यासनम्‌--योगः । त्रीणि उरोग्रीवाशिरांसि उन्नतानि यस्मिन्‌ शरीरे 
तत्‌ च्युन्नतस्‌ । त्रिरुन्नतमिति पाठश्वेच्छान्दसः | युञ्जीतेति शेष; । न केवलं 
योगे विधिः, किन्तु योगस्य ज्ञापकानि अर्थवादवाक्यान्यपि सन्तीत्याह 
लिङ्गानि चेति । तां पूर्वोक्तां धारणां योगविदो योगं परमं तप इति मन्यन्ते । 
उक्तामेतां ब्रह्मविद्यां योगविधिं ध्यानप्रकारं च मृत्युप्रसादात्‌ नचिकेता लब्ध्वा 
रत्वभभाका अनुवाद | 
किया, ऐसा पूर्वपक्ष कहते इँ--“अस्ति हन्न? इत्यादिसे। निदिध्यासन--योग । तोन--- 
वक्षःस्थल, ग्रीवा और सिर जिसमें उन्नत हैं, ऐसा शरीर 'च्युन्नत? है। यदि 'त्रिस्चतम्‌' 
पाठ हो, तो उसे छान्दस समझना चाहिए । इवेताशवतर उपनिषद्के मंत्रमें 'युज्ञीत' इतना 
शेष समझना चाहिए । वेदमें योग विषयक केवल विधिवाक्य ही नहीं है, किन्तु योगके ज्ञापक अर्थ- 
चादवाक्य भी हैं, ऐसा कहते हैं--“लिज्लानि च” इत्यादिसे । उस पूर्वोक्त धारणाको योगवेत्ता 
परम तप कहते हे । पूर्वोक्त इस ब्रद्मविया और योगविधि--ध्यान प्रकारको सृत्युके प्रसादसे 


आवि० २ पू० ३] शाङ्करमाष्य-रत्नप्रमा-माषाबुवादसहित ९४३ 


भाष्य 
सम्यग्द्रानास्युपायत्वेनेव योगोऽङ्गीक्रियते । अतः संप्रतिपन्चार्थकदेश- 
त्वादश्कादिस्मृतिबद योगस्मृतिरप्यनपवदनीया भविष्यतीति । इयमण्य- 
थिका शङ्काऽतिदेशेन निवत्यते, अर्थैकदेशसम्प्रतिपचावप्यर्थकदेशविप्रतिपत्तेः 
पूर्वोक्ताया दशनात्‌ । सतीष्वष्यध्यात्मविषयासु बह्वीषु स्मृतिषु साङ्ख्य- 
योगस्मृत्योरेव निराकरणे यत्नः कृतः। साङ्ख्ययोगो हि परमपुरुपार्थसाधन- 
भाष्यका अनवाद 
सम्यग्द्शनका उपाय माना गया है। इसलिए योगस्सृतिके अर्थकी एकदेशसें 
संप्रतिपत्ति होनेसे अष्टका आदि स्थृतियोंके समान योगस्प्रति भी अनिराकरणीय 
सिद्ध होगी । यह भी अधिक शंका अतिदेशसे निवृत्त की जाती है, क्योंकि 
अर्थके एकदेरमें संप्रतिपत्ति होनेपर भी अर्थके एकदेशमें पूर्वोक्त विप्रतिपत्ति 
दिखाई देती दै । अध्यात्मविषयक बहुत र्मृतियाँ हैं, तो भी सांख्य स्मृति और 
योगस्म्रतिके निराकरणमें ही यत्न किया दै, क्योंकि सांख्य और योग परम- 


रत्रत्रभा 
ब्रह्म प्रास इति सम्बन्धः । योगस्मृतिः प्रधानादितत्त्वांशेऽपि प्रमाणत्वेन स्वीकार्या 
सम्प्ततिपन्नः--प्रामाणिकोऽर्थैकदेशो योगरूपो यस्याः तत्वादित्यर्थः । “अष्टका 
कर्तव्याः? “गुरुरचुगन्तव्यः?  इत्यादिस्मृतीनां वेदाविरुद्धार्थकत्वाद्‌ मूल्युत्य- 
नुमानेन प्रामाण्यमुक्त प्रमाणक्षणे । एवं योगस्मृतेयोगि प्रामाण्यात्‌ तत्त्वांशो5पि 
प्रामाण्यम्‌ इति पूर्वपक्षम्‌ अनूथ सिद्धान्तयति--इयमपीति । नजु बौद्धादि 
स्मतयोऽन्र किमिति न निराकृता इत्यत आह--सतीष्वपीति । तासां प्रतारकत्वेन 
प्रसिद्धतवाद अशिष्टः पशुप्रायेः गृहीतत्वाद्‌ वेदवाह्यत्वाचच अन्रोपेक्षा इति भावः 
रत्वत्रभाका अनवाद 
जान कर नचिकेताने ्र्मको प्राप्त किया, ऐसा संवन्ध है । योगस्मृतिको प्रधान आदि 
तत्त्वाके अंदामें भी प्रमाण मानना चाहिए, क्योकि उसका अर्थकदेश यांय प्रामाणिक दै 
ऐसा अर्थ दे'। "अष्टकाः? ( अष्टका श्राद्ध करना चाहिए ) 'युरुरनुगन्तव्य” ( युरका अनुसरण 
करना चाहिए ) इत्यादि स्मृतियाँ वेदसे अविरुद्ध अथका प्रतिपादन करती ह, इसलिए प्रमाण- 
लक्षणमें मूलश्॒तिके अनुमानसे उन स्मृतियॉका आसाण्य कहा गया हैं । ईसा भकार 
योगस्मृति भी योगमें प्रमाण दवोनेसे तत्त्वाशर्मे भी प्रमाण दै, पूवपक्षका अनुवाद करके 
सिद्धान्त करते हें--“इयमपि” इत्यादेसे । यदि कोई कहें के यहा वौद्ध आदि स्मृतियोंका 
निराकरण क्यों नहीं किया गया दै, इसपर कहते हें--“सतीष्वपि” इत्यादि। आशय यइ 
दै कि वौद्ध आदि स्मृतियाँ . वंचकरूपसे प्रसिद्ध दे, वेदका प्रमाण न माननवाळ पशुभ्राय नरास 
११५ 
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माप्य 

तदेन ठोके प्रख्यातो, शिप्रेथ परिगृहीतो, रिङ्गेन च श्रौतेनोपडँहिती-- 
'तत्कारणं सांख्ययोगामिपन्नं ज्ञात्वा देवं घुच्यते सर्वपाशैः (इवे० ६1१३) 
इति । निराकरणं तु न सांख्यस्मृतिज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण योगमार्भेण चा 
निःश्रेयसमधिगम्यत इति। श्रुतिहिं वैदिकादात्सैकत्व विज्ञानादन्यन्तिः- 
भ्रेयससाधर्त वारयति 'तमेव विदित्वाऽतिमृत्युभेति नान्यः पन्था विद्यतेऽ 
यनाय' ( इवे० ३।८ ) इति । द्वैतिनो हि ते सांख्या योगाथ ना55त्मे- 
कत्वदर्शिनः । यत्त दर्शनधुक्तस्‌--तत्कारणं सांख्ययोगाभिपन्नम्‌ इति, 
नेदिकभेव तत्र ज्ञानं ध्यानं च सांख्ययोगशब्दाभ्यामभिलप्येते प्रत्यासत्तेः 

En  सभाष्यका अनुवाद 

पुरुषार्थेके साधनरूपसे लोकें प्रख्यात हैं, शिष्टों द्वारा परिगृहीत हैं और 
“तत्कारणं सांख्ययोगाभिपन्नं०? ( उन कर्मोके कारण सांख्य और योगसे आप्त 
हुए देवको जानकर पुरुष सब पारोंसे मुक्त हो जाता है ) इद्यादि श्रौतरिङ्गसे 
पुष्ट हैं। वेदनिरपेक्ष सांख्यज्ञानसे या योगमागेसे सोक्ष प्राप्त नहीं होता, इस 
हेतुसे निराकरण किया गया है। 'तमेव विदिस्वातिसृत्युमेति” ( उसीको 
जानकर सुत्युसे छुटकारा पाता है, मोक्षके लिए अन्य सागै नहीं है ) यह श्रुति 
चैदिक आसैकत्वचिज्ञांनको छोड़कर दूसरा सोक्षका साधन. नहीं है, . ऐसा प्रति- 
पादन करती है। इसमें सन्देह नहीं टै कि सांख्य और पातञ्जल हैतसार्गी हैं, 
आत्माको एक साचनेवाले नहीं हैं। “तत्कारणं साङख्ययोगासिपत्रस्‌? इत्यादि 
जो द्दीन कहा गया है, उसमें सांख्य और योगशब्दोसे सान्निध्यके कारण 


रत्वमभा 
तत्कारणमिति । तेषां प्रकृतानां कामानां कारणं सांख्ययोगाथ्यां विवेकध्याना- 
भ्यास्‌ अभिपतनं प्रत्यक्तया प्रासं देवं ज्ञाता सर्वपाळेः अविद्यादिमिः मुच्यते 
इत्यर्थः । समूलत्वे स्पृतिद्रयस्य निरासः किमिति कृत इत्यत जाह-- 
निराकरणन्त्विति । इति हेतोः तमिति शेषः । प्रत्यासत्तेरिति। श्रुतिख- 
र रत्वमसाका अनुवाद 
स्वीकृत ह और वेदवाह्य हैं, इसलिये यहाँ उनकी उपेक्षा कौ गई है । “तत्कारणम्‌” इत्यादि । 
उनका रर ग्रत कामनाओंके कारण, विवेक और ध्यानसे अ्त्यग्डपसे प्राप्त देवको 
जान कर अविद्या आदि पाशेंसे सुक्त दवो जाता है, यद 'तत्कारणस्‌' इत्यादि श्रुतिका अर्थ है । 
यदि सांख्यस्वति ओर योगस्मृति क्षतिसूजक हैं, तो उनका निराकरण क्‍यों किया यया, इस 
पर कहते हु निराकरण तु” इत्यादि । ` इति’ के वाद 'हेतोः कतम्‌? (कारणसे किया गया) 
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भाष्य 
रित्यवगन्तव्यस्‌ । येन त्वंशेन न विरुध्येते तेनेष्टमेव सांर्ययोगस्मृत्योः 
सावकाशत्वम। वघथा-- असङ्गो ह्ययं पुरुषः’ (० ४।३।१६). इत्येव- 
मादिश्रतिप्रसिद्धमेव पुरुषस्य विशुद्धत्वं निगुंगपुरुषनिरूपणेन सांख्येरभ्युप- 
गम्यते । तथा च योगैरपि 'अथ परिव्राड्‌ विवर्णवासा ग्रुण्डो5परिग्रहः? 
( जाबा० ५ ) इत्येवमादि श्रृतिप्रसिद्धमेव नित्वत्तिनिष्ठस्वं प्रत्रज्याद्नुप- 
देशेनाञ्नुगम्यते । एतेन सर्वाणि तर्केस्मरणानि प्रतिवक्तव्यानि । तान्यपि 
तकोपपत्तिभ्यां तच्यज्ञानायोपकुर्वन्तीति चेदुपङुर्वन्तु नाम। तत्वज्ञानं 
तु वेदान्तवाक्येभ्य एव भवति 'नाचेदविन्मचुते ते बृहन्तम्‌’ 
भाष्यका अनुवाद 
वेदिक ज्ञान और ध्यान ही कहे गये हैं, ऐसा समझना चाहिए । जितने अंहामें 
सांख्य और योगस्मृतिका श्रुतिसे विरोध नहीं है, उतने अंशमें उनका प्रामाण्य 
इष्ट ही है। जैसे 'असङ्गो०? ( यह आत्मा निश्चय असङ्ग है ) इत्यादि श्रुतियोंमें 
प्रसिद्ध ही आत्माके विशुद्धत्वका निगुण आत्माके निरूपणसे सांख्य स्वीकार 
करते हैं । उसी प्रकार योगदरीनबाळे भी “अथ परिज्राडू०' ( परित्राजकको काषाय 
वस्न पहनना चाहिए, सिर मुण्डित रखना चाहिए, किसीका परिग्रह नहीं करना 
चाहिए ) इत्यादि श्रृतिप्रसिद्ध निद्टत्तिमा्गका ही प्रत्रज्या आदिके उपदेशसे अनु- 
सरण करते हैं। इससे सब तर्कस्मृतियों का निराकरण करना चाहिए । वे भी 
तर्क और थुक्तिसे तत्त्वज्ञानके उपकारक होते हैं, यदि ऐसा कहो, तो भले 
उपकारक हौं । परन्तु 'नावेदविन्मनुते०' ( अवेदज्ञ उस ब्रह्मको नहीं जानता ) 


रत्रमभा 
सांस्ययोगशञ्दयोः सजातीयश्रुत्य्थेग्राहित्वादिति यावत्‌ । किं स्वाशेषु स्मृत्य 
प्रामाण्यम्‌ १ नेत्याह-येन स्वंदोनेति। ब्रह्मवादस्य कणमक्षादिस्मृतिभिः विरोधमाशङ्‌- 
कयाऽतिदिशति-एतेनेति । श्रुतिविरोधेन इत्यर्थः । उपकारकवाधो न युक्त इत्या- 
शङ्कय यः अंश उपकारकः स न बाध्यः किन्तु तत््वांश इत्याह-तान्यपीति। 
रत्वमभाका अनुवाद 
इतना शेष समझना चाहिए। "्रत्यासत्ते” अर्थात्‌ श्षुतिस्थ सांख्य और योग शब्द 
सजातीय ध्ुत्यर्थका श्रइण कराते हैं। तव क्या स्मृति सभी अंशोंमें अम्रमाण दै? नहीं, 
ऐसा कहते हैं--“येन त्वंशेन” इत्यादिसे । ब्रह्मवादका वैशेषिक आदि सतोंके साथ विरोध 
है, ऐसी आशंका करके पूर्व न्यायका आतिदेश करते हैं--“एतेन” इत्यादेसे । एतेन-- 
श्रुतिविरोधसे । उपकारकका वाध करना युक्त नहीं है, ऐसी आशंका करके जो अंश 
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भाष्यं 
( तै० ब्रा० ३।१२।९।७) “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि' (ब्‌० ३।९।२६) 
इत्येवसादिश्तिस्यः ॥३े॥ 
भाष्यका अनुवाद 
“तं त्वौपनिषदं०” ( मैं उस उपनिषद्वस्य आत्माको पूछता हूँ ) इयादि श्रुतियोंसे 
प्रतीत होता है कि तत्त्वज्ञान तो वेदान्तवाक्याँसे ही होता है॥ ३॥ , 
रत्मञ्जसा 
तर्क:---अनुमानस्‌ । तदनुआहिका युक्तिः--उपपत्तिः, स्मृतीनाम्‌ अप्रामाण्यात्‌ 
ताभिः समन्वयस्य न विरोध इति सिद्धस्‌ ॥ ३ ॥ (२) 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
उपकारक हैं, वह वाध्य नहीं दे, किन्तु तत्त्वांश वाध्य है, ऐसा कहते है--“तान्यपि'' 


Dn सक 


इत्यादिसे । तर्क--अनुमान । उपपात्ति--तकेकी अलुग्राहिका युक्ति, स्थृतियोंके अप्रमाण दोनेसे 
पूर्वोक्त समन्वयका उनसे विरोध नहीं हे ॥३॥ 
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[ २ विरक्षणत्वाथिकरण छू० ४-१२] 


वेठक्षण्याख्यतर्केण वाध्यतेऽथ न वाध्यते । 
वाध्यते साम्यनियमात्‌ कार्यकारणवस्तनोः ॥£॥ 
सुदूघटादो समत्वेऽपि दष्टं शश्चिककेशयोः । 
स्वकारणेन वेपम्यं तर्काभासो न वाधकः# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--वेदसमन्वयका वेलक्षण्यरूप तर्कसे बाध होता है अथवा नहीं ! 


2९ 


पूर्वपक्ष--यह नियम है कि कार्य और कारणकी समानता होनी चाहिए, इसलिए 
समन्वय वाधित होता है । 


सिद्धान्त---घटरूप कार्य यद्यपि अपने कारणभूत मृत्‌के समान देखा जाता है, 
तथापि इखिक और केशरूप कार्य अपने कारणसे विषम देखे जाते हैं, इसलिए 
बेलक्षण्य तर्कांभास है बाधक नहीं दै । 


# तात्पर्य यह दै एकि पूर्वपक्षी कहता दै--जप्ामें जो वेदान्तोंका समन्वय कदा गया है, उसमें 
तकै बाधक दै । अचतेन जगत्‌ चेतन ब्रह्मते उत्पन्न नहीं घो सकता, क्योंकि जगत्‌ बद्दासे विलक्षण दै। 
जो जिससे विलक्षण होता दै, वद उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे गौसे महिप, इस तकसे 
समन्वय बाधित होता दै। 

सिद्धान्ती कहते दें कि कार्य और कारण समानखरूपवाले होते हैँ, इस व्याप्तिका बृश्चिक 
आदिम व्यभिचार देखा जाता दै, क्योंकि अचेतन गोमयसे चेतन बृश्चिक उत्पन्न होता दै भोर 
चेतन मनुष्यसे अचेतन केश, नख भादि उत्पन्न दोते दे, इसलिए वेदनिरपेक्ष शुष्क तक कही 
प्रतिष्ठित नहीं है। आचार्य कहते ऐं-- 

। “'युत्नेनानुमितोऽप्यर्थः कुशकेरनुमावृभिः । 
अभियुक्ततरेरन्येरन्यथेवोपपायते ॥” 

अर्थात्‌ अनुमान करनेवाले कुशळ पुरुषोंसे मयत्नपूवेक जो अर्थ अनुमान द्वार सिद्ध किया 
जाता दै, उसे भी और अधिक तीदणवुद्धिवाले अन्यथा कर देते इँ । इसलिए बसक्षण्यरूप देह 
तर्काभास देनेसे समन्वयका बाधक नहीं दै । 
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न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥४॥ 


पदच्छेद्‌--न, विएक्षणत्वात्‌, अस्य, तथात्वस्‌, च, शब्दात । 

पदार्थोक्ति--न-न जगत्‌ चेतनप्रक्ृतिकम्‌ [ कुतः ] अस्य~-अचेतनस्य 
जगतः, विलक्षणत्वात--चेतनाद्रिलक्षणत्वात्‌ । तथात्रं च---वेलक्षण्ये च; 
शब्दात्‌--'विज्ञानं चाविज्ञानं च? इत्यादिश्रतितोऽवगम्यते । 

भाषार्थ--यह जगत्‌ चेतनग्रकृतिक अर्थात्‌ चेतन जिसका उपादानकारण 
है, ऐसा नहीं है, क्योंकि अचेतन जगत्‌ चेतन ब्रह्मसे विलक्षण है। ब्रह्म और 
जगतूका वेलक्षण्य तो 'बिज्ञाने० ( चेतन और अचेतन ) इत्यादि श्रुतिसे जाना 
जाता है । 


साष्य 
ब्रह्मा जगतो निमित्तकारणं पद्नतिश्रेत्यस पक्षस्याऽऽकषेपः स्मृति- 
निमित्तः परिहृतः । तर्केनिमित्त इदानीसाक्षेपः परिहियते । कुतः पुन- 
र॒स्मिन्नवधारित आगसाथे त्फनिमि्तस्याऽऽक्षेपसाऽ्चकाशः । नलु धर्म 
इच ब्रह्म्यप्यनपेक्ष आगमो भवितुमईति । भषेदयमवष्टम्भो यदि प्रमा- 
भाष्यका अनुवाद 
बरह्म इस जगतका निसित्तकारण और उपादानकरण है, इस पक्षमें सांख्य 
आदि स्मृतियोसे होनेवाले आश्षेपका परिहार किया जा चुका है। अब तर्कसे 
आक्षेपका परिहार करते हैं। परन्तु निश्चित वेदार्थमें तर्कसे होनेवाले आक्षेपका 
अवसर ही कहां है? क्योंकि वेद जैसे घर्सभै खतःप्रसाण है, वैसे ही 
तल नम ले त बडा म कट सदन +५ कह 


रलमगा 


न विलक्षणत्वादू । वृत्तानुवादेनाड्या5धिकरणस्य तात्प्यमाह-ज्गह्माऽस्येति। 
पूरवेपक्षसाक्षिपति-कुत; पुनरिति । अनवकाशे हेतुमाह-नजञु धर्म इवेति । 
मानान्तरानपेक्षे वेदैकसमघिगम्ये ब्रह्मणि अनुमावात्मकतर्कस्याऽप्रवेशः, तेन 
आक्षेपस्य अनवकाशः भिन्नविषयत्वात्‌ तर्कवेद्यो; इत्यः | सिद्धस्य मावा- 

रत्वप्रभाका अनुवाद | 


“विलक्षणत्वात्‌” । टेतका अचुवाद्‌ करके इस अधिकरणका तात्पर्य कहते हे--"'जह्माडत्य” 
~~ र ~ सेट 

व. । त्वपक्षपर आक्षेप करते हे--''कुतः पुनः” इत्यादिसे । अनवकाशं हेतु कहेत 
हा नु धम इव” इत्यादिसे । अन्य प्रमाणको अपेक्षा जिसमें नहीं हे और केवल वेदसे 
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भाष्य 
णान्तरानवगाद्य आगमसमात्रप्रसेयो$्यमर्थः खादनुष्टेयरूप इव धर्मः । 
परिनिष्पन्नरूपं तु त्रह्माञ्वगस्यते । परिनिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्त- 
राणामस्त्यवकाशो यथा एथिव्यादिपु। यथा च श्रतीनां परस्परविरोधे 
सत्येकवशेनेतरा नीयन्ते, एवं प्रमाणान्तरबविरोधेडपि तद्वशेनेव श्रतिनीयेत । 
इष्टसाम्येन चाऽदशमर्थं समथयन्ती युक्तिरतुभवख संनिक्रष्यते । विप्रः 
भाष्यका अनुवाद 
म्रह्ममें भी खतःप्रमाण है। यह दृष्टान्त तमी घट सकता है यदि अनुष्ठेय 
धमेके समान ब्रह्म भी प्रमाणान्तरसे अज्ञेय और केवळ वेदसे ज्ञेय द्दो। 
ब्रह्म तो सिद्ध वेदसे समझा जाता है। प्रथिवी आदिके समान सिद्ध 
वस्तुमें अन्य प्रमाणोंका अवकाश है। और जैसे श्रुतियोम परस्पर 
विरोध उपस्थित होनेपर एक श्रुतिके अनुसार अन्य श्रुतियोंका अथै किया 
जाता है, वैसे अन्य प्रमाणोंके साथ श्रुतिका विरोध होनेपर उनके अनुसार ही 
रत्नभभा 
न्तरगम्यत्वादू एकविषयत्वादू विरोध इति पूर्वपक्षं समर्थयते--भवेदयमिति । 
अवष्टम्मः-टदृष्टान्तः । ननु एकविषयखेन विरोधेऽपि श्रुतिविरोधाद्‌ मानान्तरमेव 
बाध्यतामित्यत आह-यथा चेति । अबढश्रुत्या दुर्वलश्रृतिवाधवत्‌ निरवकाश- 
मानान्तरेण छक्षणाइुतत्या सावकाशश्रुतिनयनं युक्तमित्यर्थः । किञ्च, ब्रह्मसाक्षा- 
तकारस्य मोक्षहेत॒त्वेन प्रधानस्य अन्तरङ्ग तर्कः तस्य अपरोक्षहृष्टान्तगोचरत्वेन 
म्रधानवत्‌ अपरोक्षार्थविषयत्वात्‌, शब्दस्तु परोक्षार्थकत्वाद्‌ वद्दिरङ्गस्‌ अतः 
तर्केण वाध्य इत्याह--इष्टेति । ऐतिद्ममात्रेण--परोक्षतयेति थावत्‌ । अनुभवस्य 
रत्नमभाका अनुवाद 
ज्ञात दोनेवाळे ब्रह्ममें अनुमानरूप तकेका प्रवेश नहीं है, इसलिए आक्षेपका अवसर नहीं है 
क्योंकि तर्क और वेदके विषय भिन्न हैं । जो सिद्ध वस्तु है, वह अन्य अमाणसे गम्य है, 
इसलिए तर्क और वेदका विषय एक दोनेसे विरोध संभव है, इस प्रकार पूर्वपक्षका समर्थन 
करते हें-- “भवेदयम्‌” इत्यादि । अवष्टम्भ--दृष्टान्त । दोनॉका विषय एक होनेसे विरोध 
होनेपर भी श्रतिका विरोध हो, तो अन्य असाणका ही वाघ दोना चाहिए, इसपर कहते दे 
“यथा च” इत्यादि । जैसे प्रवल श्रुतिसे दुर्वल श्रुतिका वाध होता है, वैसे ही निरवकाश 
अन्य प्रमाणसे लक्षणाब्वत्ति द्वारा सावकाश श्रुतिका अर्थ करना दी युक्त है, ऐसा अर्थ है । 
ब्रह्मसाक्षात्कार साक्षका साधन होनेसे प्रधान ह आर तकं उसका अन्तरङ्ग इ, क्याके वह 
अपरोक्ष--प्रत्यक्षभूत दष्टान्तविषयक होता है अर्थात्‌ अक्ष दृष्टान्तकी अपेक्षा रखता हैं, 
अतः प्रधानभूत मह्मसाक्षात्कारके समान अपरोक्षार्थं विषयक दै, श्रुति तो परोक्षार्थविषयक 
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माष्य 
कुष्यते तु शुतिरेतिहममात्रेण स्वार्थामिधानात्‌ । अनुभवावसान च ब्रह्म- 
विज्ञानमविद्याया निवर्तकं मोक्षसाधनं च इष्टफठतयेष्यते । श्रतिरापि 
“श्रोतव्यो मन्तव्यः’ इति ्रवणव्यतिरेकेण मननं विदधती तर्कमप्यत्रा55- 
दर्तव्यं दशयति । अतस्तर्कनिमित्तः पुनराक्षेपः क्रियते “न विलक्षणस्वा- 
दस्य' इति । यदुक्तम--चेतन र्म जगतः कारणं प्रकृतिः इति । तन्नो- 
पपद्यते । कस्मात्‌ ? विलक्षणत्वादस्य विकारस्य प्रकृत्याः । इदं हि 
माष्यका अनुवाद 
श्रुतिका अथे करना उचित है। अनुभूत अथैके साइृश्यसे अदृष्ट अर्थका 
समथन करनेवाली युक्ति अचुभवसे संनिक्ृष्ट है। श्रुति तो पेतिह्यमात्रसे 
स्वाथेका अभिधान करती दै, इसलिए अनुभवसे दूर है और दृष्टफलक होनेके 
कारण अविद्या निवर्तक और मोक्षसाधन ब्रह्मविज्ञानका अन्तिम फल अनुभव ही 
साना गया है.) श्रोतव्यो०' ( श्रवण और मनन करना चाहिए ) इस प्रकार 
अवणसे भिन्न मननका विधान करनेवाली श्रुति भी तकेका आदर करना युक्त 
है, ऐसा दिखछाती दै। इसलिए “न विल्क्षणत्वादस्य' इस सून्रसे तके- 
डर |... 100 
धान्यं दशयति-अनुभवावसानश्वेति । नैषा तर्केण मतिरित्यर्थवादेन तर्कस्य 
निषेधमाशङक््य विषिविरोधाद्‌ मैवमित्याह-श्रुतिरपीति । एवं पूर्वपक्ष सम्भाव्य 
चेतनत्रह्मकारणवादिवेदान्तसमन्वयः, क्षित्यादिकं न चेतनप्रकृतिकम्‌ , कार्यद्रन्य- 
त्वादू, घटवदिति सांख्ययोगन्यायेन विरुध्यते न वा इति सन्देहे स्मतेः 
मूळाभावादू दुर्वत्वेडपि अनुमानस्य व्यासतिमूललेन प्राबल्यात्‌ तेन विरुध्यते 
इति प्रत्युदाहरणेन पूर्वपक्षयति--न विरक्षणत्वादिति । पूर्वाचरपक्षयोः 
रत्नअ्रभाका अनुवाद 
दोती दै, ऐसा कहते है--"रट” इखादिसे । ऐतिहामात्रसे--परोक्ष रीतिसे, प्रवाहपरंपरा 
सानसे । अनुभवका प्राधान्य दिखलाते हँ... 


१ वत क “'अनुभवावसानं च” इत्यादि । 'नैषा तकेण ०! 
इस अथवादर्स तकके 1नेषेधकी आशंका करके “श्रुतिरपि” इत्यादिसे कहते हैं कि आवाद 


विधिसे विरुद्ध है, अतः यह आशंका युक्त नहीं है। इस प्रकार पूवपक्षकी संभावना 

करके | पैतनत्रह्मकारणवादीका वेदान्तसमन्वय सांख्य, योग सिद्धान्तसे विरुद्ध है या नहीं 

ऐसा संशय होनेपर स्मृतिकी मूलभूत श्ुतिके न होनेसे उसके डुवेल होनेपर सी 'क्षिति आदि 

चैतनप्रकृतिक नहीं हे, कार्य द्रव्य होनेसे, घटके समान? इस अनुमानके के समाच' इस अनुसानके व्यात्तिमूलक 
(१) जिसका वक्ता भनिदिष्ट है, ऐसा परम्परागत वाक्य । 


wae NS 
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- भाष्य 
ब्रह्मकायेत्वेनाइमि्रेयमाणं जगत्‌ ब्रक्मविरुक्षणमचेतनमशुद्ध च इश्यते | 
ब्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं च श्रूयते। न च विलक्षणत्वे 
ग्रकृतिविकारभावो इष्ट । नहि रुचकादयो विकारा मृत्तकृतिका 
भवन्ति शरावादयो वा सुवर्णप्रकृतिकाः | मृदैव तु मृदन्विता 
विकाराः क्रियन्ते सुवर्णेन च सुवर्णान्त्रिताः । तथेदमपि जगद" 
चेतनं सुखदुःखमोहान्वितं सदयेतनस्यैव सुखदुःखमोहात्मकस्य कारणस्य 
साष्यका अनुवाद 
निमित्तक फिर आक्षेप किया जाता है। चेतन ब्रह्म जगतका कारण--प्रकृति 
है, ऐसा जो पीछे कहा गया है, वह ठीक नहीं है। क्योंकि यह विकार श्रक्ृतिसे 
विलक्षण है । ब्रह्मके कार्येरूपसे माना गया यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण, अचेतन 
और आशुद्ध दिखता है और ब्रह्म जगतूसे विलक्षण, चेतन और शुद्ध दै, 
ऐसा श्रुति कहती है । विलक्षण पदार्थोमें परस्पर कार्यकारणभाव नहीं 
दिखाई देता है, क्योंकि मिट्टी रुचक आदि कार्योकी' उपादानकारण नहीं हो 
सकती है और शराब आदिका कारण सुवर्णे नहीं हो सकता। घट आदि 
मिट्टीके पदार्थ मिट्टीसे दी बनाए जाते हैं और रुचक आदि सुबर्णके पदाथ 
सुवर्णसे ही बनाये जाते हेँ। उसी प्रकार यह जगत्‌ भी अचेतन एवं सुख, 
दुःख और मोहसे युक्त होनेके कारण अचेतन और सुख-दुःखमोहात्मक 
कारणका ही कार्य होना चाहिए, विलक्षण घरह्मका कार्य हो, यह युक्त नहीं 
रलप्रमा 
समन्वयासिद्धिः तत्सिद्धिश्वति पूर्ववत्‌ फलम्‌ | जगत्‌ न न्रक्षप्रकृतिकम्‌, तद्ठि- 
लक्षणलादू, यचह्विङक्षणं तन्न तत्मकृतिकं यथा मृद्धिकक्षणा रुचकादय इत्यः । 
सुखदुःखमोहाः--सत्वरजस्तमांसि, तथा च जगत्‌ सुखडुःखमोहात्मकसामान्य- 
प्रकृतिकम्‌, तदन्वितत्वादू , यदित्थं तचथा यथा मृदन्विता घटादय इत्याह- 
रत्वममाका अनुवाद 
नेसे प्रबळ होनेके कारण उससे विरुद्ध है, इस अकार अत्युदाइरणसे पूर्वपक्ष करते हैं-- 
“न विलक्षणत्वात्‌” इत्यादिसे । पूर्व अधिकरणके समान इस अधिकरणमें भी पूरवेपक्षमै 
समन्वयकी असिद्धि और सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि फल हैं। जगत्‌ मह्ममकृतिक नहीं है, 
उससे विलक्षण हेनिसे, जो जिससे विलक्षण होता है, वद्द उससे उत्पन्न नहीं कहा जाता, जैसे 
कि मृत्तिकासे ,विछक्षण रुचक आदि मृत्तप्रक्तिवाळे नहीं हें । सुखदुःखमोह--सत्त्व, रज 
और तम । जगत्‌ सुखदुःखमोहरूप एक उपादानं कारणसे उत्पन्न है, क्योकि सख, 


दुःख आदिसे युक्त है, जो जिससे अन्वित होता है, वह उससे उत्पन्न होता है, जैसे मृतिकासे 
१३० 
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कायै भवितुमहेति, न विलक्षणस्य ब्रह्मणः । ब्रह्मविलक्षणत्वं चाऽस्य 
जगतोऽशुद्गचचेतनत्वदशनादवगन्तव्यस्‌ । अशुद्धं हीदं जगत्‌ सुखदुःख 
मोहात्मकतया प्रतीयते, प्रीतिपरितापविषादादिहेतुत्वात्‌ स्पगनरकायुचावचः 
प्रपश्वत्वाच । अचेतनं चेदं जगत्‌, चेतन प्रति कार्यकरणभावेनोपकरणमा- 
वोपगमात्‌। नहि साम्ये सत्युपकायोपकारकभाषो भवति, नहि प्रदीपो परस्पर 
स्योपकुरुतः । ननु येतनमपि कार्यकरणं स्वामिभृत्यन्यायेन भोक्तुरुप- 
साष्यका अनुवाद 
है। और यह जगत्‌ नासे विलक्षण है, यह बात इसमें अशुद्धि, 
अचेतनत्व आदि देखनेसे प्रतीत होती है। इसमें सन्देह नहीं है कि यह 
जगत्‌ अशुद्ध है, क्‍योंकि सुखदुःखमोहात्मक होनेसे प्रीति, परिताप, विषाद्‌ 
आदिका हेतु है और स्वगे, नरक आदि अनेक भ्रकारके प्रपद्नोंस भरा है। और 
जगत्‌ अचेतन है, क्योकि शरीर, इन्द्रिय आदि रूपसे चेतनका उपकारक है । 
यदि साम्य-साहृद्य हो, तो उपकार्योपकारकभावं ही नहीं बन सकता । दो 
दीपक परस्पर उपकारक नहीं होते । परन्तु जैसे सेवक स्वामीका उपकारक 
होता है, वैसे चेतनभूत देह, इन्द्रिय, आदि भी भोक्ताके उपकारक हो सकते 
हैं, नहीं, क्योंकि खामी ओर सेवकमें भी अचेतन अंश ही चेतने प्रति उपकारक 


रत्वग्रमा 

देवेति । जगतः त्रह्मविळक्षणत्व॑ साधयति--न्रह्मविलक्षणस्वञ्चेति । यथा 

हि एक एव ख्रीपिण्ड; पतिसपत्न्युपपतीनां प्रीतिपरितापविषादादीन्‌ करोति 

एवमन्येडपि भावा द्रष्टव्याः । तत्र प्रीति;--सुखम्‌, परितापः--शोकः, 

विषादः--अमः । आदिपदादू रागादिअहः । उभयोः चेतनत्वेन साम्याद्‌ 

उपकार्योपकारकभावो न स्यादिति अयुक्तम्‌, स्वामिमृत्ययोः व्यमिचारादिति 
रत्नभभाका अनुवाद 


अन्वित घट मृत्तिकासे उत्पन्न होता दे, ऐसा कहते है--“मृदैव” इत्यादिसे। जगतको महासे 
विलक्षण सिद्ध करते हैं--“ब्रह्मविलक्षणत्वं च” इत्यादिसे । जैसे एक ही ख्रीपिंड पति 
सपत्नी और उपपातिके प्रेम, परिताप और विषादका हेतु होता है, उसी प्रकार 
अन्य पदार्थोमें भी समझना चाहिए । प्रीति--छुख, परिताप--शोक, विषाद--भ्रम । 
आदि पदसे राग आदिका ग्रहण करना चाहिए। दोनों चेतन होनेसे उपकार्य-उप- 
कारकमाव नहीं होता, यहद अयुक्त है, क्योंकि स्वामी सेवकमें उक्त नियमका संग 


(१) एक उपकार्यं और दूसरा उपकारक दो, ऐसी स्थिति । _ 
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भाष्य 

करिष्यति । न, स्वामिभृत्ययोरप्यचेतनांशस्येव चेतनं प्रत्युपकारकत्वात्‌ । 
यो ह्येकस्य चेतनस्य परिग्रहो चुद्धयाद्रिवितनभाग! स एवाञ्त्यय चेतन- 
स्योपकरोति न तु स्वयमेव चेतनथेतनान्तरस्योपकरोत्यपकरोति वा । निर- 
तिशया ह्यकर्तारश्वतना इति साहा मन्यन्ते । तसादचेतनं कार्यकरणस्‌ । 
न च काएलोएादीनां चेतनत्वे किंचित्‌ प्रमाणमस्ति । प्रसिद्धशाय चेतना- 
चेतनविभागो झोके | तसाद ब्रह्मविरक्षणत्वान्नेदं जगत्‌ तत्प्रकृतिकम्‌ । 

योऽपि कश्चिदाचक्षीत श्रुत्वा जगतश्रेतनप्रकृतिकतां तद्वढेनेव समस्तं 
जगच्चतनमवगमयिष्यामि, प्रकृतिरूपस्य विकारेऽन्वयदर्नात्‌। अभिभावनं 

भाष्यका अनुवाद 

होता है । एक चेतनका परिग्रह--उपकारक बुद्धि आदि जो अचेतन भाग हैं, 
वे ही अन्य चेतनफे उपकारक होते हैं, परन्तु स्वयं चेतन अन्य चेतनका 
उपकारक या अपकारक नहीं होता, क्योंकि चेतन अतिशय रहित और अकता 
है, ऐसा सांख्य मानते हैं। इसलिए देह, इन्द्रिय आदि अचेतन हैं। लकड़ी 
और डेले आदिके चेतन होनेमें कोई प्रमाण नहीं है। छोकमें चेतन और 
अचेतनका विभाग प्रसिद्ध है । इसलिए ब्रह्मसे विलक्षण होनेसे इस जगत 
की प्रकृति ब्रह्म नहीं दै । 

जगतूकी प्रकृति चेतन है, ऐसा श्रुतिद्ठारा जानकर उसके ही वढसे समस्त 


* रत्वभमभा 
शझते-नलु चेतनमपीति । मत्यदेहस्यैव स्वामिचेतनोपकारकस्वात्‌ नं 
व्यमिचार इत्याह--नेत्यादिना । उत्कर्षापकर्षशून्यत्वाच्चेतनानां मिथो न उपकार- 
कत्वमित्याह-निरतिशया इति । तस्मादू---उपकारकल्वात्‌ । 
श्रतचेतनग्रकृतिकत्ववलेन जगच्चेतनमेव इत्येकदेशिमतम्‌ उत्थापयति- 
योऽपीति । घटादेश्वेतनत्वमनुपछब्धिबाधितमित्यत आह---अविभावनन्त्विति । 
रत्वमभाका अनुवाद | 
दिखाई देता है, ऐसी शंका करते हे--“'नजु चेतनमपि” इत्यादिसे । सेवकका देह्‌ हदी 
स्वामीके चेतन आत्माका उपकारक होता दै, इससे व्यभिचार नहीं हैं, ऐसा कहते ह-- 
“व” इत्यादिसे । चेतन आत्मामें उत्कर्ष या अपकर्षे न होनेसे वे परस्पर उपकारक नहीं होते, 
ऐसा कहते हैं--“निरतिशया” इत्यादिसे । तस्माद्‌--उपकारक होनेसे। ४» 
" जगत्‌ चेतनसे उत्पन्न हुआ दै, ऐसा श्रुति कहती है, उस कथनके वलसे जगत्‌ 
श्रेतन दी है ऐसा एकदेशीका मत उठते हैं--“योऽपि” इत्यादिसे। परन्तु घट आदिका चेतनत्व 
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भाष्य 
तु चैतन्यस्य परिणासविशेपाद भविष्यति । यथा स्पएचेतन्यानामप्या- 
त्मनां स्वापमूछोचवखाछ चेतन्यं न विभाव्यत एवं काएलोरादीवामपि 
चेतन्यं न विभावयिष्यते । एतस्मादेच च विभाषितत्वाविभावितत्वकृताद 
विशेषाद्‌ रूपादिभावा मावाभ्यां च कार्थकरणानामात्मनां च चेतनत्वाविशे- 
पेड्पि शुणप्रधानमावो न विरोत्स्यते । यथा च पार्थिवल्वाविशेषेषपि 
सांसखपौदनादीनां ग्रस्यात्मवतिनो विशेषात्‌ परस्परोपकारित्वं भवत्येव- 
मिहापि भविष्यति | प्रविभागप्रसिद्धिरष्यत एव न विरोत्स्यत इति । 
साप्यका अनुवाद 
देखी जाती है और विशेष परिणासके कारण चैतन्य अभिव्यक्त नहीं होता, 
जैसे स्पष्टतया जिनकी चेतनतामें किसीको सन्देह नहीं है, ऐसे आत्माओंका भी 
चैतन्य निद्रा, मूछौ आदि अवस्थाओंमें प्रतीत नहीं होता, वैसे ही लकड़ी, पत्थर 
आदिका चैतन्य भी प्रतीत नहीं होता है। और इसी अभिव्यक्ति और अनसि- 
व्यक्तिजन्य विशेषसे और रूप आदिके अस्तित्व और असावके कारण देह, इन्द्रिय 
और आत्माओंमें चेतनत्वका विशेष नहीं है, तो भी गुण और प्रधानभावका 
निवारण कौन कर सकता है! जैसे मांस, सूप, ओदन आदि सामान्यरूपसे 
“a होनेपर ह मगात्मामें रहनेवाले विशेषसे परस्पर उपकारक होते 
यहां भी होगा । और इसीसे विभागकी प्रसि द्विसे 
धी र र जो कोर यह । [र इसीसे विभागकी प्रसिद्धिमें सी कोई विरोध 
रलप्रमा 
अन्तः्करणान्यपरिणामलात्‌ सतोऽपि चैतन्यस्य अनुपठुब्धिरित्यर्थः । अन्तः- 
करणाद्‌ अन्यस इच्युपरागदशायामेव चैतन्याभिव्यक्तिः नाऽन्यदा इति भावः | 
वृत्यमावे चेतन्यानमिव्यक्तो इृष्ठान्तः--यथेति । आत्मावात्मनोः चेतनत्वे 
स्वस्वामिभावः ङतः इत्यत आह--एतस्मादेवेति । साम्येऽपि प्रातिस्विक- 
सरूपविशेषात्‌ शेषशेषित्वे इष्टन्तः-यथा चेति । चेतनाचेतनमेदः कथम्‌, 
रत्व्रमाका अनुवाद 

उपलब्ध नहीं होता, इस अनुपलब्धिसे वाधित है, इसपर कहते 
इत्यादि । घटादिरूप परिणाम अन्तःकरणसे भिन्न है, अतएव उससें चैतन्य रहनेपर भी 
उसकी उपलब्धि नहीं होती है। अन्तःकरणे भिन्न परिणाममें वृत्तिसंबनधसमयमें हो 
चतन्यकी अभिव्यक्ति होती है, अन्य समयमें नहीं होती है, इस विषयमें दृष्टान्त कहते हैं-- 
“यचा” इत्यादिसे । आत्मा और अनात्मा दोनों चेतन हों, तो उनका स्वस्वासिभावसंवन्ध 
कैसे हो लक है, इसपर कहते हैं--“एतस्मादेव” इत्यादि । साइर्य रइनेपर भी अपने 
अपने स्वरूपके वैलक्षण्यसे अगांगिसाव होता है, इस विषयमें इशन्त कहते हे--<यथा 


हे--“अविभावनं हु” 
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तेनाऽपि कर्थचिद्वेतनत्वाचेतनत्वरूक्षणं विलक्षणत्वं परिहियेत । 
शुद्ध चशुद्धित्वलक्षणं तु विलक्षणत्वं नेव परिहियते न चेतरदपि विलक्षण 
परिहतं शक्यत इत्याह--तथाखं च शब्दादिति। अनवगम्यमानमेव 
हीदं लोके समस्तस्य वर्तुनथेतनत्वं चेतनप्रकृतिकत्वश्रवणाच्छव्दशरण- 
तथा केवलयोस्रेक्ष्येत, तच्च शब्देनेव विरुध्यते । यतः शब्दादपि तथा- 
त्वमवगम्यते । तथात्वमिति प्रकृतिविलक्षणत्वं कथयति । शब्द एव 
“विज्ञानं चाविज्ञानं च' (तें० २६ ) इति कस्यचिद्विभागश्याऽचेतनतां 
्रावयंथेतनाद्‌ ब्रह्मणो विलक्षणमचेतनं जगच्छ्रावयति॥४॥ 
| भाष्यका अनुवाद 

तो उस कथनसे भी किसी प्रकार चेतनत्व और अचेतनत्वरूप बैलक्षण्यका 
परिहार हो सकता है, परन्तु शुद्धि और अशुद्धिरूप वैलक्षण्यका परिहार 
तो हो ही नहीं सकता । इसी प्रकार दूसरी बिलक्षणताका भी परिहार नहीं हो 
सकता, ऐसा कहते हैं--“तथात्वं च शब्दात? । छोकमें समस्त पदार्थ चेतन 
नहीं प्रतीत होते हैं, अतिमें चेतनसे उत्पत्ति कहनेके कारण यदि केवळ श्रुति- 
प्रमाणसे उनमें चेतनताकी कल्पना की जाय, तो वह चेतनत्वकी कल्पना श्रुतिसे 
ही विरुद्ध होती है, क्योंकि श्रुतिस भी तथात्व--बैसा स्वरूप जञाननेमें आता 
है। तथात्वपदसे प्रकृतिसे विलक्षणताको सूत्रकार कहते हैं। 'विज्ञानं०' 
( विज्ञान और अविज्ञान ) इस प्रकार किसी एक विभागकी अचेतनताका प्रति- 
पादन करनेवाली श्रुति ही चेतन ब्रह्मसे जगत्‌ विळक्षण-अचेतन है, पेसा 
प्रतिपादन करती है ॥ ४॥ 


रत्नम्रमा 

इत्यत आह-प्रविभागेति | चेतन्याभिव्यवत्यनभिव्यत्तिभ्यामित्यरथः । 

सर्वस्य चेतनम्‌ एकदेशयुक्तम्‌ अङ्गीङृस्य सांख्यः परिहरति-तेनापि 
कथञ्चिदिति । अङ्गीकारं त्यक्त्वा सूत्रशेषेण परिहरति--न चेत्यादिना । 
इतरत्‌--चेतनाचेतनरवरूपस्‌ । वेलक्षण्यम्‌--तथात्वशब्दार्थः । थुताथापत्तिः 
शब्देन वाध्या इति भावः ॥ ४ ॥ 

रत्वममाका अनुवाद 

श्व” इस्यादिसे । चेतन और अचेतनका भेद किस प्रकार है ! इसपर कहते हैं... “प्रविभाय” 
इत्यादि । इसासे--चैतन्यकी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिते । ता 

एकदेशी द्वारा कथित सबकी चेतनताका अगीकार करके सांख्य उसका परिहार करते हे” 
“पैनापि कर्थचित्‌” इत्यादिसे । अगीकारका त्याग करके सूत्रके शेष भागसे उसका परिहार 
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भाष्य 

नलु चेतनत्वमपि क्चिदचेतनत्वाभिमतानां भूतेन्द्रियाणां श्रूयते, 
यथा भृद्त्रबीत' 'आपोऽब्रुवच्‌ ( श० ब्रा० ६।१।२।२,४ ) इति, 'तत्तज 
ऐक्षत' ता आप ऐेक्षन्त' ( छा० ६।२।३,४ ) इति चेव्माद्या भूतविषया 
चेतनस्रुति इन्द्रियबिषयाऽपि 'ते हेमे प्राणा अहंश्रेयसे विवदमाना 
ब्रह्म जग्मु” (बृ० ६।१।७) इति, ते ह वाचभूचुस्त्वं न उद्गायेति’ 
(बू० १।३।२) इत्येवमाद्येन्द्रियविषयेति । अत उत्तरं पठति-- 

भाष्यका अनुवाद 

परन्तु अचेतनरूपसे साने हुए भूत और इन्द्रियामें भी कहीं कहीं श्रुतिमें 
चेतनत्व दिखाई देता है, जेसे “सदत्रवीतः ( सृत्तिका बोली ) 'आपोत्रुवन्‌०? 
( जळ बोले ) इस प्रकार और पतत्तेज०' ( उस तेजने देखा) “ता आप० 
( उन जलोंने देखा ) इत्यादि प्रकारसे भूतोंके लिए चेतनत्वश्रुति है। इन्द्रियोंके 
लिए भी है, जैसे कि ते हेमे प्राणा अहंश्रेयसे०” ( निश्चय ये प्राण अपनी अपनी 
्रेष्ठताके छिए विवाद करते हुए त्रह्माके पास गये ) 'ते ह वाचमूचुरूवं०? 


(उन देवोंने वाणीसे कहा कि तुम हमारे छिए उद्गाताका कर्म करो ) इत्यादि 
इन्द्रियोंके लिए चेतनत्वश्र॒ुति है इसलिए उत्तर सूत्र पढ़ते है-- 


रत्रमभा 


श्रृतिसाहाय्यात्‌ न बाध्या इत्युत्तरसूत्रव्यावत्ये शङ्कते-नन्त्रिति । झूदादीनां 
वक्‍तृत्वादिश्रुतेः तदमिमानिविषयत्वात्‌ तया “विज्ञानश्चाविज्ञानन्च” (तै०२।५।१) 
इति चेतनाचेतनविभागशब्दस्य उपचरितार्थत्वं न युक्तमिति सांख्यः समाधते- 
रत्तप्रभाका अनुवाद 
करते है---“न च” इत्यादिसे । इतरत---चेतनाचेतनत्वरूप । तथात्वशब्दका वैलक्षण्य अर्थ 
है । श्रुतार्थापत्ति शब्दसे वाष्य हे, ऐसा भाव है ॥ ४ ॥ 
श्रुति सहायक है, इसलिए अथोपत्तिका वाघ नहीं होता है, इस प्रकार अग्रिम सूचसे 
निरसनीय शंका कहते हैं--“नजु” इत्यादिसे। मृत्तिक्षा आदिको वक्ता कहनेवाली श्रुति 
उनके अधिष्ठाता देवताओंका प्रतिपादन करती है, इसलिए विज्ञानं चा०” ( विज्ञान और 


अविज्ञान ) इस प्रकार चेतन और अचेतनके विभागके वाचक शब्दका लक्ष्यार्थ युक्त नहीं है, 
ऐसा सांख्य समाधान करते हैं-- 


हर्न क सकन 
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अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याग्‌ ॥५॥ 
पद्‌च्छेद्‌--अमिमानिव्यपदेशः, तु, विशेपानुगतिम्याम्‌ | 
पदार्थोक्ति-- अभिमानिव्यपदेशस्तु---'ते हेमे प्राणा अहंश्रेयसे विवदमाना’ 
इत्यादी न प्राणादिमात्रस्य व्यपदेशः, किन्तु प्राणाद्यमिमानिनीनां देवतानां 
व्यपदेशः [ भवति, कुतः ] विशेपानुगतिभ्याम्‌--“एता ह बै देवता अहंश्रेयसे 
विवदमानाः? इति प्राणानां चेतनवाचिना देवताशब्देन विशोषितत्वात्‌, 'अभि- 
वाग्मूतवा मुखं प्राविशत्‌” इत्यादिमन्त्रार्थवादादिपु सर्वत्र तदमिमानिदेवतानामनु- 
गतिश्रवणाञ्च [ तस्मादचेतनस्य जगतो वैछक्षण्यान्न चेतनभक्कतिकलम्‌ ] । 
भापार्थ--'ते हेमे प्राणा० (ये प्राण अपनी अपनी श्रेष्ठताके बारेमे 
विवाद करते इए ) इत्यादि श्रुतिमें केवळ माणका कथन नहीं है, किन्तु प्राणाव- 
मिमानी देवताओंका कथन है, क्योंकि “एता ह चै देवता०' ( ये देवता अपनी 
अपनी श्रेष्ठताके बारेमें विवाद करते इए ) इस प्रकार चेतनवाचक देब्रताशब्दसे 
प्राण विशेषित हैं और “अभिवोग्भूत्वा०' ( अभिने वाक्‌ होकर सुखमें प्रवेश किया ) 
इत्यादि मंत्र और अर्थवादोंमें सब जगह प्राणाद्यमिमानी देवताओंका अनुगमन 
का गया है । इससे प्रतीत होता है कि अचेतन जगत्‌ चेतनसे विलक्षण होनेके 
कारण चेतनप्रकृतिक नहीं दै । 
भाष्य 
तुशब्द आशङ्कामपनुदति | न खळ मृदत्रवीदित्येवंजातीयकया श्रुत्या 
भूतेन्द्रियाणां चेतनत्वमाशङ्कनी यस्‌ , यतोऽभिमानिव्यपदेश्च एपः । मृदा- ` 
दयमिमानिन्यो वागाद्यमिमानिन्यश्च चेतना देवता वदनविसंवदनादिए चेत- 
माष्यका अनुवाद 
तुशब्द आशंकाका निराकरण करता है। 'मृदुत्रवीर्क ( शृत्तिका वोळी ) 
इस प्रकारकी श्रुतिसे भूत और इन्द्रियाँ चेतन हैँ, यह शंका नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि यह कथन उनके अभिमानी देवताओंका है। सृत्तिका आदिके और 
_ घाणी आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका बाढनिवार गाय शा आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका वाद-विवाद आदि चेतनो चित 
| रलप्रमा 
अभिमानीति । विसंवदनम्‌--विवादः, न भूतमात्रस्‌ इन्द्रियमात्रै वा चेतनत्वेन 
| रत्रअभाका अनुवाद 
“असिमानि” इत्यादिसे । विसंवदन--विवाद । केवळ भूतोंका या इन्द्रियोंका 


९५८ की बरह्मन ` [०२ १०१ 


IIIT 
| भाष्य 
नोचितेषु व्यवहारेषु व्यपदिश्यन्ते न भूतेन्द्रियमात्रस्‌ । कसात्‌ १ विशेषा- 
तुगतिभ्याम्‌। विशेषो हि भोक्‍तृणां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतनग्रविभाग ' 
क्षणः प्रागभिहितः । सर्वचेतनतायां चाऽसौ नोपपद्येत | अपि च कोपीतकिनः 
'ग्राणसंवादे करणमात्राशङ्काविनिशगत्तयेऽधिष्ठातृचेतनपरिश्रहाय देवताशब्देन 
विशिषन्ति--'एता ह बै देवता अहंश्रेयसे विवदसाना? इति। तावा 
एताः सर्वा देवताः पराणे निःश्रेयसं विदित्वा' (को० २।१४) इति च। अनु" 
गताश्च सर्वत्रामिमानिन्यश्चेतना देवता मन्त्रार्थवादेतिहासपुराणादिभ्योऽ 
भाष्यका अनुवाद 
व्यवहारमें अभिधान है, केवळ सूत ओर इन्द्रियोंका अभिधान नहीं है! 
किससे ? विशेष और अनुगतिसे । भोक्ताओं एवं भूत और इन्द्रियोम चेतन 
और अचेतन विभागरूप विशेष पहळे कहा जा चुका है । और सबके चेतन 
दोनेपर यह भेद उपपन्न नहीं होगा। और कौषीतकि शाखावाले प्राणसंवादमें 
केबल इन्द्रियोंकी आशंका निवृत्त करनेके लिए और चेतन अधिष्ठाताका स्वीकार 
करनेफे लिए 'एता ह वै देवताः०? ( ये प्रसिद्ध देवता अपनी अपनी श्रेष्ठठाके लिए 
विवाद करते हुए) और 'ता वा एताः सर्वा देवताः०? ( ये सब देवता प्राणमें 
श्रेष्ठता जानकर ) इस प्रकार इन्द्रियोंके लिए 'देवताः? यह विशेषण देते हैं। 
अभिमानी देवता सर्वत्र अनुगत हैं, यह मंत्र, अर्थवाद, इतिहास, -पुराण- आदिसे 


रत्वग्रभा | 
व्यपदिश्यते, छोकवेद्प्रसिद्धविभागबाधायोगादित्यथः । विशेषपदस्याऽथान्तरमाह- 
अपि चेति। अहंश्रेयसे स्वस्वश्रेष्ठवाय प्राणाः विवदमाना इत्युक्तप्राणानां चेतन- 
वाचिदेवतापदेन विशेषितत्वात्‌ प्राणादिपंदैः अभिमानिव्यपदेश इत्यथैः । प्राणे 
निश्श्रेयसं श्रेष्ठः विदित्वा प्राणाधीना जाता इत्यर्थः । अनुगति बहुधा. व्याचष्टे- - 
अनुगताश्चेति । तस्मे--प्राणाय, बलिहरणस्‌--वागादिभिः स्वीयवसिष्ठत्वादि- 
| रत्वप्रभाका अनुवाद. | 
चेतनरूपसे व्यपदेश नहीं है, क्योकि लोक और वेदमें प्रसि जो विभाग है, 
उसका वाघ हो, यह युक्त नहीं है। दिशेषपदका अन्य अभे कहते हैं... अपि च” 


इत्यादिसे । अपनी अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद करनेवाले प्राण चेतनवाची देवताशब्दसे 


विशिष्ट हुए हैँ, इसलिए प्राण आदि पदोंसे अधिष्ठाता देवताओंका व्यपदेश है, ऐसा अथे है। 
श्राणि निःश्नेयसं ०'--प्राणसे श्रेष्ठता जानकर प्राणे अघोन 


वक दाते हुए, ऐसा अर्थ हे । अन्नुगतिका 
Se करते हैं--“अनुगताश” इत्यादिसे ।' ' 


।' “तस्मै बलिहरणमू--आणके 


अच्युतके उद्देश्य और नियम 
उद्देश्य 
सनातन-धर्मकी उन्नति करनेवाले उत्तमोत्तम प्राचीन संस्क्कत-प्रन्धीका भाषा- 
छुवाद प्रकाशित कर जनतामें ज्ञान और भक्तिका प्रचार करना इसका उद्देश्य है । 
प्रचन्ध-सम्बन्धी नियम 
(१ ) 'अच्युत’ प्रतिमास पूर्णिमाको प्रकाशित होता है । 


( २ ) इसका वार्पिक मूल्य भारत के लिये ६) रु० और विदेशके लिये ८) २० 
हे। एक संख्याका मूल्य 1) है । 


( ३) भाहकोंको मनीआडंरद्वारा रुपये भेजनेम सुविधा होगी । वी० पी० दवारा 
संगानेसे रजिस्टरीका व्यय उनके जिम्मे अधिक पड़ जायगा । 


(४) सनीआडेरसे रुपये भेजनेवाले ग्राहक महादायाको कूपनपर रुपयोंकी 
तादाद, रुपये भेजनेका मतलव, अपना पूरा पता, नये प्राइकोंको “नये 
महकः और पुराने आहकोंको अपना आहदक-नम्बर स्पष्ट अक्षरोमें लिख 
देना चाहिये । 


(५) उत्तरके लिये जचावी पोस्टकाडं या टिकट भेजना चाहिये । 


(६) जिन मद्दादायाको अपना पता वदळवाना हो, उन्हें कार्यीळयको पता 
चदळवानेके चिपयमें पत्र लिखते समय अपना पुराना पता तथा प्राहक- 
नम्वर लिखना नहीं भूलना चाहिये । 

व्यवस्थापक 
अच्युत-ग्रन्थमाला-कार्यालय, 
ळलिताघाट, वनारस । 
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“छ अच्युत ॐ 


वार्षिक मूल्य--६) 
एक प्रति का--1)) 
सस्पादक-- 


प° चण्डीप्रसाद घु, ग्रिंसिपल जो० म० गोयनका संस्कृत महाविद्यालय, 


स० सम्पादक तथा मकाशक-- 


प° श्रीकृष्ण पन्त साहित्याचार्य, अच्युत-ग्रन्थमाला-का्यालय, 
रलिताघाट काशी । 


सुद्रक--द्‌० लर निघोजकर, श्रीलक्ष्मीनारायण प्रेस, काझी । 


निवेदन 


` रलप्रमाभाषाबुवाद साहित अह्मयूतरशाइरमाष्यका [ प्रथम अध्याय तकका ] प्रथम 
खण्ड शीघ्र प्रकाशित होनेवाळा हे | महामहोपाध्याय पण्डितप्रवर श्रीगोपीनाथ 
कविराजजी एम० ए० ने झपापूर्वक भूमिका लिखना स्वीकार किया है। भूमिका 
लिखी जा रही है । इस खण्डकी विषय-सूची भी दूसरी बनेगी। हमें उसको 
“अच्युते पूर्व अंकके साथ ही आहक महोदयाँकी शमसन्निधिमें मेज देना चाहिए था, 
किन्तु कुछ अनिवार्य कारणोंसे हम ऐसा नहीं कर सके । अनुग्राहक ग्राहकोंसे हमारी 
प्रार्थना है कि “अच्युत? का जिल्द बँधवाना अभी खगित रक्स | 'अच्युत'के अग्रिम 
अंकके साथ इस खण्डकी विपयसूची सवकी सेवामै पहुँचनेकी आशा है। तभी जिल्द 
वेधवानेमे सौकर्यं होगा । 
` दूसरी प्राथना यह है कि अच्युतका प्रथम वर्ष आग्रिम मासमे समास हो जायया । 
यंदि आहक- महोदय अभीसे मनिआर्डर द्वारा आगामी वर्षका चन्दा [४॥)९०] भेजनेका 
अनुग्रह करें, तो वी० पी० के व्यर्थ व्यय ओर समयकी वचत हो जायगी । जिन 
महांशयोने प्रथम वर्ष में ६) २० चन्दा दिया था, उन्हें इस वर्पके लिए ३) २० ही 
मेजना चाहिए, उनका १॥) २० हमारे यहां जमा है। 
` निवेदक-- 
व्यवस्थापक । 


£~ 


नपय 


छठा सूत्--इश्यते ठु *** रीच 
पूवेपक्षका सयुक्तिक खण्डन दै 
विळक्षणताका विकल्पपूर्वक खण्डन 42 
ब्रह्मे प्रमाणान्तरोंका असम्भव ४४ 
साँख्यसतमै विभागश्रवणकी अनुपपत्ति ... 
सातवा सूत्र---असदिति चेन्न बा 


असत्कार्यवादका शकापूर्वक संक्षेपसे निराकरण 
आठवा सूज्र---अपीतो तदृ॒त्मसज्धा ० 


०9०२ 


कारणमें कार्यका लय नहीं हो सकता, इसलिए औपनिषद दर्शन 


असमज्ञस है 
नवा सूच--न तु दृशान्तभावात्‌ 
उक्त असासञ्चस्यका निराकरण 
“अपीदी' विशेषणका वैयथ्ये प्रतिपादन .-. 
प्रलयके अनन्तर ससि नियम कारणका प्रतिपादन 
प्रल्यमें प्रह्ममेदसे जगत्स्थितिका निराकरण 
दसवो सूत्र---स्वपक्षदोषाज्च र. 
कारणमें कार्यधर्मसक्रमणरूप दोषका सांख्यमतमें उद्भावन 
ग्यारहवों सूच--तर्काप्रतिष्ठानादप्यन्यथा० ... 


१०७ 


तर्क अप्रतिष्ठित होनेसे शास्र प्रतिपाद्य अर्थका केवल तर्कसे विरोध 


नहीं किया जा सकता ६६० 
कुछ तकं प्रातिष्ठित हैं, इसलिए, तकाम्रतिष्ठान दोष नहीं है 
मनु भी कुछ तकाँको प्रतिष्ठित मानते हैं 
जगत्कारणके विषयमै तर्क अप्रतिष्ठित हो है 
सम्यग्शान वस्त॒तंत्र होनेसे एकरूप हे... 
सब ताकिकोंका एकरूप शान नहीं हो सकता है 
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(२) 


विपय 
शिष्णपारग्रह्मापकरण [ ए० ९८८-९९१ ] 
चतुर्थ अधिकरणका सार र्न त 
बारहवाँ सूत्र--एतेन शिष्टापरिग्रहा० हि टा 
अतिदेशसे काणाद आदि मतोंका निराकरण र 
भोकृत्रापत्त्यधिकरण [ प्ृ० ९९१-९९८ ] 
तेरहवो सूत्र--भोक्त्रापत्तेरविमाग ० दे 5; 
पञ्चस अधिकरणका सार भ्न ००३ 
यादि भोक्ता और भोग्य ब्रह्मसे अभिन्न हाँ तो वे परस्पर भी अभिन्न 
हो जायंगे [ पूर्वपक्ष ] हत सु 
भोक्ता और भोग्यके त्रझसे अभेदका तथा परस्पर भेदका प्रातिपादन 
[ सिद्धान्त | ड ५०६ 
आरम्भणाविकरण [ ए० ९९९-१०५४ ] 
षष्ठ अधिकरणका सार ... 55 
चौदहवा सूत्र--तदनन्यत्वमारम्भण० ,,« ४५ 
कार्य और कारण अभिन्न होनेते भोक्तुमोग्यविमाग पारमार्थिक नहीं है 
आरम्भणशब्द आदिसे कार्यकारणाभेदकां प्रदर्शन हत 
ब्रह्ममें भेदाभेद प्रद्शाक मतका निरूपण ... म 
उक्त मतका श्रतिप्रमाण प्रदशनपूर्वक निराकरण |. ०३३ 
नानात्वको मिथ्या माननेपर प्रत्यक्ष आदि प्रमाण आर ढछोफिक 
व्यवहारोंकी अनुपपत्तिकी शङ्का 90 


उक्त शंकाका निराकरणपूर्वक प्रमाणोंका व्यावहारिक प्रामाण्य कथन 
असत्यसे सत्मकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, इस शकाका खण्डनपूर्वक 
अनेक दृष्टान्तांसे असत्यसे सत्योत्पत्तिप्रदशन न 


आसैकत्वञ्ञानसे वढ़कर अन्य कुछ भी आकांक्ष्य नहीं है .., 

अतिप्रमाण प्रदर्शनपूर्वक परिणामवाद निराकरण a 

अद्वितीय ब्रह्मको माननेपर संभावित इश्वरकारण प्रतिश्ञाविरीधका 
निराकरण FT ००० ही 

अविद्यादि उपाधिकृत ईश्वरत्व आदि व्यावहारिक है परमार्थिक नहीं हे 

उक्त विषयमे श्रतिप्रदशन ह कः 

उक्त विपयमें गीताप्रदर्शन न 


व्यवहारावसामै ईश्वरत्व आदि व्यवहार अ्रतिमँ और गीतामँ मी 
कद गय है 49 sve 
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32 सह नाववतु । सह नौ युनक्तु । सह वीर्य करवावहे । 
तेजस्वि नावधीतमसु मा विद्विषावहै ॥ 


तन्वन्‌ श्रीश्चृतिसिद्धसन्मतमहाय्रन्थप्रकाशमथासू , 
त्रब्ाद्वैतसमिद्धशङ्करगिराँ माधुर्य्यमुदूभावयन्‌ । 
अज्ञानान्धतमिस्तरुद्धवयनान्‌ दिव्यां शं ढम्भयन्‌) 
भक्तिज्ञानपथे खितो विजयतामाकहपमेपोऽच्युतः ॥ 
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ns * 
ॐ 5 भद कर्णेमिः शृणुयाम देवा 


% भद्रं पश्येमाक्षभिर्यजत्राः । 
खिरैङगस्ुष्टुवांसस्तनूभिः 


न व्योम देवहितं यदायुः ॥ 
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पशुन्तां पतिं पापनाश परेश गजेन्द्रस्य कत्ति वसानं वरेण्यम्‌ । 
जटाजूटमध्ये स्फुरद्वाङ्गवारिं महादेवमेकं स्मरामि स्मरारिम्‌ ॥ १॥ 
सहेश सुरेशं सुरारातिनाशं विझुं विश्वनाथं विभूयज्ञभूषम्‌ । 
विरुयाक्षमिन्डर्कवहित्रिनेत्रं सदानन्दमीडे प्रभुं पञ्चवक्त्रम्‌ ॥ २ ॥ 
गिरीशं गणेश गले भीलबण शबेन्द्राधिरूडं गणातीतरूपम्‌ । 

सवं भास्वरं अस्मना सूषिताङ्गं भवानीकलन भजे पञ्चचक्त्रम्‌ ॥ ३॥ 
शिवाकान्त झस्भो शशाङ्काधसौले महेशान शूलिन्‌ जटाजूटधारिन्‌ । 
त्वसेको जगब्यापको विश्वरूप प्रसीद प्रसीद प्रभो पूर्णरूप ॥ ४॥ ` 
परात्मानमेकं जगट्वीजमासं निरीहं निराकारमोङ्कारवेद्यम्‌ । 

यतो जायते पाल्यते येन विव तमीझं भजे लीयते यत्र विश्वम्‌ ॥ ५ ॥ 
न भूमिने चापो न वहिने वायुने चाकाशमास्ते न तन्द्रा न निद्रा । 

न ग्रीष्मो न शीतं न देशो न वेषो न यस्यास्ति मूर्तिलिमूर्ति तमीडे ॥ ६ ॥ 
"अजं शाश्वत कारणं कारणानां दिवं केवळं भासकं भासकानाम्‌ । 

तुरीयं तमःपारमायन्तद्दीनं प्रपद्ये परं पावनं द्वेतद्दी नम्‌ ॥ ७॥ 
नमस्ते नमस्ते विभो विश्वमूते नमस्ते नमस्ते चिदानन्दसूर्त । 
नमस्ते नमस्ते तपोयोगगम्य नमस्ते नमस्ते शुतिज्ञानगस्य ॥ ८ ॥ 
प्रभो शूलपाणे विभो विश्वनाथ महादेव शम्मो महेश त्रिनेत्र । 
शिवाकान्त शान्त स्मरारे पुरारे त्वदन्यो वरेण्यो न मान्यो न गण्यः ॥ ९॥ 
शस्भो महेश करुणासय शूछपाणे गौरीपते पझुपते पशुपाहनाशिन्‌ । 
काशीपते करुणया जगदेतदेकस्त्वं हंसि पासि विदधासि महेखरोऽसि ।१०॥। 
त्वत्तो जगहूबति देव भव स्मरारे त्वय्येव तिष्ठति जगन्मृड विश्वनाथ । 
य्येव गच्छति खयं जगदेतदीश लिङ्गात्मकं हर चराचरचिश्वरूपिन्‌॥११॥ 


---श्रीशंकराचार्यः 
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अधि० ३६०५) शाङ्करमाष्य-रतप्रमा-मापाबुवादेसहिते".._ ०२९१९ 
पयक्य्फ्प्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्क्व्व्क्व्स्य्ळल्पावाप्ाविकस्स्सा 
भाष्य 
वगस्यन्ते । अभिवाग्भूत्या शुखं प्राविशश (ऐ० आ० २।४।२।४) 
इत्येवमादिका च श्रुतिः करणेष्वतुग्राहिकां देवतामचुगतां दर्शयति। 
प्राणसंवादवाक्यशेपे च ते ह प्राणाः पजापति पितरमेलोचु£ 
(छा० ५।१।७) इति शेष्ठवनिर्धारणाय प्रजापतिगमनम्‌ , तदचनाबैकैको- 
ल्कमणेनाऽन्वयव्यतिरेकाभ्यां प्राणश्रेष्ठ्यभ्रतिपत्तिः, तस्मे बलिहरणम्‌ 
[३० ६।१।१३] इति चेवंजातीयकोऽस्मदादिष्मिव व्यवहारोऽनुगस्यमानोऽ- 
भिमानिव्यपदेश द्रढयति । तत्तेज़ ऐक्षत' इत्यपि परस्या एव देवताया 
अधिष्ठात्याः स्वविकारेष्वनुगताया इयमीक्षा व्यपदिश्यत इति द्रषटव्यस्‌। 


माष्यका अनुवाद 


जाना जाता है । 'अभ्निवोग्भूत्वा०' ( अभिने वाणी होकर सुखमें प्रवेश किया ) 
इत्यादि श्रुति इन्द्रियोके अनुमाहक एवं इन्द्रियॉमें अनुगत देवताओंको दिखळाती 
है। और प्राणसंचादके वाक्यशेपमें “ति ह प्राणाः प्रजापतिं०” ( उन प्राणोने 
पिता प्रजापतिके पास जाकर कहा ) इस प्रकार श्रेष्ठत्व निश्चय करनेके लिए 
प्रजापतिके पास जाना और उनके वचनसे एक एक के उक्तमणसे 
अन्वयव्यतिरेकद्वारा ग्राणकी भ्रेष्ठत्वप्रतीति और उसके लिए चलि छे जाना 
इस प्रकारका हमारे समान जो व्यवहार देखा जाता है, वह अधिष्ठाताके 
व्यपदेशकी दृढ़ करता है । 'तत्तेज ऐक्षच' ( उस तेजने देखा ) यह 
भी अपने विकारोंमें अनुगत हुए अन्य अधिष्ठाता देवताके ईक्षणका ही 


रत्वप्रभा 
शुणसमर्पणं कृतम्‌ । तेजआदीनाम्‌ ईक्षणं त्वयैव ईक्षत्मघिकरणे [त्र०सू० १।१।५] 
रत्नभ्रभाका अनुवाद 
लिए वाणी आदिने अपने वसिष्ठत्व आदि गुणका समर्पण किया है । तेज आदिका ईक्षण 


( १ ) शरेष्ठताका निश्चय करनेके लिए प्रजापतिके पास गये हुए आणोंके प्रति प्रजापतिने कहा 
कि तुममेंसे जिसके निकल जानेपर शरीर चेतनाशून्य होकर गिर जाय, वह ओछ है । तब 
वक्ष आदि एक एक इन्द्रियके निकलनेपर अन्धत्व आदि प्राप्त हुए, परन्तु शरीरपात नहीं हुआ । 
जव मुख्य प्राण निकलने छगा, तव इन्द्रियाँ भी विफल हो गई, शरीर कली गिरने रुपा । तव 
समने यद निर्णय किया कि मुख्य प्राण श्रेष्ठ है। अनन्तर चक्ष आदि इन्द्रियों ने मुख्य प्राणके 
जिप अपने अपने असाधारण गुर्णोका समर्पण किया । यद प्राणसंवादका उपाख्यान है। 


१३१ 


९६० - न्नह्मसून [ अ० २ पा० १ 


तसाद्‌ विलक्षणमेवेदं बरह्मणो जगत्‌ , पिलक्षणत्वाच न ब्रहमप्रकृतिकम्‌॥५॥ 
इत्याक्षिस्ते प्तिविधत्ते-- 
साष्यका अनुवाद 

असिधाच है, ऐसा समझना चाहिए। इसलिए यह जगत्‌ न्रझसे विलक्षण ही 
है और विलक्षण होनेसे ही ब्रह्म उसकी प्रकृति नहीं है ॥ ५ ॥ 

ऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर उत्तर कहते हैं-- 

रत्वमभा 
चेतननिष्ठतया व्याख्यातं द्रष्टव्यम्‌ इत्यरथः । यस्मात्‌ नास्ति जगतः चेतनत्वं 
तस्मादिति पूर्वपक्षोपसंहारः ॥ ५ ॥ 
रत्वम्रमाका अनुवाद 

चेतननिष्ठ है, ऐसा तुमने ( वेदान्तीने ) ही इक्षत्यधिकरणमें व्याख्यान किया है। चूँकि जगत्‌ 
चेतन नहीं है, इसलिए [ चेतन अकृतिक नहीं है ] ऐसा पूवपक्षका उपसंहार है ॥५॥ 


हश्यते तु ॥६॥ 
पदच्छेद--इर्यते, तु । 
पदार्थोक्ति--तु-किन्तु चेतनात्‌ तद्विरक्षणानामचेतनाचाम्‌, तथा अचेतनात्‌ 
तद्विङक्षणानां चेतवानाब्चोत्पत्तिः, इश्यते, [ अतः अचेतनं जगत्‌ चेतनप्रकृतिक 
भवितुमर्हति ] । 
साषार्थे--चतनसे चेतनविलक्षण अचेतन पदार्थोकी एवं अचेतनसे तद्वि- 
लक्षण चेतन पदार्थोकी उत्पत्ति देखी जाती है, इसलिए अचेतन जगत चेतन- 
प्रकृतिक हो सकता है । है 
भाष्य ॥ 
तुशब्दः पक्षं व्यावतेयति । यदुक्ते विलक्षणत्वानेदं जगद्‌ अक्षप्रकृति- 
साष्यका अनुवाद 
¢ 
ठ' शब्द पूर्वपक्षके निराकरणका द्योतक है। विलक्षण होनेसे --- पन उपक निराकरणका योतक है। विठक्षण होनेसे यह 
त दि रत्रप्रमा 
कि यत्किचिदू वैलक्षण्यं हेतुः वहुवैलक्षण्ये वा। आदे व्यमिचारमाह- 
ह हे रत्वमसाका अनुवाद 
पैलक्षऱ्यरूप जो हेतु कहा गया है, वृह क्या यत्किबित्‌ विलक्षणता है भथृवा वहु विलक्षणता 


£ 


अपि० रै तू० $] शाङ्करभाष्यररत्रम्रभा-मापानुवादसहित ९६१ 
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माष्य 
कम्‌ इति। नाऽयमेकान्तः। इश्यते हि लोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः 
पुरुपादिभ्यो विलक्षणानां केशनखादीनाश्चत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धे- 
भ्यो गोमयादिभ्यो इथिकादीनास्‌ । नन्वचेतनान्येव पुरुपादिशरीरा- 
ण्यचेतनानां केशनखादीनां कारणानि, अचेतनान्येव च वृश्चिकादिशरीरा- 
ण्यचेतनानां गोमयादीनां कायाणीति ? उच्यते-एवमपि फिञ्चिदचेतनं 
चेतनस्याऽऽयतनभावशुपगच्छति किश्चिन्नेत्यस्त्येव वैलक्षण्यम्‌ । महांश्चायं 
पारिणामिकः स्वभावविग्रकर्पः पुरुपादीनां केशनखादीनां च स्वरूपादि- 
भाष्यका अनुवाद 
जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ नहीं है, ऐसा जो कहा दै, वह नियम सार्वत्रिक 
नहीं है, क्योंकि लोकमें चेतनरूपसे प्रसिद्ध पुरुप आदिसे विलक्षण केश, 
नख आदिकी उत्पत्ति दिखाई देती है और अचेतनरूपसे प्रसिद्ध गोमय 
आदिसे वृञ्चिक आदिकी उत्पत्ति दिखाई देती है। परन्तु पुरुष आदिफे 
अचेतन शरीर ही अचेतन केश, नख आदिके कारण हैं और अचेतन 
गोमय आदि वृश्चिक आदिके अचेतन शरीरके ही कारण हैं? कहते है-- 
इस प्रकार मी कुछ अचेतन चेतनके आश्रय होते हैं और कुछ नहीं होते, 
ऐसी विळक्षणता है ही। और यह परिणासात्मक स्वभावकी विळक्षणता बहुत वदी 
है, क्योंकि पुरुप आदि और केश, नख आदिके स्वरूप आदिमें भेद है । उसी 
रत्नमा 
नाऽयभेकान्तः। इश्यते हीति। हेतोरसत्त्वात्‌ न व्यभिचार इति शङ्कते 
नन्विति । यस्किन्चिद्‌ वैलक्षण्यम्‌ अस्तीति व्यमिचार इत्याह-उच्यते इति । 
शरीरस्य केश्ादीनाळ्च प्राणित्वाप्राणित्वरूपं वेलक्षण्यमस्तीत्य्थः । द्वितीयेऽपि 
तत्रैव व्यमिचारमाह-महानिति । पारिणामिकः--केशादीनां स्वयतपरिणा- 
मात्मक इत्ययः । किञ्च ययोः प्रक्कतिविकारभावः तयोः साह्यं वदता वक्तव्यं 
रलग्रभाका अनुवाद 
है £ प्रथम पक्षमें देतुका व्यभिचार कहते दै--“नायमेकान्तः?। “र्यते हि” इत्यादिसे । हेतुके 
न होनेसे व्यभिचार नहीं है, ऐसी शंका करते हैं--“नजु” इत्यादिसे। थोडीसी 
विलक्षणता है, इसलिए व्यभिचार होता दै, ऐसा कहते हैं--“उच्यते” इत्यादिसे । शरीर 
प्राणयुक्त है, केश आदि प्राणयुक्त नहीं दै, इस प्रकार शरीर और केश आदिमें प्राणित्व, 
अप्रागित्व रूप विलक्षणता है, ऐसा समझना चाहिए । दूसरे पक्षमें भी उसी स्थलमें हेतुका 
व्याभिचार दिखलाते हैं--“भद्दान” इत्यादिसि। पारिणामैक--केश आदिका स्वगत परिणामा- 
त्मक । और जिन दो पदार्थोमे प्रहृति-विकारगाव है, उन पदा्थोका साहरथ कहनेवालेसे 


ष्््ण्न्््य्प्श्न्श्य्ख्््छछश्लश्यि्थिच्टस्थ्ज्श््ट 
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साष्य 
भेदात्‌ । तथा गोमयादीनां इश्चिकादीनां च। अत्यन्तसारूप्ये च 
प्रकृतिविकारभाव एब प्रलीयेत । अथोच्येत-अस्ति कश्चित्‌ पार्थिवत्वादि- 
स्वभाव! पुरुषादीनां केशनखादिष्वङुवर्तमानो गोमयादीनां च व्ृश्चिका- 
दिए इति! ब्रह्मणोऽपि तहिं सचालक्षणः स्वभाव आकाशादिष्यननुवर्त- 
मानो इश्यते । विलक्षणत्वेन च कारणेन भद्मप्रकृतिकत्व जगतो दूषयता 
किमशेषस्य त्रह्मस्वभावस्याऽनजञुवर्तनं विलक्षणत्वमभिग्रेयत उत यस्य कस्य- 
चिदथ चेतन्यस्येति वक्तव्यस्‌ । प्रथमे विकल्पे समस्तप्रकृतिविकारभावो- 
साण्यका अनुवाद 
प्रकार गोमय आदि और वृश्चिक आदिकी परिणामात्मक विलक्षणता भी बहुत 
बड़ी है। असन्त सादृर्य होनेपर तो कार्यकारणभाव ही नष्ट हो जायगा। 
यवि कोई कहे कि पुरुष आदिके कुछ पार्थिवत्व आदि स्वभाव केश, नख आदिमें 
अलुवर्तमान हैं और गोमय आदिके मी पार्थिवत्व आदि स्वभाव बृश्चिक आदिमें 
अचुवर्तमान हैं ? तब तो न्रह्मका भी सत्तात्मक स्वभाव आकाश आदिमें अचुवर्तमान 
दिखाई देता है। और विळक्षणत्वरूप कारणसे जगतके जह्ममरकृतिकत्वमें दोष 
कहनेवाळेको कहना चाहिए कि अशेष ब्रह्मसवभावकी अनुद्त्तिका अभाव 
विळक्षणस्वरूपसे अभीष्ट है या चाहे किसी स्वभावकी अनुबृत्तिका अभाव या 
५, चैतन्यकी अचुइत्तिका अभाव अभिप्रेत है । प्रथम पक्षमें समस्त प्रकृतिविक्ृति- 


रत्नमभा 

किमू आत्यन्तिकं यत्किञ्चिद्‌ वा इति, आदे दोषमाह--अत्यन्तेति । 
द्वितीयम्‌ आशङ्क्य त्रक्मजगतोरपि तत्सत्त्वात्‌ प्रकृतिविकृतित्वसिद्धिरित्याह--- 
अथेत्यादिना । विरक्षणरवं विकर्प्य दूषणान्तरमाह-_चिलक्षणत्वेनेत्यादिना । 
जगति समस्तस्य ब्रह्मस्वभावस्य चेतनत्वादेरननुवर्तनात्‌ न अक्षकार्यत्वमिति 
पक्षे सवैसाम्ये प्रकृतिविकारत्वमित्युक्त स्यात्‌ तदसज्ञतमित्याह--प्रथमे इति । 

रत्नभभाळा अनुवाद 
यह पूछना चाहिए कि क्या सारस्य आत्यन्तिक--सवीशमें पूर्ण हे अथवा यत्किञ्चित्‌ 


है । प्रथम पक्षम दोष कहते है--' असन्त” इत्यादिसे । द्वितीय पक्षकी आशंका करके प्रह्म 

और मगत भी यत्किश्वित्‌ साहश्य होनेसे अङ्तिविकारभाव सिद्ध होता है, ऐसा कहते हैं--- 

“अथ” इत्यादिसे । विलक्षणतामें विकल्प करके दूसरा दोष बतलाते हैं--'१श्षलक्षणत्वेन”” 

इत्यादिसे । र्ल चेतनत्व आदि सब वेको में अनुइत्ति नहीं होती 

जगत्‌ नह्मकार्य नहीं दै, इस पक्षमें पूर्ण Do भश्शतति नहीं होती है, इसालेए 
६, इस पक्षम पूणे समानता होनेसे ही अकृतिविकारभाव होता है, ऐसा कहा 


SAS SS अडला वने आळ जया कम कलक 
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भाष्य 


च्छेद्प्रसङ्ग; । नद्यसत्यतिशये प्रकृतिविकारभाव इति भवति । द्वितीये 

सिद्धत्वम्‌ , दश्यते हि सच्चालक्षणो ब्रह्मस्वभाव आकाशादिष्वनुवर्तमान 
इत्युक्तम्‌ | तृतीये तु इष्टान्ताभाव!, किं हि यच्चैतन्येनाऽनन्वितं तदन्रह्म- 
प्रकृतिक इष्टमिति अह्मकरणवादिनं प्रत्युदाहियेत, समस्तस्याऽस्य वस्तुजात- 
स्थ ब्रह्मप्रकृतिकत्वाभ्युपममात्‌। आगमविरोधरतु प्रसिद्ध एव, चेतनं 
ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिथेत्यागमतातपर्यस्य प्रसाधितत्वात्‌ । यत्तृक्तम्‌- 

माष्यका अनुवाद 

भावका उच्छेद हो जायगा । प्रकृति और विकारमें अतिशाय न होनेपर यह 
प्रकृति है, यह विकार है, ऐसा भेद ही नहीं रह जायगा । द्वितीय पक्षमें 
असिद्धि है, क्‍योंकि सत्तारूप ्रह्मस्वभावकी आकाश आदिमें अन्नुवृत्ति देखी 
जाती है, ऐसा कहा गया है । तृतीय पक्षमें तो कोई दृष्टान्त ही नहीं है। जो 
चेतन्यसे युक्त नहीं है, वह मह्मप्रकतिक नहीं देखा जाता, ऐसा कौन-सा 
उदाहरण ब्रह्मचादीके प्रति देंगे ? क्योंकि समस्त वस्तुसमूह ब्रहमभ्रक्कतिक माना 
गया दै । शास्रविरोध तो प्रसिद्ध ही है, क्योंकि चेतन ब्रह्म जगतका कारण 
और प्रकृति है, यह आगमका तात्पर्य दै, ऐसा सिद्ध किया है। ब्रह्म सिद्ध 


बट 


रत्वमभा 


तृतीये तु दटान्ताभाव इति । न च जगत्‌ न ब््नप्रकृतिकम, अचेतनत्वाद्‌ , 

अविद्यावदिति इष्टान्तोऽस्तीति वाच्यस्‌, अनादित्वस्य उपाधित्वात्‌। नच 

ध्वंसे साध्याव्यापकता, तस्याऽपि कार्यसंस्कारात्मकस्य भावत्वेन ब्रह्मप्रकृतिकत्वादू 

अमावत्वाग्रहे च अनादिभावत्वस्य उपाचित्वादिति । सम्प्रति कर्पत्रयसाधारणं 

दोषमाइ--आगमेति । पूर्वोक्तमनूद्य ब्रह्मणः शुण्कतर्कविषयत्वासम्मवात्‌ न 
रत्नम्रमाका अनुवाद 


गया है, वह असंगत है, ऐसा कहते दें--“प्रथमे” इत्यादिसे । “तृतीये डु .इंथन्ताभावः” 
इत्यादि । जगत्‌ ब्रह्मप्रकृतिक नहीं है, अचेतन होनेसे, अविद्याके समान, यदद दृष्टान्त 
है, यहद कथन ठीक नहीं दै, क्योंकि उक्त अजुमानमें अनादित्व उपाधि हं । ष्वसमें 
साध्यव्यापकता नहीं है, ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योंकि ध्वंस भी कायंसंस्काररूप होनेसे 
भाव दै, अतः बह्मप्रक्षातिक है, यदि यदद आमह हो कि ध्वंस भाव नहीं हैं, अभाव ही इं, तो 
अनादिभावत्वको उपाधि समझना चादिए। अव तौनों पक्षोमें रददनेवाला दोप कहते ईं--- 
“आयम” इत्यादिसि । पूर्वोक्तका अनुवाद करके ब्रह्म झुष्क तकका विषय नहीं दो सकता हे, 


९६४ 1316) [ 3० २ पा० है 
भाष्य 
परिनिष्पन्त्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणान्तराणि संभवेयुः इति) तदपि मनोरथ- 
मात्रम्‌ । रूपाद्यमाचाद्धि नाऽयमर्थेः प्रत्यक्षस्य गोचरः । लिङ्गा्यमावाच्च 
नाऽचुमानादीनाम्‌। आगममात्रसमधिगम्य एव स्वयसथा धर्मवत्‌ । तथा च 
श्रुतिः--निषा तर्केण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय षठ 
(का०१।२।९) इति। 'को अद्धा वेद क इह प्रवोचत' इयं विसृष्टियत 
साष्यका अनुवाद 
वस्तु होनेसे उसमें अन्य प्रमाण संभव हों, ऐसा जो कहा है, वह भी मनोरथ- 
मात्र ही है, क्योकि रूप आदिका अभाव होनेसे त्रह्मचस्तु प्रयक्ष प्रमाणका विपय 
नहीं है और किंग आदिके अभावसे अनुमान आदिका विषय नहीं है । यह 
अर्थ तो घर्सके समान आगममात्रसे ज्ञातव्य है । इस विषयमें 'नेपा तर्केण 
सतिरापनेया०? ( हे प्रियतस ! यह सति तकेसे प्राप्त की जा सके, या दूर की जा 
सके, ऐसी नहीं है, कुतार्किकसे अन्यकी कही हुई मति सुन्ञानके लिए होती है ) 
इत्यादि श्रुति है । 'को अडा वेद० ( कौन साक्षात्‌ उसे जानता है और कोन उसे 
ठीक-ठीक ससझा सकता ) इयं विस्टष्टियेत०? ( यह. विविध सृष्टि जिससे उत्पन्न 
रत्वमभा 
तर्केण आक्षेप इत्याह--यत्तूक्तमित्यादिना । लिह्ठसाइर्यपदप्रृत्तिनिसित्ता- 
नाम्‌ अभावात्‌ अनुमानोपमानशव्दानास्‌ अगोचरः, ब्रह्म लक्षणया वेदैकवेध- 
भित्यथेः । एषा त्रक्षणि मतिः तर्केण स्वतन्त्रेण नाऽपनेया न संपादनीया । यद्दा, 
कुतर्केण न वाधनीया कुतार्किकादू अन्येनैव वेदविदाऽऽचार्येण प्रोक्ता मतिः 
सुशानाय--अनुभवाय फराय भवति । हे श्रेष्ठ प्रियतम ! इति नचिकेतसं प्रति 
सृत्योयैचनस्‌ । इयं विविधा सृष्टियतः आ समन्ताद्‌ बभूव तं को वा अद्धा 
साक्षादू वेद, तिष्ठतु वेदनस्‌, क इह लोके तं प्रवोचत्‌ प्रावोचत्‌, छान्दसो 
रत्मभभाका अनुवाद 
इसलिए तकंसे आक्षेप नहीं हो सकता, ऐसा कहते है--“यचूकम” इत्यादिसे। आशय यह 
कि हेतु न होनेंसे झम अचुमानका विषय नहीं है, साइश्य न होनेसे उपसानका एवं पद न 
देनेस शब्दअमाणका विषय नहीं है, परन्तु लक्षणासे केवल वेदसे ही उसका ज्ञान होता है । [ नेषा 
तर्केण०--] बह्मवुद्धि स्वतंत्र तकेसे प्राप्त नहीं की जा सकती । अथवा कुंतर्कसे वाधित नहीं हो 
सकती, ङतार्तिकसे अन्य वेदर आचायसे कथित बुद्धि ही अनुभवरूप फलदायक होती हे। हे 
रेष 1 (हे प्रियतम |) यह नचिकेताके प्रति श्त्युका वचन है । यह विविध सृष्टि जिससे हुई है, उसको 
कोन साक्षात्‌ जानता है, उसको जानना तो दूर रहा, इस लोकमें उसका यथार्थ स्वरूप कौन कह सकता 
दै अर्यात्‌ उसका यथार्थ रूपसे उपदेश देनेवाला भी कोई नहीं है। 'प्रवोचत' यहाँ दोर्षका लोप छान्दस 
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भाष्य 
आबभूव’ (७० सं०१।३०।६) इति चेते ऋचौ सिद्धानामपीश्वराणां 
दुर्बोधतां जगत्कारणस्य दर्शयतः । स्वृतिरपि भवति--'अचिन्त्याः ख ये 
भावा न तांस्तकेण योजयेत्‌? इति । 'अव्यक्तोऽयमचिन्त्यो 5यमविकायें 5य- 
मुच्यते' (गी० २।२५) इति च । 

“न मे विदुः सुरगणाः प्रभवं न महर्षयः । 
अहमादिहिं देवानां महर्षीणां च सर्वशः ॥' (गी० १०।२) ` 
इति चैवैजातीयका | यदपि-श्रषणव्यतिरेकेण मननं बिदभच्छव्द एव 
तर्कमप्यादर्तव्यं दर्शयति इत्युक्तम्‌ । नाऽनेन मिषेण शुग्कतर्कस्याऽञत्राऽऽ- 
त्मलाबः संभवति, शृत्य्नुशृहीत एवं छात्र तकोऽलुभवाङ्गत्वेनाऽऽश्रीयते । 
स्वप्नान्तबुद्धान्तयोरुभयोरितरेतरव्यमिचारादात्मनोऽनन्वागतत्वस्‌ , सं- 
भाष्यका अनुवाद 

हुईं ) ये दोनों ऋचाएँ जगतका कारण सिद्ध ब्रह्म योगियोंके लिए भी दुबोध 
है, ऐसा दिखळाती हैं । “अचिन्याः खळु ये भावा०' ( जो पदार्थ अचिंल हैं, 
उन्हें तर्करूप कसौटीसे कसना उचित नहीं है) और 'अव्यक्तोऽयमाचिन्त्यो०? 
( यह अव्यक्त है, यह अचिन्य है और यह अविकार्य कहलाता है ) 'न मे विदुः 
सुरगणाः०? ( देवगण या महर्षि मेरे जन्मको नहीं जानते, में सब देवों और 
महर्पियोंका आदि हुँ ) इत्यादि स्मृतिया भी हें । श्रवणसे भिन्न मननका विधान 
करती हुई श्रुति दी तकेका भी आदर करना चाहिए, ऐसा दिखलाती है, यह 
जो पीछे कहा गया है, उस कथनसे यहां शुष्क तके अवकाश नहीं पा सकता, 
यहां श्रतिसे अनुगृहीत तकेका अनुभवके सद्दायकरूपसे स्वीकार किया जा 
सकता है । खप्नावस्था और जाम्रदवस्था इन दोनोंमें परस्पर व्यभिचार होनेसे 


रलममा. 
दीधैलोपः, यथावद्‌ वक्तापि नास्तीत्यर्थः । प्रभवस्‌--जन्म न विदुः, मम 
सवीदित्वेन जन्माभावात्‌ । मिषेण--मननविधिव्याजेन, छुण्कः--श्रत्यनपेक्षः | 
त्या तत्त्वे निश्चिते सति अनु--पश्चात्‌ पुरुषदोषस्य असम्भावनादेः निरासाय 
_ 'रत्रमभाका अनुवाद 


है। मेरे श्रभव--उत्पत्तिको नहीं जानते हैं, सवका कारण होनेसे मेरा जन्म ही नहीं है । मिपेण- 

मननविधिके वहानेसे, झुष्क-श्रुतिकी अपेक्षा न रखनेवाळा। श्रुतिसे तत्त्वका निश्चय करनेके अनन्तर 
= “+ ~ करनेके € त्नुः र 

असंभावना आदि पुरुषदोषोंका निरास करनेके लिए स्वीकृत तक शुत्यचुद्हीत कराता हैं, 
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भाष्य 
प्रसादे च प्रपश्चपरित्यागेन सदात्मना सम्पत्तेनिष्प्रपश्वसदात्मकत्वमू , प्रप- 
चस्य ब्रहमप्रभचत्वात्‌ कार्यकारणानन्यत्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्येबंजाती- 
भाष्यका जनुवाद 


आत्मा इनसे संस्पृष्ट नहीं दै, सुघुप्तिमेँ प्रपव्वका परित्याग होनेसे आत्मा सत्खरूप 
०७ 

आस्माके साथ एक होकर निष्प्रपञ्च ब्रह्मस्वरूप दो जाता है, ओर प्रपः्च त्रह्मासे 

उत्पन्न होता है, इसलिए कारण कायसे अभिन्न है, इस न्यायसे न्रह्मसे प्रपच्च 


रत्वम्सा 


गृहीतः श्रुत्यनुगृहीतः, तमाह--स्वझान्तेति । जीवस्य अवस्थावतो देहादि- 
५ 
प्रपश्वयुक्तस्य निष्परपञ्चन्रह्ेक्यस्‌ असम्भवि, द्रेतग्राहिप्रमाणविरोधादू ब्रह्मणश्च 
अद्वितीयत्वमयुक्तम्‌ इत्येवं श्रोताथासम्भावनायां तन्निरासाय सवासु अवस्थासु आत्मन 
अनुगतस्य व्यमिचारिणीभिः अवस्थामिः अनन्वागतत्वमू--असंस्पृष्टत्वम्‌ अवस्था- 
नां स्वामाविकत्वे वह्योष्ण्यवदू आत्मव्यभिचारायोगात्‌, सुषुप्तौ प्रपञ्चञ्जन्त्यभावे 
“सता .सोम्य” [छा० ६।८।१] इत्युक्तामेददर्शनात्‌ निष्प्रपङचन्रह्मेक्यसम्भवः, 
यथा घटादयो सृदभिन्नाः, तथा जगद्‌ ब्रक्लाभिन्नम्‌ तज्जलाद, इत्यादिः तर्क; आश्रीयते 
इत्यथैः । इतोऽन्याहशस्यतर्कभ्याऽत्र रक्षणि अप्रवेशात्‌ अख चाऽनुकूलत्वात्‌ न 
तर्कण आक्षेपावकाश इति भावः। ब्रह्मणि शुप्कतर्कस्याऽप्रवेशः सून्रसम्मत 
र्त्वमभाका अनुवाद 
उसको कहते है--“स्वप्नान्त' इत्यादिसि। जीव अवस्थावाला और देह आदि प्रपेचसे युक्त 
हे, इसाळेए निष्प्रपंच ब्रह्मके साथ उसका ऐक्य नहीं हो सकता और द्वैत के आहक प्रमाणोंसे 
विरुद्ध होनेसे ब्रह्मक अद्वितीय मानना उचित नहीं हैं, इस प्रकार श्रुतिप्रतिपादित अर्थका 
असंभव आप्त होनेपर उसके निराकरणके लिए सव अवस्थाओंसे अचुगत आत्मा परस्पर 
व्यभिचरित अवस्थाओसे अस्पष्ट है, अवस्थाएँ यदि स्वाभाविक हों तो चहिगत उष्णताके 
समान उनका व्यभिचार नहीं हो सकता, सुघुसिमें प्रपंचञ्रान्ति न होनेसे 'सता सोम्य” (हे 


प्रियद्शन || सुपुप्त्यवस्थ ०० ७९. कळ साथ ~ ऐक्य he > श्रतिसे ४. > 
मियद्शन ! सुपुप्त्यवस्थामें जीव बहाके सा को प्राप्त होता है) इस श्रुतिसे कथित अभेद 
दिखाई देता हैं, इसालिए निष्प्रपंच ब्रह्मके साथ 


होनेसे घर आदि मृत्तिकासे अभिन्न हैं, उसी प्रकार ब्रह्मजन्य होनेसे जगत्‌ अह्मसे अभिन्न हैं, 
इत्यादि तके खोकत द्वोते हैं, ऐसा अथ हे । इससे भिन्न प्रकारके तकंका बहामें प्रवेश न होतेस 
ओर उक्त प्रकारके तक सिद्धान्तानुकूळ होनेसे तसे आक्षेपका अवकाश ही नहीं है, यइ 
आशय है । ब्रह्ममें शुष्क तर्फका प्रवेश नहीं है, यह वात सूत्रसंमत दै, ऐसा कहते ह: 


एकताका संभव हे, जेसे सृत्तिकासे उत्पन्न 
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भाष्य 


यक; । 'तकांप्रतिष्ठानात! (० ३० २।१।११) इति च केवलस्य तर्कस्य 
विप्रलम्भकत्वं दशयिष्यति । योऽपि चेतनकारणश्रवणबलेनेव समस्तस्य 
जगतश्चेतनताश्चुसेक्षेत तस्यापि "विज्ञान चाविधान च' इति चेतनाचेतन- 
विभागश्रवण विंभावनाविभावनास्यां चेतन्यस्य शक्यत एव योजयितुम्‌ । 
परस्येव त्विदमपि विभागश्रवणे न युज्यते । कथम्‌ ? परमकारणस्य छात्र 
समस्तजगदात्मना समवस्थानं श्राव्यते विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवत्‌ 
इति । तत्र यथा चेतनस्याचेतनभावो नोपपद्यते विलक्षणत्वात्‌, एवम- 
साष्यका अनुवाद 
अभिन्न है, इस प्रकारके तकेका स्वीकार किया जाता है। और ““तकोप्रतिछानात? 
इस सून्रमें केवळ तके प्रमापक नहीं दै, ऐसा दिखळाया जायगा। जो कोई चेतनको 
कारण कहनेवाली श्रुतिके बळसे ही समस्त जगत्‌ चेतन दे, ऐसी उत्प्रेक्षा करता 
है, उसके मतमें भी 'विज्ञानं चाविज्ञानं च? ( विज्ञान और अविज्ञान ) इस 
प्रकार चेतन और अचेतनका विभाग करनेवाली श्रतिकी योजना चेतन्यकी अभिः 
व्यक्ति और अनभिव्यक्तिसे की जा सकती है । परन्तु परके ( सांख्यके ) मतमें 
ही इस विभागश्रतिकी योजना नहीं हो सकती। किस प्रकार ? क्योंकि 
“विज्ञानं चावि०? ( विज्ञान और अविज्ञान हुआ ) यह श्रुति परम कारणकी 


रत्नअभा 


इत्याह--तकोप्रतिष्ठानादिति । विप्रलम्भकत्वस्‌--अप्रमापकत्वस्‌ । युक्तस 
एकदेशिना सर्वस्य जगतः चेतनत्वोक्तो विभागश्रृत्यनुपपत्तिः इति दूषणं 
सांख्येन । तत्‌ न, तत्र तेन एकदेशिना विभागश्रुतेः चैतन्याभिव्यक्तयनमिव्यक्ति- 
भ्यां योजयितुं शवयत्वात्‌ । सांख्यस्य विद दूषणं वञ्जलेपायते, प्रधानकार्यत्वे 
सर्यस्याञ्चेतनत्वेन चेतनाचेतनकार्यविभागासम्मवादू इत्याह--योऽपीत्यादिना । 


रत्वमसाका अनुवाद 


ततकौप्रतिष्ठानात” इत्यादिसे । विभ्रलम्भकत्व-यथार्थ-ज्ञानको उत्पन्न न करना । संख्यने 

जो यह दूषण दिखलाया है कि एकदेशीसे कथित सारे जगतकी चेतनता माननेपर प्रविभागः 

ति उपपन्न. नहीं होगी, वह ठीक नहीं दै, क्योंकि एकदेशी तो चेतन्यकी अभिव्यक्ति और 

अनभिव्यक्तिसे विभागध्तिकी योजना कर सकता हे । परन्तु साख्यक अतम तो यह दूषण 

वज़लेपसा है, क्योंकि जगतको प्रधानका कार्ये माननेपर सम्पूण जगतूके अचेतन होनेसे चेतन 
फच? 


कार्य और अचेतन कार्यका विभाग हो ही नहीं सकेगा, ऐसा कहते दें--““यो$पि” इत्यादिसे । 
१२३ 


४४ NS NANI 


ळी 


भाष्य 


चेतनस्यापि चेतनभावो नोपपच्चते। प्रत्युक्तत्वातत विलक्षणत्वस्य यथा धुत्येव 
चेतन कारणं ग्रहीतव्यं भवति ॥ ६ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 
समस्त जगत्खरूपसै स्थिति है, ऐसा दिखलाती है। उसमें जेसे चिलक्षणतासे 
चेतनका अचेतनभाव नहीं बन सकता, वेसे ही अचेतनका भी चेतनभाव 


उपपन्न नहीं होता । परन्तु विळक्षणताका निराकरण किया है, इसलिए भ्रुतिके 
अचुसार ही चेतन कारणका ग्रहण करना चाहिए ॥ ६॥ 


रत्नमभा 

सिद्धान्ते चेतनाचेतनवेलक्षण्याज्ीकारे कथं ब्रह्मणः प्रक्ृतित्वमित्यत आह-- 

प्रत्युक्तत्वादिति । अप्रयोजकत्वव्यभिचाराभ्यां निरस्तत्वादू इत्यर्थः ॥६॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 


जगतमें चेतनाचेतन चैलक्षण्य माननेसे सिद्धान्तमें ब्रह्म जगदुपादान कैसे हो सकता है, इसपर 


कहते हैं--“अत्युक्त्वात'' इत्यादि । अर्थात्‌ अप्रयोजकत्व और व्यभिचारसे निराकरण 
करनेके कारण ॥६॥ 


असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वात्‌ ॥ ७ ॥ 


पदच्छेद--असतू , इति, चेत्‌, न, प्रतिवेधमात्रतात्‌ । 


पदार्थोक्ति---भसत्‌--उत्पत्ते माक जगत्‌ असत्‌ स्यात्‌, इति चेत्‌, न्‌, 
प्रतिषेधमात्रखात्‌--“असत्‌ स्थाद! इति प्रतिषेधमात्रत्वात्‌ [ कार्यसत्तायाः 


कारणाव्यतिरेकात्‌ स्थितिदशायामिवोस्पत्ते पूर्वेमपि भक्षात्मकसेवेदे जगत्‌, 
नासत्‌ इति भावः ] | 

भाषार्थ--उत्पतिके पहले यह जगत्‌ असत्‌ हो जायगा यह कथन ठीक नहीं 
है, क्योंकि “असत्‌ होगा? 


यह केवल प्रतिषेध ही है अर्थात्‌ प्रतिषेष्य न होनेसे यह 
निरर्थक है, क्योंकि कार्य-सत्ता कारण-सत्तासे भिन्न नहीं है, इसलिए स्थितिकाळके 
'समान उत्पत्तिके पहले यह जगत्‌ ब्रह्मरूप ही था, असतू नहीं था | 


आवि है तू० ७] शाङ्करेमाव्य-रत्नेप्रमा-मापाचुवादसहित ९३९ 


भाष्य 


यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीनं च ब्रह्म तद्विपरीतस्याऽचेतनस्याऽशञुद्ध- 
स्य शव्दादिमतश्च कायस्य कारणमिष्येत, असचहिं कार्य प्राशुत्पत्तेरिति 
प्रसज्येत। अनिष्टं चेतत्‌ सत्कार्यवादिनस्तवेति चेत्‌ । नेप दोपः । प्रतिपेध- 
मात्रतवात्‌ । प्रतिपेधमात्रं हीदं नाऽस्य प्रतिपेधस्य अतिपेध्यमस्ति, नह्ययं 
ग्रतिपेधः प्रागुत्पत्तेः सतं कार्यस्य प्रतिपेद्धै शक्रोति । कथम्‌ ? यथैव 
हीदानीमपीदं कार्य कारणात्मना सदेवं ग्रागुत्पत्तेरपीति गम्यते । नहीदा- 
नीमपीदं कार्यः कारणात्मानमन्तरेण स्वतन्त्रमेवारित, “सर्वे त॑ परादाद्योऽ- 

माष्यका अनुवाद 

यदि चेतन, शुद्ध, हाव्दादिरद्वित ब्रह्म अपनेसे विपरीत अचेतन, अशुद्ध, 
शब्दादियुक्त कार्यका कारण माना जाय, तो उत्पत्तिसे पूर्व काये नहीं था, ऐसा 
मानना पड़ेगा । और सत्कार्यवादको भाननेवाछे तुम्हारे लिए यह अनिष्ट होगा, 
ऐसा कहो, तो यह दोष नहीं है, क्‍योंकि प्रतिपेधमात्र है । निस्सन्देह यह प्रतिषेध 
ही है, इस प्रतिपेधका प्रतिपेष्य कोई पदार्थ नहीं है । यह प्रतिपेध उत्पत्तिके पूर्व 
कार्येके सत्त्वंका प्रतिषेध नहीं कर सकता । किस प्रकार ? क्योंकि जिस 
प्रकार अव भी यह काये कारणरूपसे विद्यमान है, उसी प्रकार उत्पत्तिके 
पूर्व मी विद्यमान था, ऐसा समझा जाता है! अव मी कार्य कारणस्वरूपके 
विना खतंत्र नहीं हे, क्योंकि 'सवे तं परादा०? (जो आत्मासे भिन्न सबको 


रत्रमभा 


कार्यम्‌ उत्पत्तेः प्राग्‌ असदेव स्यात्‌ स्वविरुद्धकारणात्मना सत्त्वायोगाद्‌ इत्यप- 
सिद्धान्तापत्तिमाशङ्क्य मिथ्यात्वात्‌ कार्यस्य कालत्रयेऽपि कारणात्मना सत्त्वम्‌ 
अविरुद्धमिति समाधत्ते--असदिति चेदित्यादिना । असत्‌ स्यादिति सत्त्व- 
प्रतिषेधो निरर्थक इत्यर्थः । 'कार्यसत्यत्वाभावे श्रुतिमाह--स॒चं तमिति । 
` रत्वश्रभाका अनुवाद 

उत्पत्तिके पहले कार्य असत ही होगा, क्योंकि अपनेसे विरुद्ध कारणरूपस रह नहीं सकता, 

इस प्रकार अपासेद्धान्त होगा, ऐसी आशंका कर कार्य मिथ्या होनेसे तीनों कालोंमें भी कारण- 
झूपसे उसका. रहना अविरुद्ध है, ऐसा समाधान करते हैं---“असदिति चेत” इत्यादिसे । 
असत्‌ होगा, इस प्रकार सत्ताका निषेध व्यर्थ दै, ऐसा अर्थ है । कार्य सत्य नहीं है, इस 


(१) जिसका प्रतिषेध किया जा सके । (२) सत्ता । 


९७० रहम MR 


साष्य 
न्यत्राऽऽत्मनः सवे वेद' (१० २।४।६) इत्यादिश्रवणात्‌ | कारणात्मना तु 
सत्य कार्यस्य माझुसपत्तेरविशिष्टस्‌। नहु शब्दादिहीनं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ । 
चाढमू। न तु शब्दादिसतकाय कारणात्मना हीनं भागुत्पत्तेरिदानीं वाऽस्ति, 
तेन न शक्यते वकत प्राशुरपत्तेरसत्‌ कार्यमिति । विस्तरेण चेतत्‌ कार्य- 
कारणानन्यत्ववादे वश्ष्याम; ॥ ७ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 

जानता है, उसका सब पराकरण करते हैं ) ऐसी श्रुति है । उत्पत्तिसे पूर्व कार्यके 
कारणस्वरूपसे होनेमें तो स्थितिकाळसे कोई विशेष नहीं है । परन्तु क्या शब्दादि 
रहित ब्रह्म जगतका कारण है ? हा है, किन्तु शब्दादियुक्त काये कारणरूपसे रहित 
न उत्पत्तिके पूर्व था, न अब है, इसलिए उत्पत्तिके पहले काये विद्यमान नहीं था, 
ऐसा नहीं कह सकते । कायैकारणके अभेदका प्रतिपादन करनेके अवसरपर 
इसका विस्ताररूपसे वर्णन करेंगे ॥ ७॥ 

रत्वमसा 
मिथ्यात्वमजानतः शङ्काम्‌ अनृ परिहरति--नन्वित्यादिना । विस्तरेण 
चैतदिति । मिथ्यात्वमिल्यर्थ: ॥७॥ 

रत्नम्रभाका अनुवाद 


विषयमें थुति कहते है--“सघ तम्‌” इत्यादिसे । मिथ्यात्वको नहीं जाननेवालेकी आशंकाका 
अजुवाद कर उसका परिहार करते हैं--“नजु” इत्यादिसे। *“विस्तरेण चतत”। 


एतत:--मिथ्यात्व ॥ ७ ॥ 


अपीतो तढलसँगादसमञ्जसम्‌ ॥ ८ ॥ 
पदच्छेद--अपीती, तद्वत्‌ , प्रसङ्गात्‌, असमञ्जसम्‌ । | 
Pon rn, तद्ग॒त--कार्यवत्‌ , प्रसङ्गात्‌--कारण- 
त्याप अक्षणोड्युद्धत्वादिप्रसझ्ञात, असमझसम्‌--झुद्धत्वादिगुणक अक्ष जगदु- 
पादानसित्ययुक्तस्‌ । पि है 
साषार्थ--शुद्धत्व आदि शुणवाला ब्रह्म जगतका उपादानकारण हो, यह 


अयुक्त है, क्योंकि प्रल्यकाळमें कार्यके समान कारण ब्रह्म भी अशुद्धि आदि 
धर्मवाला हो जायगा । १ 


छेने ण पुरुषार्थसे भ्रष्ट करते हैं । ट 


अधि० ३ सू० ८] शाङ्करमाष्य-रत्नेप्रेमा-मापाबुवादसाहित ९७१ 


भाष्य 

अत्रा$ह--यदिं स्थोल्यसावयवरत्वाचेतनत्वपरिच्छिन्नत्वाशुद्ध्यादि- 
धर्मक कार्य ब्रह्मकारणकमभ्युपगम्येत तदपीतौ प्रलये ग्रतिसंसृज्यमानं कार्य 
कारणाविभागमापद्यमानं कारणमात्मीयेन धर्मेण दूपयेदित्यपीतौ कारण- 
स्यापि ब्रह्मणः कार्यस्येवाऽशुद्धचादिरूपताप्रसङ्गात्‌ सर्वेश ब्रह्म जगत्कारण- 
मित्यसमञ्जसमिदमौपनिपदं दनम्‌ । अपि च समस्तस्य विभागस्याऽ 
विभागम्रासेः पुनरुत्पत्तो नियमकारणाभावाद्‌ भोक्तभोग्यादिविभागेनो- 
त्पत्तिन प्रामोतीत्यसमञ्जसम्‌ । अपि च भोक्तृणां परेण ब्रह्मणाऽविभागं 

भाष्यका अनुवाद 

यहां कहते हैं-स्थूछता, अवयवयोग, अचेतनत्व, परिच्छिन्नत्व, अशुद्धि 
आदि धर्मवाळे कार्यका कारण ब्रह्म है, ऐसा यदि स्वीकार किया जाय, तो 
प्रळ्यमें लीन होता हुआ अथोत्‌ कारणसे पथक्‌ प्रतीत न होता हुआ कार्य 
कारणको अपने धर्ससे दूपित करेगा, इस प्रकार प्रळयमें कारण ब्रह्मकी भी कार्यके 
समान अशुद्धि आदि रूपका प्रसंग आनेसे सवैज्ञ घ्र जगतका कारण है, 
यह उपनिपद्दरीन अयुक्त हो जायगा। और समस्त विभागका अविभाग 
प्राप्त होनेपर पुनः उत्पत्तिमें नियम कारणका अभाव होनेसे भोक्ता, भोग्य 
आदि विभागसे उत्पत्ति प्राप्त न होगी, यह अयुक्त है। और परन्रह्मके साथ 


रत्मम्रभा 


सत्कार्यवादसिद्धयर्थ कायामेदे कारणस्यापि कार्यवदशुद्धधादिप्रसक्ष इति 
शङ्कासूत्ने न्याचट्टे--अत्राऽऽहेति | प्रतिसंछज्यमानपदस्य व्याख्या--कारणा- 
विभागेति | यथा जले लीयमानं. लवणद्रव्यं जळं दूषयति तद्वदित्यर्थः । सूत्रस्य 
योजनान्तरमाह--अपि चेति। सर्वस्य कार्यस्याऽपीतो कारणवत्‌ एकरूपत्वभसङ्ग 
इत्यर्थः । अथीन्तरमाह--अपि चेति | कमीदीनाम्‌ उत्पत्तिनिमितानां प्रजयेऽपि 
रत्नभभाका अनुवाद | 

सत्कार्यवादकी सिद्धिके लिए कार्यको कारणसे अमिन्न माननेपर कारण भी कार्यके समान अञ्जुद्धि 
आदि गुणवाला हो जायया, इस अर्थके प्रतिपादक शैकासूत्रका व्याख्यान करते हैं--“'अत्राऽऽह” 
इत्यादिसे । “कारणाविमाग” इत्यादि प्रतिसंसज्यमान पदका व्याख्यान है । जैसे जलमै प्रलीन 
लवण जलको दूपित करता ई, यैसे कार्य श्रद्ममें लीन दोकर अपने धर्मसे त्रढाको दूषित करेगा यह अर्थ 
है । सूत्रकी दूसरी योजना कहते हैं---“अपि च” इत्यादिसे । अर्थात्‌ सव कार्योका प्रलयमें कारणके 
समान एक रूप होनेका प्रसंग दो जायगा। सूत्रका अन्य अर्थ कहते दे--“अपि च” इत्यादिसे । 


९७९ ब्रह्मसूभे [ थं० हे पी० है 


माष्य 
गतानां कर्मादिनिमित्तप्रलये$पि पुनरुत्पत्तावभ्युपगम्यमानायां मुक्तानामपि 
घुनरुत्पचिमसङ्घादसमञ्जसम्‌ । अथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेव परेण 
ब्रह्मणाज्वतिष्ठेद, एवमप्यपीतिश्व न संभवति, कारणाव्यतिरिक्त च कार्य 
न संभवतीत्यसमञ्जससेवेति ॥ ८ ॥ 
अत्रोच्यते-- 
भाष्यका अनुवाद ८ ८ 

अभेदको प्राप्त हुए भोक्ताओंकी, कर्म आदि निमित्तका प्रलय होनेपर भी, 
पुनरुत्पत्ति मानी जाय, तो भुक्तोंकी मी पुनरुत्पत्ति माननी पड़ेगी यह अनुचित 
है । यदि यह जगत्‌ प्ररूयमें भी परन्रद्दासे विभक्त ही अवस्थित रहे, तो इस 
प्रकार प्रछयका ही संभव नहीं होगा और कारणसे अभिन्न कार्यका संभव नहीं 


होगा, इसलिए यह औपनिषद दरीन अयुक्त ही हो जायगा ॥ ८॥ 
इस पर कहते हैं--- 


रत्रअमा 

भोक्तृणास्‌ उत्पत्तो तद्वदेव मुक्तानाम्‌ अपि उत्पत्तिमसज्ञादित्यर्थः । शङ्कापूर्वकं 

व्याख्यान्तरमाह--अथेति | यदि रूयकालेडपि कार्य कारणाद्‌ विभक्त तहिं स्थिति- 

कालवत्‌ ल्याभावप्रसज्ञात्‌ कार्येण द्वैतापत्तेश्व असमझसमिदं दर्शनमित्यर्थः ॥८॥ 
रत्नप्भाका अनुवाद 


उत्पत्तिके कारणभूत कमे आदिका प्रलय होनेपर भी सोक्ता जीवात्माओंकी उत्पत्ति भाननेसे 
उसी प्रकार मुक्त आत्माओंकी भी उत्पति माननी होगी, ऐसा अर्थ है । शंकापूर्वक अन्य व्याख्यान 
कहते हैं--“अथ” इत्यादिसे । यदि प्रढ्य काल्में भी कार्य कारणसे भिन्न हो, तो स्थिति 
काठके समान कभी लय ही नहीं होगा और कारणसे फार्य भिन्न हो, तो द्वैतकी आपत्ति होगी 

इसलिए यह दर्शन असंगत हो जायया, ऐसा अर्थ है ॥८॥ है पक 


न ठु इशन्तभावात्‌ ॥ ९ ॥ 
पदच्छेद---न, छु, दृष्टान्तभावात्‌ । 
पदार्थोक्ति---त तु--असमझसे नास्त्येव - [ कुतः | त्‌- 
सब " कुतः ] हृष्टान्तभावात्‌--- 
कारणे छीयमानं कार्य कारणं न दूषयतीत्यथे शतशो इष्टान्तानां सत्त्वात्‌ । ` 


भापार्थ--पूर्वोक्त असामन्नस्य है नहीं, . क्योंकि कारणमें छीन र्‌ 
न न, कार्य अपने 
कारणको दूषित नहीं करता है, इस विषय सैकड़ों दृष्टान्त हे). 
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भाष्य 

नेवाऽस्मदीये दने किञ्चिदसामञ्जस्यमस्ति। यत्तावदमिहितं कारणः 
मपिगच्छत्‌ कार्य कारणमात्मीयेन धर्मेण दूषयेत्‌ इति, तददूषणम्‌ । कस्मात्‌ ? 
दृष्टान्तभावात्‌ । सन्ति हि इएान्ता यथा कारणमपिगच्छत्का्यं कारणमा- 
त्मीयेन धर्भेण न दूषयति। तद्यथा शरावादयो स्रत्मकृतिका विकारा 
विभागावस्ायाप्ुचावचमध्यमप्रभेदाः सन्तः पुनः प्रकृतिमपिगच्छन्तो न 
तामात्मीयेन धर्मेण संसृजन्ति । रुवकादयश्च सुवर्णविकारा अपीतौ न 
पुनः सुबणमात्मीयेन धर्मेण संसुजन्ति। एथिवीविकारश्चतुविंधो भूतग्रामो न 
प्थिवीमपीतावात्मीयेन धर्मेण संसूजति। त्वत्पक्षस्य तु न कश्रिद्‌ इष्टान्तो5- 
स्ति। अपीतिरेव हि न संभवेद्यदि कारणे कार्य खधर्मेणेवावतिषठेत । 

माष्यका अनुवाद 

हमारे दशनमें कुछ मी अनोचिल नहीं है । कारणमें लीन होता हुआ काये 
अपने धर्भसे कारणको दूषित करे, ऐसा जो कहा दै, वह दूषण नहीं है-। 
किससे ? इृष्टान्वके अस्तित्वसे। कारणमें लीन हुआ काये कारणको अपने 
धर्मसे दूषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टान्त हं । जैसे मिट्टीसे बने हुए 
शरावादि स्थितिकालमें छोटे, बड़े और मझले आकारके होकर पुनः प्रकृतिमें 
लीन होते हुए उसको अपने धर्मसे मिश्रित नहीं करते भौर रुचक आदि 
सुवर्ण विक्रार प्रलयमें झुवर्णको अपने धर्मसे संख्रष्ट नहीं करते । उसी प्रकार 
चार प्रकारके प्रथिवीके विकार भूतससुदाय एथिवीको प्रलयमें अपने धर्मसे 
संसृष्ट नहीं करते । तुम्हारे पक्षमें तो कोई दृष्टान्त नहीं है। यदि कारणमें 


रत्नप्रभा 
अपीती जगत्‌ स्वकारणं न दूषयति कारणे लीनत्वादू गृदादिजु ठीनघटादि. 
वदिति सिद्धान्तसूत्र व्यांचष्टे -नेवेत्यादिना । अपिगच्छत्‌--लीयमानम्‌ , 
विभागावस्था--स्थितिकाल! । त्वत्पक्षस्येति। मधुरजलं लवणस्य अकारणम्‌ इत्य- 
दृष्टान्तः । किञ्च, दूषकत्वे कार्यस्य स्थितिः स्यात्‌ लवणवद्‌ इत्याह-अपीतिरेवेति । 
रत्बप्रभाका अनुवाद 
प्रलयमें जगत्‌ अपने. कारणको दूषित नहीं करता है, क्योंकि कारणमें लीन होता है, 
मृत आदिमें छीन घट आदिके समान, इस प्रकार सिद्धान्त सूत्रका व्याख्यान करते हैं-- 
“कै” इत्यादिसे 1 अपिगच्छत्‌--लीन होता हुआ । विभागावस्था स्थितिसमय । “त्वत्पक्षस्य” 
इत्यादि । मधुर जल छवणका कारण नहीं है, इसलिए वह दृष्टान्त नहीं हो सकता । और 
कार्य यदि अपने घर्मसे कारणको दुषित करे, तो लवणके समान सवदा कार्यकी स्थिति हो, 


९७४ हासत लल 
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भाष्य 


अनन्यत्वेऽपि कार्यकारणयोः कार्यस्य फारणात्मत्वं न तु कारणस्य 
कार्यात्मल आरस्मणशव्दादिभ्यः इत्यत्र चक्ष्यासः (० तूर 
२।१।१४) । अल्यल्पं चेदसुच्यते-कार्यमपीतावात्मीयेन धमेण कारणं 
संसृजेत्‌ इति । स्थितावपि हि समानोऽयं प्रसङ्गः, कार्थकारणः 
योरनन्यत्वास्युपगमात्‌ । “दं सर्वे यदयमात्मा’ ( ब० २।४।६ ); 
“आसत्मेबेदं सर्वस्‌' ( छा० ७।२५।२ ), “द्मेवेदमसर्त पुरस्तात' ( छु० 
२।२।११ ), सर्वे खल्विदं ब्रह्मा छा० ३।१४।१ ) इत्येववाय्ामिर्हि 
भाष्यका अनुवाद | 
काये अपने धर्ससे ही अवस्थित रहे तो प्रल्य ही न हो। कार्य ओर 
कारण अनन्य हैं, तो भी काये कारणात्मक है, परन्तु कारण कायीत्मक 
नहीं है, ऐसा “आरम्भणशब्दादिभ्य: सै कहेंगे । और प्रलयर्मे कार्य 
अपने धर्ससे कारणको संसृष्ट करता है, यह कथन बहुत थोड़ा है, स्थितिमें 
भी यह प्रसंग समान ही है, क्योंकि काये और कारण अनन्य हैं, ऐसा स्वीकार 
है। “इदं सवे यदयमात्मा' ( दृश्यमान सब पदार्थ यह आत्मा ही है ), 'आम्मैवेद 
सर्घम्‌” ( यह सब आत्मा ही है ), 'तहवेद्सम्तं०” ( यह असृत ब्रहम ही पूर्व 
दिशामें दै) “सरै खल्बिदं०' ( यह सब त्र्य ही है) इत्यादि श्रुतियां तीनों 


& 


रत्वग्रथा 

असति कार्ये तडूर्मेण कारणस्य योगो न सम्भवति धर्म्यसत्त्वे घभाणामपि 
असत््वादिति भावः । ननु सत्कार्यवादे येऽपि कार्यस्य कारणाभेदेन सत्त्वाद्‌ 
दूनकत्व स्याद्‌ इत्यत आह-अनन्यत्वेऽपीति । कहिपितस्य अघिष्ठानधर्मवत्त्वस्‌ 
-अभेदात्‌ न त्वघिष्ठानस्य करिपतकार्यधर्सवत्त्वस्‌ तस्य कायात प्रथक सत्त्वा- 
दित्यथेः । किञ्च, अपीतौ इति विशेषणं व्यर्थमिति प्रतिवन्धा समाधते- अत्यल्पं 


रत्नप्रभाका अनुवाद 
लय ही च हो, ऐसा कहते हे--““अपीतिरेव” इत्यादिसे 


+ 


1 कार्य न दो, तो उसके धर्मके साथ 


कारणका संवन्ध ही न दो सकेगा, क्योंकि घमा ही न हो, तो उसके घर ही नहीं रह सकेंगे 
ऐसा आशय है । परन्तु सत्कार्यवादसें प्र र 


लयकालमें सी का रि 
कारणको दूषित कर सकता है, इसपर कहते oO उ 
दा के हज है वा व्ह उससे अभिन्न है, परन्तु अधिष्ठानमें कल्पित 
«गा रहता द, क्योंकि वह कार्यसे भिन्न है, ऐसा अर्थ हे । और 'अपीती' 
अष्ट विशेषण व्यर्थ भी है, इस प्रकार प्रतिवन्दी उत्तर देकर समाधान करते हैं-'अत्यस्पं 
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भाष्य 
अतिमिरविशेषेण त्रिष्वपि काठेपु कार्यस्य कारणादनन्यत्वं आव्यते । 
तत्र यः परिहारः---कार्यस्य तद्धर्माणां चाऽविद्याध्यारीपितत्वान्न तैः कारणं 
संसृज्यते-इति, अपीतावपि स समान; । अस्ति चायमपरी दृष्टान्तो यथा 
खर्य प्रसारितया मायया मायावी त्रिष्वपि कालेषु न संस्पृश्यते, अ- 
वस्तुत्वात्‌ , एव परमात्माऽपि संसारमायया न संस्पृश्यत इति | यथा च 
स्वभडगेकः स्वभदशनमायया न संस्पश्यते प्रवोधसंप्रसादयोरनन्यामत- 
त्वात्‌, एवमवस्थात्रयसाक्ष्येकोऽव्यभिचार्यवस्यात्रयेण व्यभिचारिणा न 

भाष्यका अनुवाद 

कालमें एकरूपसे कार्यका कारणसे अभेद प्रतिपादन करती हैं । उसमें 
काये और उसके धमाका अविद्या द्वारा कारणमें अध्यारोप होनेसे उनके साथ कारण 
संस्पृष्ट नहीं होता, ऐसा जो परिहार है, वह प्रळयमें भी समान दै । और यह दूसरा 
दृष्टान्त है कि जेसे अपनी फेलाई हुई मायासे तीनों कालमें मायावी संस्प्रष्ट नहीं 
होता, क्योंकि माया अवस्तु है, चेसे ही परमात्मा भी संसारकी सायासे स्पृष्ट 
नहीं होता । और जैसे एक खप्न देखनेवाला खप्नदशनकी मायासे संस्पृष्ट नहीं 
होता, क्याँकि जाम्रत्‌ और सुपुप्षिमें वह मायासे अनुगम्यमान नहीं है, इसी 
प्रकार तीनों अवस्थाओंका साक्षी, एक जो अव्यभिचारी है, वह तीनों व्यभिचारी 


Se 


रत्वमया 
चेति । परिणामदृष्टान्तं व्याख्याय विवर्तदृष्टान्त व्याचष्टे-अस्ति चेति । मायावी 
अनुपादानमिति अरुच्या इष्टान्तान्तरमाह-यथा चेति । अस्त्येव स्वम्मकाले इष्टः 
संसर्ग इत्यत आह-प्रबोधेति । जाम्त्सुषुप्त्योः स्वप्नेना55त्मनः अस्पर्शात्‌ तत्काळेऽपि 
अस्पर्श इत्यर्थः । यदा अज्ञस्य जीवस्य अवस्थामिः असंसर्गः, तदा सर्वज्ञस्य कि वाच्य- 
मिति दार्शन्तिकमाह-एचमिति। यद्वा, जगजन्मस्थितिरुया इश्वरस्य अवस्थात्रयम्‌ 

रत्ममभाका अनुवाद 
च” इत्यादिसे । परिणाममें दृष्टान्तका व्याख्यान करके विवतेमें दृष्टान्तका व्याख्यान करते 
हे-- "अस्ति च” इलादिसे । प्रथम इछान्तमें उक्त मायावी मायाका उपादान कारण नहीं है, इस 
अरुचिसे दूसरा दृष्टान्त कहते हैं--“यथा च” इद्यादिसे । स्वप्नकालमें तो आत्माका स्वप्रके साथ 
संसर्ग देखा जाता है, इसपर कहते है---“प्रवोध"” इत्यादि । जाम्रत्‌ और सपुप्त्यवस्थामें स्वप्तके साथ 
आत्माका संसर्ग नहीं रहता, इसलिए स्वप्रावस्थामें भी स्वप्नके साथ आत्माका संसर्ग नहीं है 
ऐसा अर्थ है । जव अज्ञ जीवका दी अवस्थाओंसे संवन्ध नहीं है, तब सवशे बारेमे 
कहना ही क्या दे, ऐसा दार्शन्तिक कहते दें-- एवम” इत्यादिसे। जगतूकी उत्पत्ति, 
१२३ 
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साष्य 

संस्पृश्यते । मायामात्रं ह्येत्यत्परमात्मनोऽवस्थात्रयास्मनाऽघभासनं रज्ज्या 
इच सर्पादिभावेनेति । अत्रोक्तं वेदान्तार्थसंग्रदायविद्भिराचायेः-- 

"अनादिमायया सुप्तो यदा जीव; प्रवुध्यते । 

अजसनिद्रससमसद्वैत घुष्यते तदा ॥! (गौडपा० कारि० १1१६) 
इति। यढुक्तम्‌--अपीतौ कारणस्याऽपि कार्यस्येच स्थोल्यादिदोपप्रसड् 
इति, एतदयुक्तम्‌ । यत्पुनरेतहुक्तस्‌--ससमसख विभागस्याञ्चिभागप्रापेः 
पुनविभागेनोत्पत्तौ नियमकारणं नोपपद्यत इति । अयमप्यदोषः । इष्टान्त- 
भावादेव । यथा हि सुषुप्तिसमाध्यादावपि सत्यां स्वामाविक्यामविभाग- 

साष्यका अनुवाद 

दशाओंसे संसृष्ट नहीं होता । जैसे रञ्जुका सपे आदि रूपमें अवभास है, वैसे 
परमात्माका तीनों अवस्थाओंके स्वरूपमें अवभास होना मायामात्र है।इस 
विषयभें वेदान्त संप्रदायको जाननेवाले आचार्योने कहा है--“अनादि- 
सायया सुप्तो?' ( जब अनादिसायासे सोया हुआ जीव जागता है, तव जन्म, 
निद्रा, खपत और द्वैतरहित परमात्माको जानता है)। प्रल्यमें कार्यके 
समान कारणें भी स्थूछता आदि दोष प्राप्त होंगे, ऐसा जो कहा है, वह 
अयुक्त है । उसी प्रकार समस्त विभागका प्रत्यकारूमें अविभाग होनेपर फिरसे 
विभागसे उत्पत्तिमें नियम कारण उपपन्न नहीं होता, ऐसा भी जो कहा है, यह 
भी दोष नहीं है, क्योंकि दृष्टान्त है ही । जैसे सुषुप्ति, समाधि आदिसें भी 
लेप जज न जल सात जब 


oe Ne जन फल 


जि 


रत्वमभा 


तदसड्गत्वे इद्धसम्मतिमाह-अत्रोक्तमिति । यदा--तत्त्वमसीति उपदेशकाले 
परबुध्यते--मायानिद्रां त्यजति तदा जन्मलयस्थित्यवस्थाशूत्यम्‌ अद्वैतसीश्वरम्‌ 
आम्म्वेनाञ्चुभवति इत्यर्थः । फलितमाह्‌-तत्रेति। ङ्वितीयम्‌ ी 


म्‌ असामञ्जस्यम्‌ अनूद्य 
तनैव सूत्रेण परिहरति-थरपुनरिति । सुषुप्तौ अज्ञानसच्ते पुनर्विभागोत्पत्तौ च 
रत्वअभाका अनुवाद । 


स्थिति और लय ईश्वरकी तीन अवस्थाएँ हैं, ईश्वरका अवस्थाओँसे संबन्ध नहीं है, इस 
विषयमें वृद्धोकी सम्मति कहते हैं--“अन्नोक्तम”” इत्यादिसे । जव जीव 'तत्त्वमसि” इस उपदेशके 
समय मायानिद्वाको छोड़ देता है, तव उत्पत्ति, नाश, स्थिति रूप तीन अवस्थाआँखे 
न्य अद्वितीय इंधरका खखड्पसे अभव करता है, ऐसा कारिकाका अर्थ है। “तत्र” 
इ्यादिसे फलित कहते हैं। दूसरे असामजत्यका अनुवाद करके उसी सूत्रसे उसका परिहार 
जरत इ¬ यत्नः” इत्यादिसे । सुधुतिमे अज्ञान रहता है और पुनः विभाग उत्पन्न होता 


ज्यख्स्ल्ल्व््व्व््ट्व्क्व््व््व्क्क््क््व््व््व्ल्व््व्ल्व्ल्व््क्व््व्ल्व््व्ल्व्ल््ल्व््््क्ल्व््््््क््््््क्ल्व्ट् ट्ट 


नी 


अँधि० है सू० ९] शाङ्करमाष्य-रत्नेग्रमा-मापाबुवादसहित ९७७ 


टी 


भाष्य 
प्राप्ती मिथ्याज्ञानस्याऽनपोदितत्वात्‌ पूर्ववत्‌ पुनः प्रवोधे विमागो भवत्येव- 
मिहापि भविष्यति । श्रुतिश्राउत्र भवति--इमाः सर्वा! प्रजाः सति संपद्य 
न विदुः सति संपद्यामह इति त इह व्याघ्रो वा सिंहो वा इको वा वराहो 
चा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा यदयङ्कवन्ति तत्तदा भवन्ति? 
( छा० ६।९।२,३ ) इति । यथा ह्यविभागेऽपि परमात्मनि मिथ्याज्ञान- 
प्रतिबद्धो विभागव्यवहारः स्वप्रवदव्याहतः खितो दश्यते, एवमपीतावापि 
साष्यका अनुवाद 
खाभाविक अविभाग प्राप्त होनेपर भी सिथ्याज्ञान दूर न होनेसे पुनः प्रवोध 
होनेपर पूर्वके समान विभाग होता ही है, उसी प्रकार यहां भी होगा । इसमें 
श्रुति भी हे--'इमाः सर्वाः प्रजाः सति सम्पद्य०' (ये सब जीव ब्रह्ममें एक 
होकर हम ब्रह्ममें एक हुए हैं, ऐसा नहीं जानते । यहां सुपुप्तिके पूर्व प्रवोध 
समयमे वाघ या सिंह या भेड़िया या शुक्र या कीड़े या पतंगे या डांस या 
मच्छर आदि जो रहता है, सुपुप्तिसे उठनेके बाद वह वही होता है )। जैसे 
परमात्मामें अविभाग है, तो भी स्थितिकाळमें भिथ्याज्ञानसे मिले हुए विभागका 


व्यवहार खप्नके समान अव्याहत देखनेमें आता है, वैसे प्रलयमें भी मिथ्याज्ञानसे 


रत्वम्रभा 
मानमाह-श्रुतिश्रेति । सति ब्रह्मणि एकीभूय न विदुः इत्यज्ञांनोक्तिः, इह 
सुषुप्तेः पाक्‌ प्रबोधे येन येन जात्यादिना विमक्ता भवन्ति तदा पुनः उत्थान- 
काले तथेव भवन्तीति विभागोक्तिः । ननु सुषुप्तौ पुनर्विमागशकत्यज्ञानसः्वेऽपि 
सर्वमये तत्सत्त्वं कुत इत्यत आह-यथा हीति । यथा सुषुप्तौ परमात्मनि 
सर्वकायाणाम्‌ अविमागेऽपि पुनार्विभागहे्वज्ञानशक्तिरस्ति, एवम्‌ अपीतः महा- 
प्रहयेऽपि मिथ्यामूताज्ञानसम्बद्धा पुनः सृष्टिविमागशक्तिः अनुमास्यते । यतः 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
हे, इस विषयमे प्रमाण कहते हँ-- श्रुतिश्व” इत्यादिसे । ब्रहमें एकता आप्त करके भी उसे नहीं 
जानते हैं, इस प्रकार अज्ञानका कथन हे, सुषुप्तिके पहले जाम्रदवस्थामें जो जिस जाति आदिसे 
विभक्त रहते हैं, पुनः सुघुप्तिसे उत्यान कालमें भी बे उसी जाति आदिसे विभक्त होते हैं, इस 
प्रकार विभागका कथन दै । यदि कोई कदे कि सुपुप्तिमें पुनर्विभागकी शक्ति अज्ञानके रहनेपर 
भी समैप्रलयम वह विभगशक्ति रहती दै, इसमें क्या प्रमाण दै, इसपर कहते हँ--“यथा हि” 
इत्यादि । जैसे सपप्त्यवस्थामें त्रहामे सव कार्योका विभाय न र्नेपर भी पुनः विभागहेतु अज्ञान- 
शक्ति रती है, उसी प्रकार मद्दाप्रलयम भी मिथ्याभूत अज्ञानसे संवन्ध रखनेवाली पुनः खाकी 


९७८ ब्रह्मसूत्र [ अ० र्‌ पाए रै 


भाष्य 
भिथ्याज्ञानप्तिबद्धेव विभागशक्तिरलुमास्थते । एतेन मुक्तानां पुनरुत्पत्ति- 
प्रसङ्ग; प्रत्युक्तः, सम्यण्ज्ञानेन निथ्याज्ञानस्याञ्पोदितत्वात्‌ । यः पुन- 
रपसन्तेऽपरो विकल्प उप्प्रेक्षितः--अथेद्‌ जगदपीतावपि विभक्तमेव परेण 
त्रह्मणाञ्वतिष्ठेत--इति, सो ऽप्यनभ्युपगमादेच प्रतिपिद्धः । तसात्‌ समञ्ज- 
समिदसौपनिषदं दर्शनम्‌ ॥९॥ 

साष्यका अनुवाद 
मिली हुई विभागशक्तिकी अनुमिति होती है। इससे सुक्तांकी पुनरुत्पत्तिके 
प्रसंगका निराकरण हुआ समझना चाहिए, क्योंकि सम्यगज्ञानसे सिथ्याज्ञानका 
नाश हो गया है। और अन्तमें जो दूसरे विकल्पकी उत्मेक्षा की है कि यह 
जगत्‌ प्ररूयमें भी परन्रद्वाके साथ विभक्त ही रहेगा; इसका भी अस्वीकारसे 
ही प्रतिपेध हुआ है । इससे यह औपनिषद दसन समंजस है ॥ ९॥ 


रत्वमया 
स्थितो इदानीं मिथ्याज्ञानकार्या विभागव्यवहारः तरवबोधामावात्‌ स्वमवद्‌ अ- 
` बाघितो इश्यते, अतः कार्यदर्शनात्‌ कारणसत्त्वसिद्धिः इत्यर्थः । अज्ञानां जीवानां 
महाप्रल्येडपे अज्ञानशक्तिनियमात्‌ पुनजन्मनियम इति भावः। एतेनेति । 
जन्मकारणाज्ञानशक्तयभावेन इत्यर्थः ॥ ९ ॥ 
रत्वशसाका अनुवाद 


विभागशक्तिका अनुमान होता है । चूके इस स्थितिकारमें तत्त्वज्ञान न होनेसे मिथ्याज्ञानसे 
उत्पन्न विभागव्यवहार खप्नके समान अचाधित प्रतीत होता है, इसलिए कार्यज्ञानसे कारणकी 
सत्ता सिद्ध होती है, ऐसा अर्थे है । अज्ञ जीवोंको मह्ाप्रलयम भी अज्ञानशक्ति रहती हे, 
इसलिए उनकी पुनः उत्पत्ति होती है, ऐसा आशय है । “एतेन” अर्थात्‌ उत्पत्तिके कारण- 
भूत अज्ञानशक्तिके न होनेसे ॥ ५ ॥ 


स्वपक्षदोषाच्च ॥१०॥ 
पद्च्छेर--स्वपक्षदोषात्‌, च । 


पदार्थोक्ति--स्वपक्षदोवाच-साङ्येनोद्भावितानां दोषाणां साङ्घयपक्षेडपि 
सद्भावात्‌ [ दोषपरिहारोपायौ समानि ] । क 


Q . ~ ~ . 
भापाथ---सांख्य ने जो दोष कहे हैं, वे सांख्यमतमें सी हैं, अतः 
दोष एवं उसके परिहारका उपाय दोनों मतमें समान हैं । 


ओषि० २०१०] शाळुरंभांष्य-रंत्नंप्रंभा-मोंपानुंवादसाहेत ९७९ 


IIIT 


monomer 


साष्य 

स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोषाः ग्रादुःष्युः। कथमिति? उच्य 
ते--यत्तावदभिहित बिलक्षणत्वान्नेरं जयद्‌ ब्रह्मप्रकृतिकस्‌ इति, प्रधान- 
प्रकृतिकतायामपि समानमेतत्‌, शब्दादिहीनात्‌ प्रधानाच्छव्दादिमतो 
जगत उत्पत्त्यस्युपगमात्‌ । अत एत्र च विलक्षणकार्योत्पत्यभ्युपगमात्‌ 
समानः माशुत्पत्तेरसत्कार्यवादप्रसङ्गः । तथाऽपीतो कार्यस्य कारणविभागा- 
भ्युपगमात्‌ तद्वत्‌ प्रसङ्गोऽपि समानः । तथा सृदितसर्वविशोपेणु विका रेष्य- 
पीतावविभायात्मतां गतेष्विदमस्य पुरुषस्योपादानमिदमस्येति धाक्‌ 

भाष्यका अनुवाद 

प्रतिवादीके पक्षमें भी ये दोप साधारण हें । किस प्रकार ? कहते हैं-- 
पीछे जो यह आक्षेप किया गया है कि विलक्षण होनेके कारण यह जगत्‌ अहासे 
उत्पन्न नहीं हुआ है, वह आक्षेप प्रधानसे जगतकी उत्पत्ति माननेपर भी समान 
है, क्योंकि सांख्य शब्द आदिसे रहित प्रधानसे शब्दावियुक्त जगतकी उत्पत्ति मानते 
हं । इसीसे--विळक्षण कार्यकी उत्पत्ति माननेसे उत्पत्तिके पूवे असत्कार्यवादका 
प्रसंग समान है । उसी प्रकार प्रलयमें कार्यका कारणसे अभेद माना गया है, 
अतएव कार्यके धर्मोका कारणके साथ संबद्ध होना मी समान है। उसी प्रकार 
जिनके सब विद्येप नष्ट दो गये हैं, प्रळयसें कारणके साथ अभेदको प्राप्त इए 
उन विकारोंको प्रलयके पूर्व प्रत्येक पुरुपके प्रति यह अझुकका उपादान है, यह 


रत्वम्रमा 

वैलक्षण्यादीनां सांख्यपक्षेडपि दोषत्वात्‌ न अस्माभिः तन्निरासमयासः कार्य 
इत्याह-स्वपक्षेति । सूत्रं व्याचष्टे-स्वेति । प्रादुःष्युः पाढुभैषेयुः। अत एवेति । 
सत्यकार्यस्य विरुद्वकारणात्मना सत्त्वायोगात्‌ सांख्यस्यैव अयं दोषो न कार्यमिथ्यात्व- 
वादिनः इति मन्तव्यम्‌ । अपीतौ इति सून्नोक्तदोषचतुष्टयम्‌ आह-तथापीता- 
चिति । कार्यवत्‌ मधानस्य रूपादिमत्त्वप्रसङ्गः । इदं कर्मादिकस्‌ अस्य उपा- 

रत्वमभाका अनुवाद 

बैलक्षण्य आदि दोष सांख्यसतसें भी होते दें, अतः उनका निराकरण करनेके लिए 
इमको प्रयास करनेकी आवश्यकता नहीं है, ऐसा कहते हैं--“खपक्ष” इत्यादिसे । “ख” 
इत्यादिसे सूत्रका व्याख्यान करते हैं। श्राहुःप्युः--उत्पन्न होंगे । “अत एव” इत्यादि । 
सत्य कार्य अपनेसे विरुद्ध कारणरूपसे नहीं रह सकता है, यह दोष सांख्यके मतमें ही हे, 
कांयका मिथ्या ग्राननचाल वेदान्तियोंके मतस नहा हृ! *अपीतो सूत्रम काथत चार दापाका 
कहते ईँ---तथापीती” इत्यादिसे । प्रलयमें कायको कारणाभचे भाननेस कार्थक समान 
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साष्य 

प्रलयात प्रतिपुरुष ये नियता भेदा न ते तथेव पुनरुस्पत्तौ नियन्तुं शक्यन्ते 
कारणाभावात्‌ । विनेव च कारणेन नियमेऽभ्युपगम्यमाने कारणाभावः 
सास्यान्युक्तानामपि पुनर्यन्धम्रसङ्गः । अथ केचिद्भेदा अपीतावविभागमापचन्ते 
केचिन्षेति चेत्‌ । ये नापथन्ते तेषां प्रधानकार्यत्व॑ न प्राप्नोतीत्येवमेते 
दोषः साधारणचाज्ञान्यतरस्मिन्‌ पक्षे चोदयितव्या भवन्तीत्यदोपता- 
मेवेंपां द्रढयति अवश्याश्रयितव्यत्वात्‌ ॥ १० ॥ 

साष्यका अनुवाद 

असुकका, इस प्रकार जो नियत भेद हैं, वे पुनरुत्पत्तिमै उसी प्रकार रहते हैं, 
ऐसा नियम नहीं कर सकते, क्योंकि ऐसा नियम करनेमें कोई कारण नहीं है। 
कारणके चिना नियस साचा जाय, तो कारणके अभावके ससान होनेसे मुक्त मी 
पुन: बद्ध हो जायंगे। कुछ भेद प्रळयभें अविभागको प्राप्त होते हैं और कुछ 
नहीं होते, ऐसा कहो, तो जो अविभागको प्राप्त नहीं होते, वे प्रधानके कार्य 
नहीं होगे । इस प्रकार ये दोष साधारण होनेसे एक ही पक्षमें लागू नहीं हो 
सकते, इसलिए सूत्रकार दृढ़तापूर्वक कहते हैं कि ये हमारे ही मतभें दोप नहीं 
हैं, क्योंकि वे अवश्य मन्तव्य हैं ॥१०॥ 


रत्नमभा 
दानं भोग्यम्‌ अस्य न इत्यनियमः । बद्धमुक्तव्यवस्था च। यदि व्यवस्थार्थ मुक्तानां 
मेदाः--सङ्घातविशेषाः प्रधाने ढीयन्ते बद्धानां भेदास्तु न लीयन्ते इति उच्येत, 
तर्हि अलीनानां पुरुषवत्‌ कार्यत्वव्याघात इत्यथः ॥ १० ॥ 

रत्वभभाका अनुवाद | 
प्रधानको सी ख्पादिसे युक्त मानना होगा । अमुक कमें अमुकका उपादान है, असुकका भोग्य है, 
आर अशुरुका नहीं हे इत्यादि नियम नहीं रहेंगे । वद्ध और मुक्तकी व्यवस्था भी नहीं रहेगी । 


यदि उस व्यवस्थाके लिए सुक्तोके भेद--समूहंविशेष प्रधानमें लोन होते हैं, और वद्धोंके भेद नहीं 


लीन ho $ _ ~ ही] क ~ ~ 
होते, ऐसा कहो तो अलीन भेदेमिं पुरुषोंके समान कार्यत्वका च्याधात होगा अर्थात्‌ चे 
काये नहीं हो सर्केग ॥ १० ॥ 
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मोक्षप्रसजुः ॥११॥ 

पदच्छेद-<-तकोप्रतिष्ठानात, अपि, अन्यथा, अनुमेयम्‌, इति, चेत्‌, एवम, 
अपि, अविमोक्षप्रसङ्गः । 

पदार्थोक्ति--तकाप्रतिष्ठानादपि--केवलस्य तर्कस्य अप्रतिष्ठितत्वाच, [ न 
ब्रह्मणि वेदान्तसमन्वयविरोधः] कस्यचित्‌ तर्कस्याऽप्रतिष्ठितल्रेऽपि, अन्यथा--- 
अप्रतिष्ठिततकोदन्येन प्रकारेण प्रतिष्ठिततर्केण, अनुमेयम्‌-- समन्वयविरोघादिकम्‌ 
[अनुमेयम्‌], इति चेत, एवमपि-कस्यचित्‌ तर्कस्य प्रतिष्ठितत्वेऽपि, आवमोक्षमसङ्ग:- 
प्रकृतविषये तर्कस्य अप्रतिठतत्वदोषादविमोक्षपसङ्गः | यद्वा, अविमोक्षमसङ्गः-कपिल- 
कणभुगादीनां परस्परविप्रतिपन्नेस्तकेः तच्वनिर्णयाभावात्‌ संसारादबिमोक्षप्रसङ्गः। 

भाषाथे--केवल तर्ककी प्रतिष्ठा न दोनेसे भी ब्रह्मम वेदान्तवाक्य-समन्वयका कोई 
विरोध नहीं है । किसी तर्कके अप्रतिष्ठित होनेपर मी अन्य रीतिसे अथात्‌ प्रतिष्टित 
तर्कसे वेदान्तसमन्वयके विरोधका अनुमान करना चाहिये, यदि ऐसा कहो, तो 
कुछ तर्कोके प्रतिष्ठित दोनेपर भी ग्रकृत विषयमै तर्क अप्रतिष्ठितत्वरूप दोषसे मुक्त 
नहीं हो सकता । अथवा कपिल, कणाद आदिके परस्पर विरुद्ध तकोंसे तत्त्वनिर्णय 
ही नहीं हो सकता, इसलिए कभी संसारसे मुक्ति ही नहीं हो सकती । 

भाष्य 

हवश्व नाऽऽगमगम्येऽर्थे केवलेन तर्केण प्रत्यवस्थातव्यस्‌ यस्मान्निरागमाः 
पुरुपोस्रेक्षामात्रनिवन्धनास्तर्का अप्रतिष्ठिता भवन्ति उप्रेक्षाया निरङुश- 
त्वात्‌। तथा हि केब्रिदमियुक्तेरयत्नेनोत्मक्षितास्त्का अभियुक्ततरेरन्यै- 

याष्यका अनुवाद 

और इससे भी केवल वेदसे जानने योग्य बस्तुमें वेदनिरपेक्ष तकेसे विरोध 
करना उचित नहीं है, क्योंकि झाखके प्रमाणसे रहित और पुरुष कल्पनामात्र- 
मूलक तके अखिर होते हैं, क्योंकि कल्पना निरंकुश है। जैसे कि कुछ 


रत्रा 
किञ्च, तर्कस्य सम्मावितदोषत्वात्‌ तेन निर्दोषवेदान्तसमन्वयो न वाध्य 


इत्याह--तर्कामतिष्ठानादपीति । पुरुषमतीनां विचित्रत्वेऽपि कपिरुत्य सर्वज्ञ- 
रत्वभमाका अनुवाद 
किन्च, तर्कमें दोपोकी संभावना दे, इसलिए तकंसे दोपरहित बेदान्तोंके समन्वयका वाध 


A tr ~ 


नहीं होता, ऐसा कहते हैं--«“तक्काश्रतिष्ठानादपि” इत्यादिसे । पुरुषबुद्धियोंके विचित्र होनेपर 
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साष्य 
रामास्यसाना इश्यन्ते। तैरप्युस्रेक्षिताः सन्तस्ततोऽन्यैरामास्यन्त 
इति न प्रतिष्ठित तर्काणां शक्यमाश्रयितुम्‌, एरुपसतिवेरूप्यात्‌ । अथ 
कस्यचित्‌ मसिद्धमाहात्स्यस्य कपिलस्य चाऽल्यस्य वा संमतर्तर्कः प्रति- 
टित इत्याश्नीयेत, एवसप्यप्रतिष्ठितत्वसेव । प्रसिद्धमाहात्म्यात्ञभताना- 
मपि तीर्थकराणां कपिलकणमुक्म्रृतीनां परस्परचि्रतिप्षिद्शनात्‌ । 
अथोच्येत अन्यथा वयमनुमास्यामहे यथा नाउप्रतिष्ठादोपो भविष्यति, 
नहि प्रतिष्ठितस्तक एव नास्तीति शक्यते वक्तुम्‌ , एतदपि हि तर्काणा- 

माष्यका अनुवाद 

विद्वानोंसे यत्न द्वारा कल्पित तके उनसे विशेष विद्वानोंकी दृष्टिमं तकीभाससे 
प्रतीत होते हैं, और उनके तके उनसे बढ़े चढ़े विह्वानोंकी इष्टम 
तकोभाससे प्रतीत होते हैं । इस कारण तकोंकी स्थिरता कदापि नहीं 
सानी जा सकती, क्योंकि पुरुषसति विलक्षण है। यदि किसी प्रसिद्ध माहात्म्य- 
वाले कपिल या किसी अन्यका तर्क प्रतिष्ठित कहो, [ तो सो नहीं कह सकते ] 
वह सी अप्रतिष्ठित ही है, क्योंकि जिनका साहाल्य प्रसिद्ध समझा गया है, 
ऐसे ज्ञाजकार कपिळ, कणाद आदिमं भी परस्पर विप्रतिपत्ति देखी जाती है। 
यदि ऐसा कहा जाय कि जिस प्रकार अम्रतिष्ठादोष नहीं आवे, उस प्रकार अन्य 
रीतिसे हम अनुमान करेंगे, क्योंकि प्रतिष्ठित तर्क हे ही न. करगे, क्‍योंकि प्रतिष्ठित तर्क है ही नहीं, ऐसा नहीं कहा ऐसा नहीं कहा 

रतममा 
त्वात्‌ तदीयतर्के विश्वास इति शङ्कते--अधेति । “कपिछो यदि सर्वज्ञः कणादो 
नेति का भ्रमा’ इति न्यायेन परिहरत्रि--एचमपीति । ूत्रमध्यस्थशङ्कामागं 
व्याचष्टे--अथोच्येतेति । विलक्षणत्वादितकोणास्‌ अग्रतिष्ठितत्वेडपि व्याप्तिपक्ष- 
धर्मतासम्पन्नः कश्चित्‌ त्कः प्रतिष्ठितो भविष्यति तेन मधानस्‌ अनुमेयमिद्यर्थ; । 
नसु सोऽपि अपतिष्ठितः तर्कजातीयत्वादू विलक्षणत्वादिवत्‌ इत्यत आह-नहीति। 

रत्वम्रभाका अनुवाद `” 

भी कपिछके सवेश होनेसे उनके तकमें विश्वास रखना चाहिए, ऐसी शंका करते हें-~“'अथ' 
सत्यादिसे । कपिलो यादे” ( यदि कपिल मुनि सर्व हें, तो कणाद सुनि सर्वज्ञ नहीं है, 
इसमें क्या प्रमाण है) इस न्यायसे झंकाका परिहार करते है--“एवमपि” इत्यादिसे । 
त शका सायका व्याख्यान करते है---“अयोच्येत” इत्यादिसे । विलक्षणत्व आदि तर्क 
अम्रतिष्टित दोनेपर भी व्याति, पक्षधरता आदिसे संपक्च तर्क प्रतिष्ठित है, उससे प्रधानका 
“खगन करना चाहिए, ऐसा अथे है। यदि कोई कहे कि वह तर्क भी अप्रतिष्ठित है, तके 


सजातीय हाबस, विलक्षणत्व आदि तके समान, इसपर कहते इ---“नहि” इत्यादि | 
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भाष्य 
मप्रतिष्ठितत्वं तर्केणेव प्रतिष्ठाप्यते । केषांचित्‌ तर्काणामम्रतिष्ठितत्वदशने- 
नाऽन्येपामपि तञ्जातीयकानां तर्काणाममतिष्ठितत्वकल्पनात्‌ । सर्वतकों- 
प्रतिष्ठायां च लोकन्यवहारोच्छेदप्रसङ्गः । अतीतवर्तमानाध्वसाम्येन ह्यना- 
गते5प्य ध्वनि सुखदुःखप्रापिपरिहाराय भ्रवर्तमानो लोको दृयते । भ्रत्यर्थ- 
आष्यका अनुवाद 


जा सकता, तर्कका अप्रतिष्ठितत्व तकेसे ही ठहराया जाता है, कुछ 
तर्कोको अभ्रतिष्ठित देखकर तज्जातीय अन्य तके भी अप्रतिष्ठित हैं, ऐसी 
कल्पनाकी जाती है । और सभी तर्कोके अप्रतिष्ठित होनेपर लोकव्यबहार ही 
उच्छिन्न ददो जायगा, क्योंकि भूत और वर्तमान विपयके साइइ्यसे भविष्यत्‌ विपयमें 
भी सुख प्राप्त करने और दुःखका परिहार करनेमें प्रवृत्त होते हुए लोग देखे 


ee 
रलग्रमा 


तर्कजातीयलादू इति तर्कः प्रतिष्ठितो व वा, आये अत्रैव अप्रतिष्ठितत्वसाध्या- 
भावादू व्यभिचारः । द्वितीयेऽपि न सर्वेतकोणाद अप्रतिष्ठितत्व हेत्वमावादू 
इत्यमिसन्धिमान्‌ आह-एतदपीति। किञ्च, अनागतपाकः इष्टसाधनम्‌ , पाकत्वादू, 
अतीतपाकवत्‌ , इत्यादीष्ानिष्टसाधनानुमानात्मकतर्कल प्रवृत्तिनिदृत्तिव्यवहार- 
हेतुत्वात्‌ न अप्रतिष्ठा इत्याह--सर्वैतर्केति । अध्वा--विपयः, पाकमोजनादिः 
विषभक्षणादिश्व तत्सामान्येन पाकत्वादिना अनागतविषयें पाकादौ सुखदुःख- 
मांसयो तकेणे 
हेतुत्वानुमित्या प्रवृत्त्यादिः इत्यर्थः । किन्च, पूर्वीतरमीमांसयोः व वाक्य- 
तात्पर्यनिर्णयस्य क्रियमाणत्वात्‌ तर्षः प्रतिष्ठित इत्याइ-क्षत्ययैति । मनुर॒पि 
रलप्रमाका अनुवाद 
वर सजातीय दोनेसे? यइ तर्क प्रतिष्ठित दै या नहीं १ यदि अम्रतिष्ठित है तो इसीमें अप्रति- 
छितत्वङप साध्य न द्वोनेसे व्यभिचार होता दै, यदि प्रतिष्टित है, तो सव वर्कोमें 
अप्रतिष्ठितत्वरूप देतु नहीं है, इस अमिप्रायसे पूवेपक्षी कहता है--“एतदपि” इत्यादि । 
और भविष्य पाक इष्ट साधन है, पाक होनेसे, अनुभूत पाकके समान, इत्यादि इथ 
साधनानुमानरूप तर्क प्रबृत्ति, निवृत्ति आदि व्यवहारका हेतु है, इसलिए तककी 
अप्रतिष्ठा नहीं है, ऐसा कहते हैं--“सर्वतर्क” इखादिसे । अध्वा-~विपय--पाकभोजन, 
विषभक्षण आदि, पाक आदिमे स्थित पाकत्व आदि दवेठुसे भविष्य पाकम भी सुदेव, 
दुःखद्देतुत्त आदिकी अचुमिति दोकर उससे प्रबृत्ति आदि होते हे, ऐसा अथ दे । और पूर्व- 
मीमांसा और उत्तरम्रीमांसाओंमें तर्कस ही वाकयके तात्पर्यका निर्णय किया जाता हैं, इसालिए 
तर्क प्रतिष्ठित है, ऐसा कढते हैं--/शुत्यथं” इत्यादिसे। मइ भी इछ तकौँको प्रतिष्ठित मानते 
१२४ 


भाष्य : 
विप्रतिपत्तौ चार्थाऽऽपासनिराकरणेन सम्यणर्थैनिधीरणं तर्केणेव घाक्यदवत्ति- 
निरूपणरूपेण क्रियते । मननुरपि चेबमेव सन्यते 

अत्यक्षमजुमान च शाखे च विविधागमम्‌ । 

त्रयं सुविदितं कार्य घर्मशुद्धिमभीप्सता ॥ इति । 

आप धर्मोपदेश च वेदशा्राविरोधिना । 

यस्तर्केणाउसँघत्ते स धर्म वेद नेतरः ॥/ (१२।१०५,१०६) 
इति च घुवन्‌। अयमेव च तर्कस्याऽछट्कारो यदभ्रतिष्ठितत्व॑ नास । 
एवं हि सावधतर्कपरित्यागेन निखधस्तर्क; प्रतिपत्तव्यो भवति । नहि 
पूर्वजो सूढ आसीदित्यात्मनाऽपि सूढेन भवितव्यमिति किँचिदरित प्रसा- 

माष्यका अनुवाद | 

जाते हैं। श्रुतिके अर्थसें विप्रतिपत्ति हो, तो अथोभासका निराकरण करके 
सय अर्थका निर्णय वाक्यतात्पयेका निरूपण करनेवाले तकैसे ही किया जाता है। 
'अत्यक्षसनुमाने च०” ( धर्सका अधर्ससे सेद जाननेकी इच्छा करनेवाले पुरुषको 
प्रक्ष, अनुमान और विविध संभ्रदायांसे युक्त शाखका सली भाति सनन 
करना चाहिए) और “आप धर्मापदेशे च०' ( क्रषिप्रणीत घसौँपदेशका 
वेद और शाख्से अविरुद्ध तके द्वारा जो विचार करता है; वह धसेके 
यथार्थरूपको जानता है, अन्य नहीं जानता ) ऐसा कहते हुए मनु भी 
कुछ तकाकी प्रतिष्ठित कहते हैं। अप्रतिष्ठित होता तकेका भूषण है, क्योंकि 
इस प्रकारसे निन्य तकेका परित्याग करके निष्ट तके स्वीकार किया जाता है। 
ूर्वजोंके मूढ होनेसे हमको भी मूढ होना चाहिए, इसमें कोई प्रमाण नहीं है । 


रत्वमभा 

केषाभ्चित्‌ तकोणां प्रतिष्ठां मन्यते इत्याह--सङुरिति ! धर्मस्य शुद्धिः अधर्माद्‌ 
भेदनिणयः । कस्यचित्‌ तर्कस्य अग्रतिष्ठितत्वमज्ञीकरोति--अयमेवेति । सर्व- 
तकोणां प्रतिष्ठाया पूर्वपक्ष एव न स्यादिति भावः। पूर्वपक्षतर्कैवत्‌ सिद्धान्त- 
तकोऽपि अप्रतिष्ठितः तर्कलवाविशेषादिति वदन्तस्‌ उपहसति--नहीति । 
है है रत्रप्रभाका अनुवाद ' 

है, ऐसा कहते हैं---मजुः” इत्यादिसे । घर्मकी शुद्धि--अधसे भेदका निश्चय । कुछ तर्कोको 
अगनतिदठित मानते हन अयमेव” इत्यादिसे । आशय यह हे कि सब तकाकी अतिष्ठा होनेपर 
पूर्पपक्ष हीं न हो सकेया । पूर्वपक्ष तकेके समान सिद्धान्त तके सी अप्रतिष्ठित है, क्योंकि सव 
तकही हैं, ऐसा कहते हुए सिद्धान्तीका सांख्य उपद्दास करता है---““नहि” इत्यादिसे। कहीपर तर्केके , 
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माप्य 
णस्‌ । तस्मान्न तर्काप्रतिष्ठानं दोप इति चेत्‌ । एवमप्यविमोक्षप्रसङ्गः । 
यद्यपि फ़चिद्विपये तर्कस्य प्रतिष्टितत्वमुपलक्ष्यते तथापि प्रकृते तावद्‌ 
विपये प्रसज्यत एवाऽप्रतिष्ठितत्वदोपादविमोक्चस्तर्कख । नहीदमतिगम्भीरं 
भावयाथात्म्यं घुक्तिनिवन्धनमागममन्तरणोस्रेक्षितुमपि शक्यम्‌ । रूपाः 
भावाद्वि नाऽयमर्थः प्रत्यक्षगोचरः, लिङ्गाचभावाचच नाञ्नुमानादीनामिति 
चाऽवोचाम। अपि च सम्यग्ज्ञानान्मोक्ष इति सर्वेपां मोक्षवादिनामस्युपयमः। 
तथ सम्यग्क्षानमेकरूपं वस्तुतन्त्रत्वात्‌ । एकरूपेण द्ववस्थितो योऽर्थः स 
परमार्थः । लोके तद्विपयं ज्ञानं सम्यग्तानमित्युच्यते यथाप्रिरुष्ण इति । 
साप्यका अनुवाद 
इसलिए तर्ककी अग्रतिछा कोई दोप नहीं है, ऐसा कहो, तो तर्क दोपमुक्त नहीं 
हो सकता । यद्यपि किसी एक विपयमें तर्क प्रतिष्ठित दीखता है, तो भी प्रकृत 
बिपयमें तर्क अप्रतिष्टितत्व दोपसे विमुक्त नहीं हो सकता । इस अति गंभीर 
गुक्तिके देतु कारणकी अद्वितीयताका अवधारण झाख्नके विना नहीं हो 
सकता, क्योंकि रूपादिरहित होनेसे यदद अर्थ प्रत्यक्ष प्रमाणका विपय नहीं 
है और लिंग आदिफे अभावसे अनुमान आदिका विषय नहीं दै, ऐसा भी हम 
पीछे कह चुके हैं । और सम्यग्ज्ञानसे मोक्ष प्राप्त होता दै, ऐसा सव सोक्षवादी 
स्वीकार करते हैं । और चह सम्यग्ज्ञान एकरूप है, क्योंकि वह वस्तुके अधीन 
है। सदा एक रूपसे रहनेवाळा पदार्थ परमार्थ है और उसका ज्ञान छोकमें 
सम्यग्ज्ञान कहळाता है, जैसे कि अभि उष्ण दै, यह ज्ञान सम्यग्ज्ञान है। 


रत्वप्रमा 
कचित्‌ तर्क्य प्रतिष्ठायामपि जगत्कारणविरोषे तर्कस्य खातन्त्यं नास्तीति सूत्रशेषं 
व्याचटे-यद्यपीत्मादिना । अतिगम्भीरतं ब्रह्मणो वेदान्यमानागम्यत्वम्‌। भावस्य 
जगत्कारणस्य याथाल्यम्‌ अद्वयत्वं दशयति-रूपादीति । अविमोक्षो मुक्त्यभाव 
इत्यर्थान्तरमाह-अपि चेत्यादिना । एकरूपवस्तु्ञानस्य सम्यश्ज्ञानत्वेऽपि तर्क 
रत्रश्रमाका अनुवाद 
प्रतिष्ठित होनेपर भी जगत्कारणके विषयमें वह स्वतंत्र नहीं है, इस प्रकार सूत्ररोपका व्याख्यान 
करते हैं--“यद्यपि” इत्यादिसे । अतिगंभीरत्व--त्रह्मका वेदमिन्न प्रमाणसे अज्ञेयत्व । भाव- 
यायात्म्य--जगत्कारणकी अद्वितीयता । झुक्तिबिबन्धन--सुक्तिका आश्रय । बरह्म वेदभिन्न प्रमाणसे 
ज्ञेय नहीं है, इस बातको दिखळाते हैं--““रूपादि” इत्यादिसे । अविमोक्षपदका मुक्त्यभावरूप 
अन्य अर्थ कहते दॅ--““अपि च” इत्यादिसे । , एकरूपसे स्थित वस्तुका ज्ञान सम्यग्द्ञान होने- 
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भाष्य 

तत्रैबै सति सम्यण्ज्ञाने पुरुषाणां विभ्रतिपत्तिस्तुपपत्ना । तकेज्ञानानां 
त्वन्योन्यविरोधात्‌ प्रसिद्धा विभतिपत्तिः । यद्धि केनचित्‌ ताककेणेद मेव 
सम्यग्ज्ञानमिति प्रतिष्ठापित तदपरेण व्युस्थाप्यते, तेनापि भतिष्ठापित 
ततोऽपरेण व्युत्थाप्यत इति च प्रसिद्ध रोके । कथमेकरुपानबस्थित- 
विषयं तर्कप्रभव॑ सम्यञ्ज्ञानं भवेत्‌ । न च प्रधानवादी तकवबिदापुत्तम इति 
सर्वैस्ताकिंकेः परिशृहीतो येन तदीयं मतं सम्यरज्ञानभिति प्रतिपचेमहि। न 
च शक्यन्तेऽतीतानाजतवमानास्तार्किका एकस्मिन्‌ देशे कारे च समाहते 

साष्यका अनुवाद 

ऐसी अवस्थामें सम्यग्ज्ञानके विषयमे पुरुषोंकी विप्रतिपत्ति अयुक्त है। तकेज्ञानोंमें 
तो अन्योन्य विरोध होतेसे विप्रतिपि प्रसिद्ध है और यह लोकें प्रसिद्ध है 
कि किसी एक तार्किक छारा सम्यग्ज्ञानरूपसे निर्णीत सकेका दूसरा खण्डन कर 
देता है और दूसरेके द्वारा निर्णीत तर्कका तीसरा खण्डन कर देता है। इसलिए 
एक रूपसे जिसका विषय अवखित न हो, ऐसे तकेसे उत्पन्न हुआ ज्ञान किस 
प्रकार सम्यरज्ञान हो सकता है । प्रधानवादी तर्कवेत्ञाओंमें उत्तम है, ऐसा सच 
तार्किक नहीं कहते हैं जिससे कि हम उसके सतको सम्यर्ज्ञान सान 
सकें । और अतीत, अनागत और चर्तमान तार्किक एक देशमै और 


रत्वमसा 


जन्यत्वं कि न स्यात्‌ इत्यत आह-तत्रेवे सतीति । तकोंत्थज्ञानानां मिथो विभ्रति- 
पत्तेः न सम्यस्शानत्व॑ सम्यरज्ञाने वि्रतिपत्त्ययोगांदित्यर्थः । एकरूपेण अनवस्थितो 
विषयो यस्य तत्‌ तर्कप्रभवम्‌ , कथं सम्यण्जञानं भवेदिति योजना। ननु सांख्यस्य 
श्ेष्ठलात्‌ तज्ञानं सम्यग्‌ इत्यारिङ्क्य हेत्वसिद्धिमाह-न च प्रधानेति । ननु 
सवेतार्किकेः मिलित्वा निश्चिततर्कोत्या सतिः सुक्तिहेतुः इत्यत आह-न च 
रत्नभभाका अनुवाद 
पर भी बह तर्कजन्य क्यों नहीं होगा ? इसपर कहते हैं---“'तन्ैदं सति” इत्यादि । तर्कसै 
उत्पन्न झानोमें परस्पर विरोध है, इसालिए वे सम्यग्जान नहीं हो सकते है, सम्यस्शानमें कोई 


विश्रतिषत्ति नहीं रहती अर्थात सम्यग्ज्ञान हों, तो परस्पर विरोध नहीं रहेगा । 
विषय एकरूपसे अवस्थित नहीं रहता, 


योजना करनो चाहिए । परन्तु सांख्य 
आशंका कर हेतुकी आसीद्वि कते हैं 
ताकिक मिलकर बिचारपूवेक जिस 


र जिस ज्ञानका, 
वह तकजन्य ज्ञान सम्यग्शान कैसे हो सकता है, ऐसी 
सवापेक्षया श्रेष्ठ है, उसका ज्ञान तो यथार्थ है, ऐसी 
“न च प्रधान” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि सब 
तर्कको निश्चित करेंगे, उस तर्ईसे उत्पन्न ज्ञान मुक्तिका 
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साष्य 
येन तन्मतिरेकरूपैकार्थविपया सम्यङ्मतिरिति सात्‌ । वेदख तु नित्यत्व 
विज्ञानोत्पत्तिहेतुत्वे.च सति व्यवस्थितार्थविषयत्वोपपत्तेसञ्ञनितख ज्ञानस्य 
सम्यक्त्वमतीतानागतबर्तमानेः सर्वैरपि तार्किकैरपह्ोतुमशक्यमू | अतः 
सिद्धमस्येवोपनिपदस्य ज्ञानस सम्यग्ज्ञानत्वम्‌ । अतोऽन्यत्र सम्यज्ञान- 
त्वाजुपपतते संसाराविमोक्ष एव प्रसज्येत। अत आगमवशेना5»गमाजुसारि- 
तकेवशेन च चेतन ब्रह्म जगतः कारणं प्रक्ृतिथ्ेति स्थितम्‌ ॥११॥ 

भाष्यका अनुवाद 

एक काळमें एकत्र नहीं किये जा सकते, जिससे कि एक अर्थमें उनकी मति 
एकसी होकर सस्यग्ज्ञान हो सके । वेद तो निल है और विज्ञानकी उत्पत्तिका 
हेतु है, अतः वह व्यवस्थित अर्थका प्रतिपादक है, उससे उत्पन्न हुए ज्ञानकी 
यथार्थताका अतीत, अनागत और वर्तमानके किसी भी तार्किक द्वारा निपेध 
नहीं किया जा सकता। इससे यह सिद्ध हुआ कि यह उपनिपद्गस्य ज्ञान ही 
सम्यग्ज्ञान है। औपनिपदू ज्ञानको छोड़कर और ज्ञान सम्यग्ज्ञानं नहीं हो 
सकते । इसलिए अन्य ज्ञानोंसे संसारसे मुक्ति नहीं हो सकेगी। इससे यह 
सिद्ध हुआ कि आगमके वळसे और आगमानुकूढ तकेके वळसे चेतन ब्रह्म 
जगत्तका कारण और प्रकृति है ॥११॥ 


रलमग्रभा 
शक्यन्त इति । तस्मात्‌ तकोत्थज्ञानात्‌ मुक्स्योगात्‌ तर्केण वेदान्तसमन्वयबाधो न 
युक्तः, त्ाधे सम्यग्ज्ञानालाभेन अनिरमोकषमरसङ्गाद्‌ इति ूतरांशार्थस्‌ उपसंहरति- 
अवीऽन्यत्रेति । समन्वयस्य तर्केणाऽविरोघे फलितमधिकरणार्थमुपसंह्रति-अत 
आगमेति ॥ ११ ॥ (२) 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
हेतु दो, इसपर कहते हैं--“न च शक्यन्ते” इत्यादि । अतः तर्केजन्यज्ञानसे मुक्तिके न दो 


०० » च 


सक्षनेंके कारण तर्कसे वेदान्तसमन्वयका बाघ करना उचित नहीं दै, क्योंकि वेदान्तसमन्वय- 
का वाध होनेसे सम्यगूज्ञान उपपन्न ही नहीं हो सकेगा, इसलिए संसारसे कभी छुटकारा नहीं 
हो सकेगा, इस प्रकार सूत्रांशके अर्थका उपसंहार करते है--"'अतोडन्यत्र” इत्यादिसे । तकंसे 
समन्वयका विरोध न होनेपर फलित अधिकरणके अर्थका उपसंहार करते ह--/“अत आगम” 


इत्यादिसे ॥ ११ ॥ 


९८८ न्रह्मसृत्र [ अ० ९ पा० १ 


IIIT 


[ 8 शिष्टापरिग्रहाघिकरण स्‌ १२ ] 


चाधोऽस्ति परमाण्वादिमपेनो चा थतः पटः । 
न्यूवतन्तुभिरारब्धो दष्टोऽतो वाध्यते मतेः ॥ 
शिष्टेष्टापि स्टतिसत्यक्ता शिष्टत्यक्तमर्त किसु । 
तातो वाथो विवते तु न्यूनत्वानियसो नहि ॥ 


[ अधिकरणसार ] 

सन्देह--काणाद आदि मोसे वेदसमन्वयका बाध होता है या नहीं ! 

पूवेपक्ष--छोकमें देखा गया है कि पट अपनी अपेक्षा अल्प परिमाण तन्ठुओसे 
उत्पन्न होता है, अतः परममहर्परिमाणवाला ब्रह्म किसी कार्य द्रव्यका कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए काणाद आदि मोसे ब्रह्म वेदसमन्वयका बाध होता है. 

सिद्धान्त--जब शिष्टसम्मत स्मृति ही निराकृत हो, गई, तव शिष्टीसे 
बर्जित मतके विषयर्मे कहना ही क्या दै) और विवर्तवादर्म यह नियम नहीं है कि 
कार्यैसे कारण अल्प परिमाणवाला होना चाहिए । इसलिए काणाद आदि मतोंसे अद्वैत 
ब्रह्म वेदसमन्वयका बाध नहीं होता है । 

ण शासन यह दे कि पूर्षपक्षी कइता है--सांख्य, योगस्मृतियोसे ओर उनके तकोसे वेदसमन्वयका 
वाध भलेही न दो, किन्तु काणाद आदि स्मृतियोसे ओर उनके तकौसे तो समन्वयका वाध 
होचा चाहिए, क्योंकि कणाद महर्षि कहते बै कि परमाणु जगत्कारण हैं, उस विषयमै 'द्यणुक 
आदि अपनी अपेक्षा अल्प परिमाणवाळे द्रव्यसे उत्पन्न हैं, कार्यद्रज्य होनेसे, तन्तुओसे उत्पन्न 
परके समान? इल्यादि युक्तियाँ जी उपस्थित करते हैं । बुद्ध सगवान्‌ विष्णुके अवतार हैं। वे अभावको 
जगत्‌का कारण मानते दे. । अपने मतको पुष्टिके लिए 'मावरूप जगत्‌ अभावसे उत्पन्न है, भावरूप 
दोनेसे, सुपुप्तिपूवक स्व्ष भ्पंचके समान! इत्यादि युक्तियॉ सी उपस्थित करते हें । इसलिए प्रबल 
काणाद आदि मत्तोंसे वेदसमन्ययका वाध होगा । न 

सिद्धान्ती कइते हैं [फे जव वैदिकशिरोमाणि पुराणकर्ताओंसे प्रसंगवशात कहीं कही उदाइत 
प्रकृति, पुरुष आदिका प्रतिपादन करनेवाली सांख्यस्मत और योगस्याति जगतके कारणके प्रतिपादव- 
में दुर्वळ होनेसे त्याग दी गई हे, तब अखिल शिष्टोसे उपेक्षित काणाद आदि ' मतोंके दौव॑स्यके 
घरेंसे कहना ही क्या हे! ब्राह्म, पाद्म आदि पुराणोमे कहींपर भी किसी असंगवश भी 
्यणुक मरीची प्रक्रियाका उछेख नहीं है। किन्तु इसके विपरीत 'हेतुकान्‌ बकवृत्तीं्य वाङमान्ने- 
णापि नाचेयेत' ( हेतुवादी और वकवृत्तिवाळोंका केवळ वाणीसे भी उपचार नहीं करना 
चाहिए) इत्यादि वहुतसे निन्दावचन मिलते हें । यह जो कष्दा है कि कार्यद्रव्य अपनी अपेक्षा 
न्यून परिमाणवाळे दव्यसे उत्पन्न होता है, यह नियम विवततैवादर्मे नही है, क्योंकि पर्वतके 
अअभागर्मे रइनेवाछि महान्‌ इषम दूरस्थ पुरुषको दूवांभभागका अम होता है। अभावपूर्वक 
जगदुत्पत्तिका अनुमान जो कदा गया है, उसमें इृष्टान्तमे साध्य हो नहीं है. क्योंकि सुषुसति त्तो 
अवस्था है, अवस्थाओंमें अनुगत सदूरूप आत्माका स्वीकार किया गया है, अतः खम भी अभावपूर्वैक 
नहा ६ । इस कारण काणाद आदि मतोसे भी वेदसमन्वयका वाध महीं हो सकता है । 
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एतेन शिष्टापारिग्रहा अपि व्याख्याताः ॥ १२ ॥ 


पदच्छेद--एतेन, सिष्टापरिमहाः, अपि, व्याख्याताः । 
पदार्थोक्ति--एतेन-देवलादिशिष्टिः केनचिदंशेन परिगृद्दीतप्रधानवाद- 
निराकरणेन, शिष्टापरिमहाः अपि-सिष्टेः केनाऽप्यंरोनाऽपरिगृहीता अण्वादिकारण- 
वादा अपि, व्याख्याताः-निरस्ताः [ वेदितव्याः ] | 
भापार्थ--देवळ आदि रिष्टोंसे किसी अंशमें परिगृहीत प्रधानकारणवादके 
निराकरणसे शिष्टो द्वारा किसी भी अंशसे अपरिगृहीत अणु आदि कारणबादोंका भी 
निराकरण समझना चाहिए । 
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भाष्य 
वैदिकस्य दर्शनस्य प्रत्यासन्नत्वाद्‌ गुरुतरतर्कबलोपेतत्वाद वेदाचु- 
मआष्यका अनुवाद - 
वेदिकद्शनके निकटवर्ती होनेसे, अनेक प्रवळ तकोसे युक्त दोनेसे और 


रत्वमभा 

ब्रह्म जगदुपादानमिति ब्रुवन्‌ वेदान्तसमन्वयो विषयः, स कि “यङ्वियु तन्न 
द्रव्योपादानम”” इति वैरोषिकादिन्यायेन विरुध्यते न वेति सन्देहे सांख्यबृद्धानां 
तकीकुशलमतित्वेऽपि वेशेषिकादीनां तर्कमतिकुशळतवभ्रसिद्धः तदीयन्यायस्य 
अवाघितत्वादू विरुद्धयते इति प्रत्युदाहरणेन प्रापतेऽतिदिशति-एतेनेति । फलं 
पूर्ववत्‌ । ननु सांज्यमतस्य उपदेशः तार्किकमतस्य अतिदेशः किमिति कृतः, 
वैपरीत्यस्यापि सम्भवाद्‌ इत्याशङ्क्य पूर्वोत्तरयोः उपदेशातिदेशभावे कारणमाह- 

रत्वम्रभाका अनुवाद 

ब्रह्मो जगतका उपादान कारण वतलानेवाला वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय 
हे। जो विभु--व्यापक है, वह किसी द्रव्यका समवायिकारण नहीं होता, इत्यादि वैशेषिक 
आदिके न्यायोसे उस समन्वयका विरोध होता दै या नहीं, ऐसा संशाय दोनेपर सांख्यबृद्धोंमे 
तर्ककी प्रवीणता न होनेपर भी वैशेषिक आदिका तर्कज्ञानमें नैपुण्य प्रसिद्ध है, अतः 
उनके न्याय अवाधित हैं, इसलिए उनके न्यायोंसे समन्वयका विरोध होता है, इस 
प्रकार प्रत्युदाइरण संगतिसे पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर अतिदेश करते हैं--“एतेन” इत्यादिसे । 
पूर्वपक्ष और उत्तरपक्षके फल पूर्वाधिकरणके समान हैं। परन्तु सांख्यमतका उपदेश और 
तार्किक मतका अतिदेश कैसे किया दै, क्योंकि इसके विपरीतका भी संभव है । ऐसी आशंका 
करके पूर्वीधिकरणके उपदेश और इस ' अधिकरणके अतिदेशमें कारण कहते दे-- 


९९० . जहान र 


भाष्य 

सारिमिश्र कैश्रिच्छिटेः केनचिदंशेन परिगृहीतत्वात्‌ मथानकारणवाद 
तावद्‌ व्यपाथित्य यस्‍्तर्कनिमितत आश्षेपो वेदान्तवाक्येपूज्धावितः स 
परिहुतः । इदानीमण्वांदिवादच्यपाश्रयेणाऽपि केश्चिन्मन्द्मतिभिवेदान्त- 
चाक्येषु एनस्तकेनिमित्त आक्षेप आशङ्कथेत इत्यतः प्रधानमल्रनिबहण- 

आष्यका अनुवाद 

वेदके अनुसारी कुछ शिष्टोंसे किसी एक अंशसे स्वीकृत दोनेसे प्रधानकारण- 
वादके आधारपर जो तकेनिसित्त आक्षेप वेदान्तवाक्योंमें उठाया गया था, उस- 
का परिहार किया जा चुका है। अब अणुवाद आदिके आधारपर भी कुछ. 
सन्द्मति फिर भी वेदान्ववाक्यों पर आक्षेपकी आशंका कर सकते हैं, इसलिए 


रत्वप्रभा 
वैदिकस्पेति । सत्कायेलवात्मासड्ल्वखप्रकाशत्वाधंशैः चेदान्तशास्त्रस्य भप्यासन्नः 
प्रधानवादः शिष्टैः देवलादिमिः सक्तार्यखाशेव स्वीकृत इति मबलत्वादू 
उपदेशः । अण्वादिवादानां निमूडस्वेन दुर्बत्वादू अतिदेश इति भावः । 
रत्नभ्भाका अनुवाद 
“बैदिकस्य” इत्यादिसे । आशय यह कि वेदान्तवादके समान प्रधानवाद भी सत्कार्यवादे है, 
आत्माको असंग और स्वप्रकाश कहता है इत्यादि कुछ अंशाँसे प्रधानवाद वेदान्तवादके 
समीप है और देवळ आदि शिष्टोंने सत्कायेत्वांशमें उसका स्वीकार भी किया है। इसलिए 
प्रबल होनेके कारण उसका उपदेश किया है, अणु आदि कारणवाद निसूल होनेके कारण 
य ल le RU UO तरत होता बोरा. 


(२) वाद अर्थाद्‌ स्वाभिमत अ्थका कथन । यह दो प्रकारका है, सत्कार्यवाद और अत्तत्कार्य- 
वाद । सत्कार्यवाद भी दो प्रकारका है परिणामवाद और विवत्तेवाद। सांख्य और 
रामानुजोंकः परिणामवाद है । उनके मतमै कारण ही कार्यरूपे परिणत होता है, 
इसलिए कार्य ओर कारण अभिन्न हैं और सत्य हैं। जैसे कि दूध दहाँके रूपमै परिणत दोता 
है, इसलिए दही कार्यान्तर दे जोर दूधसे भित्र नहीं है। बर्वादो वेदान्तियोंका विवर्तवाद है। 
उनके मतर्मे कारण ही कार्यरुपमें आसता है, इसलिए कारण ही सत्य है, कार्य सत्य नद्दीं 
दे । जैसे झुक्तिमें “यह रजत है” ऐसा शान होनेके अनन्तर अधिष्ठानभूत जुक्तिका शान होनेसे 
पूर्वमे शात रजत निक्त दो जाता दै, उसी प्रकार ब्रह्मका ज्ञान होनेपर जगत्‌ आदि भेदप्रपंच 
हे oe 1021 कय असस्कार्यवाद दै । उसको आरम्मवाद भी कहते हवें! 

स्‌ । असे कि पहले न रददनेवाले घट आदि कार्य दण्ड, 
चक्र, कुलाल आदि सामभियोंते युक्त मृत्‌ आदि कारणेसि भिन्न उत्पन्न होते हैं, इसलिए कार्य और 
कारण भिन्न हैं। इसी प्रकार योगाच दु | 


कल म र बौद्धोंका क्षणिक विज्ञानवाद है, माध्यमिक वौद्धोका शुन्यवाद 
४, आहताका स्याद्वाद दे इत्यादि समझने चाहिएँ । 
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भाष्य 
न्यायेचातिदिशति । परिगृद्वन्त इति परिग्रहाः, न परिग्रहा अपरिग्रहः, 
शिष्टाचामपरिग्रहाः शिष्टापरिग्रहाः, एतेन प्रकृतेन भ्रधानकारणवादनिरा- 
करणकारणेन, शिटटमचुञ्यासग्रभृतिभिः केनचिदप्यशेनापरिगृहीता येउ्ण्वा- 
दिकारणवादार्तेऽपि प्रतिपिद्धतया व्याख्याता निराकृता द्रष्टव्याः | 
तुल्यस्यान्निराकरणकारणस्य नात्र घुनराशङ्क्तव्यं किञ्चिदस्ति । तुल्यः 
मत्रापि परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्य तर्कानवगाह्यत्तं तर्कस्य चाप्रति- 
एतत्वमन्यथाऽलुमानेऽप्यविमोक्ष आगमविरोधवे्ेवंजातीयकं निरा- 
करणकारणम्‌ ॥ १२ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 
प्रधानमल्लनिवहेणन्यायस अतिदेश करते हैं। जिनका परिग्रहण किया 
जाता है, वे परिग्रह कहलाते हैं, जो परिग्रहसे भिन्न हैं, वे अपारम्रह हैं, जिनका 
दिष्टों द्वारा परिग्रहण नहीं किया जाता, वे शिष्टापरिमह हैँ। इससे अर्थात्‌ 
प्रकृत प्रधानकारणवादके निराकरणके देतुसे शिष्ट अर्थात्‌ मन्नु, व्यास आदि 
द्वारा किसी एक अंहामें भी अखाक्कत अणु आदि कारणवादोंका खण्डन किया गया, 
ऐसा समझना चाहिए । निराकरणका कारण समान होनेसे यहां समन्वयपर 
किसी प्रफारकी आइका नहीं होती। यहां भी परम गंभीर जगत्कारणकी 
तर्कस अगम्यता, तर्फका अप्रतिछितपना, अन्यथा अनुमान करनेपर भी अविमोक्ष 
और आगमका विरोध, इत्यादि निराकरणफे कारण समान हैं॥ १२॥ 
रत्नमा 
किं निराकरणकारणमिति प्रष्टव्यं नास्ति इत्याह-तुल्यत्वादित्ि। कारणमेवाह- 
तुल्यमिति । यदुक्तं विभुत्वात्‌ न द्रव्योपादानं ब्रह्मेति; तत्र पक्षसाधकत्वेन 
श्तेः उपजीव्यत्वात्‌ तया याधः । महापरिमाणवत्त्वस्य सर्वसंयोगित्वरूपविभुत्तख 
निर्नुणे ब्रह्मणि असिद्धेश्व इति द्रष्टव्यम्‌ । अतः समन्वयस्य तार्केकन्यायेन न 
विरोध इति सिद्धम्‌ ॥ १२ ॥ (९) 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
दुर्बळ हैं, अतः उनका अतिदेश है । निराकारणका कारण क्या है, यह पूछनेकी आवश्यकता 
नहीं है, ऐसा कहते हें--“वुल्यत्वात” इत्यादिसे । कारण ही कहते ईैं--“ट॒ल्यम_ इत्यादिसे । 
विशु दोनेके कारण बहम द्रव्यका उपादान कारण नहीं हो सकता है, यइ जो कहा है, 
उसका पक्षका साधक होनेके कारण उपजीव्य श्रुतिसे वाघ होता ह । और परममदत्परिमाण, 
सर्वसंयोगित्वहप विभुत्व निगुण ब्रद्ममें नहीं, है ऐसा समझना चाहिए । इससे सिद्ध हुआ 
कि तार्किकन्यायसे समन्वयका विरोध नहीं होता दे ॥१२॥ 
१२५ 


९९२ ` ब्रह्मसूत्र gid 
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सोक्ज्रापत्तेरविमागश्ेत्स्यार्होकवत्‌ ॥ १३ ॥ 
पदच्छेद--भोकत्रापत्तेः, अविभागः, चेत, स्यात्‌; कोकवत्‌ । 

' पदार्थाक्ति--मोक्त्रापतेः-{ अद्वितीयत्रह्मणो जगदुपादानत्वे सर्वेस्य ब्रह्मा- 
नन्यरवेन | सोग्यशब्दादीनां भोकृत्रात्मकत्वापत्तेः, अविभागरचेत्‌-मअल्यक्षसिद्ध: 
परस्परविभागो न स्यात्‌, इति चेत्‌, छोकवत्‌-छोके स॒दात्मना$मिज्ञानां घटादीनां 
परस्परमेदवत्‌ स्यात्‌--भोक्ठ्भोग्यम्रपञ्चस्यापि परस्परविभागः स्यात्‌ । 

भाषार्थ--अद्वितीय ब्रह्म यदि जगत्‌का उपादान हो, तो सच पदार्थ ब्रह्मामिनन 
हानेके कारण भोग्य--शब्द आदि विषय भी भोक्तासे अभिन्न हो जायंगे, इससे प्रसक्ष- 
सिद्ध मोक्ता, भोग्य आदि विभाग ही न रहेगा, ऐसा यदि कहे, तो जैसे व्यवहारमें 
घट आदि कार्य यद्यपि मृत्से अभिन्न हैं, तो भी परस्पर भिन्न हैं, उसी प्रकार 
कारणसे अमेद ह्यानेपर भी भोक्ता, भोग्य आदि प्रपञ्चका परस्पर विभाग रहेगा । 


[५ ओक्त्रापत्यधिकरण छू० १३ ] 
अद्गेत वाध्यते नो वा भोक्ट्भोग्याविभेदतः । 
अत्यक्षादिभ्रमातिद्धो भेढोञ्सावन्धवाधक ॥१॥ 
तरङ्गफेतमेदेऽपि समुद्रेडमेद इष्यते । 
सोक्ट्मोग्याविभेदेऽपि जह्माद्वेतं तथाऽस्तु तत्‌# ॥२॥ 
[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--मोक्ता, मोग्य आदि मेदसे अद्वैत वाधित होता है अथवा नहीं ! 
पूर्व॑पक्ष--प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे सिद्ध भेद अद्वैतका वाधक है । 


सिद्धान्त--जेसे तरङ्ग, फेन आदिमें परस्पर भेद होनेपर भी उनके साथ समुद्रका 


भेद नहीं माना जाता, उसी प्रकार भोक्ता, भोग्य आदिमे परस्पर भेद होनेपर मी 
उनके साथ ब्रहाका भेद नहीँ है । 


ह ता यह ई कि पूर्वेपक्षी कहता दे--वेदान्तसमन्वयसे प्रतीयमान अदैतका प्रत्यक्ष, अनुमान 
आदि अमार्णसि सिङ भोक्ता, भोग्य आदि मेदसे बाध दोगा । 
सिद्धान्वी कहते दै कि एक हो जल्का तरङ्ग, फेन आदि खूपसे भेद, समुद्ररूपसे अभेद 
या Fr इसछिए भेद और अभेदमें विरोध नहीं है । सदाभेदविरोधव्यवहार 
तो आाकारभेदसे रहित वे र्‍ दो 
0 Re क्व न वस्तुमें भी दो सकता है। इसलिए ज्रद्मरूपसे अद्वैत 
क ; रूपसे देत है, इस प्रकार आकारभेदसे व्यवस्था हो सकती दै, अतः 
नहा! 


NN 


आभि० ५ सू० १ है] श्ञाङ्रंभाष्य-रत्नम्रभा-माषाचुवादसहित ९९३ 


भाष्य 


अन्यथा पुननेक्लकारणवादस्तकंबठेनेवाश्षिप्यते । यद्यपि शतिः प्रमाणं 

स्वविषये भवति तथापि प्रमाणान्तरेण विषयापद्दारेऽन्यपरा भवितुमर्हति, 
भाष्यका अनुवाद 

पुनः अन्य प्रकारसे ब्रह्मकारणवादका तकेवळसे ही आक्षेप किया जाता 

है। यद्यपि अपने विषयभें श्रुति प्रमाण है, तो भी जहां अन्य प्रमाणसे 

उसके विपयका बाध होता है, वहां अन्यचिषयक होती है, जैसे कि मंत्र 


रत्नमभा 


अह्वितीयादू ब्रह्मणो जगत्सगादिवादी वेदान्तसमन्वयो विषयः | स किं यत्‌ 
मिथो भिन्नं तत्‌ न अद्वितीयकारणाभिन्नं यथा मृत्तन्तुजा घटपटौ इति तर्कसहित- 
भेदप्रत्यक्षादिना विरुध्यते न वा इति सन्देहे ब्रह्मणि तर्कस्य अप्रतिष्ठितत्वेऽपि 
जगद्भेदे मतिषितत्वादू विरुध्यते इति पूर्वपक्षयति-भोकत्रापत्तरिति । विरो- 
धाद्‌ अद्ैतासिद्धिः पूर्वपक्षफलम्‌ , सिद्धान्ते तत्सिद्धिरिति भेदः । अनषेक्ष- 
रत्या खार्थनिर्णयात्‌ तकेंण आक्षेपो न युक्त इत्युक्तम्‌ इति शङ्कते-यद्यपीति । 
मानान्तरायोग्यश्रृत्यर्थ मवत्यनाक्षेपः । अस्तु जद्वितीयन्रक्षामेदाद्‌ सूजलादीनाम- 
मेदो ब्रह्मोपादानकत्वश्रुतिविषयः+ स “आदित्यो यूपः” इत्य्थेवादार्थेवत्‌ 
मानान्तरयोग्य एवेति द्वेतम्रमाणिः अपहियत इति समाधत्ते-तथापीति । अन्य- 

| रत्नम्रभाका अनुवाद 


अद्वितीय ब्रह्मसे जगत्‌की उत्पत्ति कहनेवाला वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय 
है। जो परस्पर भिन्न हैं, वे आद्विताय कारणसे अभिन्न नहीं होते हैं, जैसे उत्तिकासे उत्पन्न घट 
और तन्तुसे उत्पन्न वस्त्र, इत्यादि तर्कसदित भेदश्रत्यक्ष आदिसे युक्त वेदान्तसमन्वयका विरोध 
होता है या नहीं, ऐसा सन्देद्द हेनिपर ब्रह्मे तर्क अप्रातेछित होनेपर भी जातक भेदे अतिछित्त 
होनेके कारण उससे विरोध होता दै, ऐसा पूर्वपक्ष करते हैं--“मोक्लापत्तेः” इत्यादिसे । 
समन्वयके विरोधसे अद्वेतकी. असिद्धि पूर्वपक्षमें फल दै, अद्वेतको सिद्धि सिद्धान्तमें फल है । 
अन्यानपेक्ष श्वातिसे अपने अर्थका निर्णय होता है, इसालिए तर्के आक्षेप युक्त नहीं है, ऐसा 
पढछे कहा गया है, ऐसी शंका करते हैं--“यद्यपि” इत्यादिसे । अमाणान्तरसे अशेय शुत्ययके 
विषयमॅ आक्षेप नहीं होता है। परन्तु अद्वितीय नह्मके अभेदसे भूमि, जल आदिका 
अभेद जो ्रह्मको जगतका उपादान कारण कढ्नेवाला श्रुतियोंका विषय है, बह “आदित्यो 
यूप/ ( आदित्य यज्ञस्तम्भ दै ) इत्यादि अर्थवाद्के अर्के समान प्रमाणान्तर योग्य ही इ, 
इसलिए द्वैत प्रमाणेंसे अद्वैत श्रुतिका वाध होता दे, इस अकार समाधान करत इ-- 


९९४ ॥ नमस | [ अ० २ पाढ १ 


व््ल््ल्व्क्ख्क्ल्क्क्ख्फ्क्ण्प्््प्फ्प्प्फ्पफ्प्य्क्य्क्श्श्स्य्य्यस्य्य्य्य्य्य्झ्य्य्यस भ्र 


माष्य 
यथा मन्त्राथवादौ । तकोऽपि हि स्वविषयादन्यत्राऽप्रतिष्ठितः स्यात्‌ यथा 
धर्माधर्मयोः | किमतो यधेवम्‌ ? अत इदमयुक्तं यत्प्रमाणान्तरप्रसिद्धा- 
थैबाधन श्रुतेः । कथं पुनः प्रमाणान्तरमसिद्धोऽथः श्रुत्या वाध्यत इति ! 
अत्रोच्यते--ग्रसिद्धो ह्ययं भोकतभाग्यविभागो लोके-भोक्ता चेतनः शारीरो 
भोग्याः शब्दादयो विषया इति, यथा भोक्ता देवदत्तो भोज्य ओदन 
इति । तस्य च विभागस्याञ्यावः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्येत, 
भोग्यं वा भोक्तृभावमापद्येत । तयोश्चेतरेतरभावापत्तिः परमकारणाद्‌ ब्रह्म 
भाष्यका अनुवाद 
और अर्थवाद अन्यविषयक होते हैँ । तके भी स्वविषयसे अन्यत्र अग्रतिष्ठित 
होता है, जैसे घर्म और अधमेमें। यदि ऐसा हो, तो इससे क्या ? इससे 
यह अयुक्त है कि अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध अर्थका श्रुति वाध करे । अन्य प्रमाणे 
प्रसिद्ध अर्थका श्रुति बाध करती है यह किस प्रकार कहते हो? इसपर कहते है” 
लोके यह ओक्दभोग्यविभाग प्रसिद्ध है, भोक्ता चेतन झारीर है और भोग्य शब्द 
आदि विषय हैं। जैसे कि देवदत्त भोक्ता है और ओदन भोज्य है । यदि भोक्ता 
सोम्यभाबको प्राप्त हो और भोग्य भोक्तुभावको प्राप्त हो, तो उस विभागका अभाव 
हो जायगा। और इन दोनोंके परमकारण ब्रह्मे अभेद होनेके कारण आपसमें भी 


NNT 


रत्वप्रभा 

परत्वं गौणार्थकलम्‌ । खविषये जगदूमेदे तर्कस्य प्रतिष्ठितत्वात्‌ तेनाऽऽक्षेप 

इत्याह-तर्का5पीति । तकीदेः द्वैते भोमाण्येडपि ततः समन्वयबिरोधे किमा- 

यातस्‌ इति शकते-किमत इति । पूर्वपक्षी समाधत्ते-अत इत्ति | तकीदेः 

परामाण्यादू देतमाषकलं थुतेरयुक्तम्‌ इत्यद्वेतसमन्वयबाधो युक्त इत्यर्थः । इम- 

मथ शह्ठापूर्वकं स्पष्टयति-कथमित्यादिना । ननु भोक्तृमोग्ययोः मिथः एकल 
रत्नभभाका अनुवाद 


1! दिसे 

तथापि” इत्यादिसे । अन्यपरत्व--भौणार्थक होना । अपने विषय जगत्‌के भेदमें तकेके प्रतिष्ठित 
यी निसे बन्य क 0००७ न x 
नेसे उससे आक्षेप होता है, ऐसा कहते दै--““तकेोऽपि” इत्यादिसे । तर्क आदि दवतं 
प्रमाण होनेपर भी उससे समन्वर्यवरोधम क्या आया अथोत्‌ समन्वयका विरोध केस दो 
सकता है, ऐसी शंका करते हैं-~-“१किमतः? इत्यादिसे 

त्यादिसे । त ६ किमतः” इत्यादिसे । पूर्वपक्षी समाधान करता दै--“अतः” 
इत्यादिसे । तक आदि पमाण होनेके कारण श्रुतिसे द्वैतका बाध करना उचित नहीं है, 
इसलिए अद्वेतसमन्वयका तर्कसे वाध युक्त हे, ऐसा अर्थ हे । इसी विषयको शेकापूर्वेक 
ते ह..." यो भे र 

स्पष्ट करते हन” कथम्‌” इत्यादेसे । परन्तु भोक्ता और भोग्यका परस्पर अभेद किसने 
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IATA IIIT 
भाष्य 


णोऽनन्यत्वात्‌ प्रसज्येत । न चाऽस्य प्रसिद्धस्य विभागस्य वाधनं युक्तम्‌ । 
माष्यक्ा अनुवाद 
अभेद हो जायगा । इस प्रसिद्ध विभागका वाधित दोना युक्त नहीं है । जिस 


रत्नप्रभा 
केनोक्तमिव्याशङ्क्य श्रुताथापत््या इत्माह-तयोञ्चेति । तयोः एकन्नह्ममेदश्रवणाद्‌ 
एकत्वं कल्प्यते एकस्मादभिन्नयोः मेदे एकस्याऽपि मेदापत्तिः । ततश्च मेदो 
वाध्येत इत्यर्थः । इष्टापत्तिं वारयति-न चाऽस्येति । श्रतेः गौणार्थत्वेन सावकाश- 
त्वात्‌ निरवकारद्वेतमानबाधो न युक्त इत्यर्थः । ननु विभागस्य आधुनिकत्वाद्‌ 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
कहा ? ऐसी आशंका कर यह वात श्रुताथापेत्तिसे सिद्ध होती है, ऐसा कहते दें--“तयोश्च” 
इत्यादिसे । भोक्ता और भोग्य एक ब्रह्मसे अभिन्न हैं अतः उनमें भी अभेदकी कल्पना 
होती दै, एक पदार्थसे अभिन्न दो पदार्थेमें थदि भेद हो, तो एक पदार्थका भी भेद हो 
जायगा, इसलिए भेदका वाघ होता हे, यह अर्थ है। इष्टापत्तिका निवारण करते हैं--“न 
चाऽस्य” इत्यादेसे । आशय यह है कि श्रुति गौणार्थक होनेसे सावकाश है, उससे निरवकाश, 
द्वेतप्रमाणका वाध युक्त नहीं दै । यदि कोई कहे कि विभाग तो आधुनिक है, इसलिए अनादि 


१ उपपायके शानस उपपादककी कल्पना अर्थापत्ति हे । जिसके विना जो अनुपपन्न होता है, 
वदद उपायं है, जेसे--रात्रि मोजनके विना दिनर्मे भोजन न करनेवालेका पीनत्व ( मोटाई ) 
अनुपपन्न दे, इसलिए वह पीनत्व उपपाध दै । जिसके न होनेसे जिसकी अनुपपात्त होती दै, 
वह उपपादक है, जैसे---रात्रिमोजन न दोनेसे उस पौनत्वकी उपपात्ति नहीं होती, इसलिए 
रात्रिभोजन उस पीनत्वका उपपादक है। अर्थापत्ति दो अकारकी दे, दृष्टाथांपत्ति और श्रुतार्थापत्ति । 
पुरोवती पदार्थमें पहले शात दोनेवाले रजतका यह रजत नहीं दै ऐसा जो उत्तर क्षणमें निषेध 
होता है, वद रजतकी सत्यतामें अनुपपन्न दै, इतालिए उससे रजतके समिथ्यात्वकी कल्पना होती है, 
यह इृष्टाथीपात्ति दे । श्रूयमाण वाक्यके स्वार्थकी अनुपपात्ति द्वारा अन्य अर्थकी जो कल्पना 
होती दै वह शुत्तार्थोपत्ति दै, जैसे-“तरति झोकमात्मबिद में श्रुत शोकपदवाच्य वन्धसमूह 
यदि वस्तुतः है तो उसका शानसे नाश होना असम्भव है, इसलिए श्रुतिके अर्थकी अन्नुपपात्ति 
होगी, इस अनुपपात्तिसे वन्धमें मिथ्यात्वकी कल्पना होती है। यह श्रुतार्थापत्ति भी दो 
प्रकारकी दै---अभिधानाजुपपाति और अभिहित्तानुपपात्ति। जहाँ वाक्यके एकदेशके अवणसे अन्वया- 
[भान उपपन्न नहीं होता है, उससे अन्वयाभिधानके उपयोगी पदान्तरकी कल्पना होता है, वहां 
अभिधानानुपपत्ति होती दे । जैसे--'दवारम्‌ इस जगह “पिधेदि? का अध्यादार होता है। जहां 
वायसे अवगत अर्थे अनुपपन्न ज्ञात धोकर अर्थान्तरकी कल्पना करता है, वहां अभिहितानुपपत्ति 
होती है। जैसे-'स्वर्गकामो ज्योतिष्टोमेन यजेत” इत्यादिमें क्षणिक याग कालान्तरभावी स्वगका 
साधन हो, यह अनुपपन्न है, इसलिए मध्यम अपूवेकी कल्पना होती है । 


९९६ पअहसूच [ बशर पाठ ‡ 


es 


साध्य 

यथा खचले सोक्दसोग्ययोविमागो चष्टस्तथाऽतीतानागतयोरपि कल्पथि 

तव्यः 1 तस्यात्‌ प्रसिङ्स्याऽस्य भोक्तूभोग्यविभागस्याऽभावम्रसञ्गादयुक्तमिदे 
ब्ह्मझारणतावघारणस्‌ । 

इति चेद कथ्रिचोक्येत्‌ तं रति हूयाइ--स्यास्लोकवदिति 


साष्यका सतवा 


होतेते यास्क 
चिसागक्का असाव प्रसक्त होतेते लगतका व्रह्म कारण है, यह चिपट अवुऊ है. ! 


ऐसी यदि कोई इका करे; तो उसके प्रति कहना चाहिए 
'त्याल्लोकवत्ः ( छोकके उसात विभाय होता ) हारे पक्षने विमान उपपन्न 


रत्वमना 
अचाचद्वेतुत्ा वाष इत्यत भाह--पथेति | अतीतानागतकालै मोवतादिदिभागा- 
अवे; कालात, ददनावकार्ददू , इत्यनुनाचाद्‌ विभागोड्याचनन्त इत्यथः । 
एवं आप्ते परिणानदषटन्तेन चापाततः लिद्घन्तनाइ-स्याल्छोकवदिति | 
रलअसाका अनुवाद 


स्ट्वैदपादिने बाघ होता हु इसपर झहते डरे ब्दः दया! इत्यादि ७, २७ व्यक 
२९५३५5 बरन हता दे, सपर बहते ह दथा” इत्कादे । तात्प्य चद हे के सळ 
ऱ्य 


भौर अनायत्त छाल सोच्छ, भ्य आदि विसापके आश्रय हैं. कार होरे वर्डेदाच झारे 
पर्‌ पछ साख, चन्च झार पेसायक माय हे, खाल हरेते, वतसान कलक 
समान, इस OM शक. चियर सै ~ 5 = क 
सनात, इस कनुनानत :वेसाय सै अन्दे एवं अनन्त हैं । इस प्रकार पवपक आस होनेपर 
SR चान्ते सावारणक्पते छान्द ३ ७.२ पक 
जन्मन स्यन्तस छावारपबे विद्वान कहते हैं--स्पाह्ोकदद इत्यादेते । द्यन्ते 


पण पा पदा पया 'म-ा-न-:::::..>>>>>>>>>>>> 
न रीका = दह्‌ ~ ~ अक ये 
सभ ०५ हि र >>> a eo — डस्य धः 

११) रिद्धान्दीका साप यह हे--डेंदे दाक उराइनकारय दस द्रन्यते झाये घर 
द 


उसी मकार निदाने उपादाको 
MURS Ry ७७ ATR TT SUTIN 


पाईदमावस्यकने दो दन्य सही माते देहे! विल्ट पड हो दाहिकारूप दन्य पिंटाइस्थ- 
सर हम 
न कन तम कर ऋुओदादे अस्यानदाजः शे डाडा है, येडा मादा चा है। इसीलिए 
चेडे श बट इच्या देऊ सामानाधिकरण्य मोलि होते है। "सई. खल्दिरं ह ( यइ 
सड ब्रह्म ही है) इत्परि कर्योने नो “ळर साठे जिये ख्य नान चेत्येशपळकनर । 
दने 


डस प्रकार गु ८ च. 
स च खेद इसने ल्य क. 
डे न ५-८ चरा ई, इसन अयन खोच द्ररूलू इ, अबाेष्ट दो जयद्र डे १ 
केक ~ ~ s 
इसे उङ अनदार स्यद्रूपदे सस्ट्राजेड अझ्रूर श्नीको ट ~ 
डे रे AOS "५०४४१८८ असर सनानां स्र श्ट ससू वपरच दोडा है y 
नाम, रूप, इन खोका अङक सब 
१३७१ इन चोका जक साप देइल वादाल्य है, सेन्ट सहा है। इदकिद नद्ध सर 
बयदओें स्ये नशे है। यदिकोई व्हे कि चान, रूर जक स्दसर्‍के ह द्र्क्द 
र हि ४५८ ५३ 3६ ४७ नन, स्र, इन सशोदा स साय पेक्य 
न भाददरर सय सोइ और र्‌ 6 न: _ जा मानते ~~ oS ~ ०, 
छ > २ ३७५ भानस साङ गा दो कक आय नों 7 [रे 
दको 5 १० च इया, ताच कपय दोकान है, क्यों क 
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भाष्य 
पद्यत ए्वाश्यमस्मर्पक्षेशपि विभागः, एवं ठोके इष्टत्वात्‌ । तथा 
हि--समुद्रादुदकात्सनोध्नन्यत्वे5पि तद्विकाराणां फेनवीचीतरङ्गबुद्वुदा- 
दीनामितरेतरविभागः इवरेतरसंरळेपादिलक्षणश्व व्यवहार उपलभ्यते । 
न च समुद्रादुदकात्मनो5नन्यत्वेअपि तद्विकाराणां फेनतरङ्गादीनामितरे- 
तरभावापत्तिर्भवति, न च तेपामितरेतरमावानापत्ताचपि सञचुद्रात्मनोऽन्यत्वं 
भवति, एवमिहापि न च मोक्तृभोग्ययोरितरेतरभावापत्तिः न च 
परस्माद्‌ ब्रह्मणोऽन्यत्यं भविष्यति । यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो विकारः 

भाष्यका अनुवाद 

होता ही है, क्‍योंकि छोकमै ऐसा देखनेमें आता है। जैसे कि उद्कखरूप 
समुद्रसे, झाग, वडी तरङ्ग, लहर, बुल्युळे आदि विकार अनन्य हैं, तो 
भी उनका अन्योन्य भेद और संइलेप आदि व्यवहार उपलब्ध होता है । उद्क- 
स्वरुप समुद्रसे फेन, तरंग आदि उसके विकार अनन्य हैँ, तो भी उनके अन्यो- 
न्यभाव होनेका प्रसंग नहीं होता । वे अन्योन्यभावको प्राप्त न होनेपर भी समुद्र- 
खरूपसे अन्य नहीं होते। इसी प्रकार यहां भी भोक्ता और भोग्य अन्यो- 
न्यभाव नहीं पावेंगे और श्रह्मसे अन्य भी नहीं दोंगे। यद्यपि भोक्ता ब्रह्मका 


रतलम्रमा 


दृष्टान्तेऽपि कथम्‌ एकसमुद्राभिन्नानां परिणामानां मिथो भेदः कथं वा तेपां मेदे 
सति एकस्मादभिन्नत्वम्‌ इत्याशङ्क्य नहि इृष्टेडनुपपत्तिः इति न्यायेनाह-न चेति । 
एवं भोक्तुभोग्ययोः मिथो मेदो ब्रक्षामेदश्च इत्याह-एवमिहेति । जीवस्य 
रह्मविकारत्वाभावादू दृष्टान्तवैपम्यमिति शङ्कते-यद्यपीति । जौपाधिकं जन्म 


रत्वश्रमाका अनुवाद 
भी एक समुद्रसे अभिन्न पारिणामोंका परस्पर भेद किस प्रकार है और वे परस्पर भिन्न हाँ, तो भी 
एक समुद्रसे अभिन्न केसे हैं ? ऐसी आशंका करके “नहि देष्टे० न्यायसे कहते इँ--“न च” 
इत्यादि । इसी प्रकार मोका और सोग्यमें परस्पर भेद हे और ब्रह्माभेद भी है, ऐसा कहते 
हे--“एवमिह” इत्यादिसे । जीव ब्रह्मका विकार नहीं हे, इसलिए इान्तविषमता है, ऐसी 


(१) प्रत्यक्षविषये प्रामाणान्तरके अन्वेपणकी आवश्यकता नहीं होती है, ऐसी विवक्षा जद्दां होती 
है, वहां यइ न्याय प्रवृत्त होता दै । प्रत्यक्ष अन्य सब प्रमाणोंका बाधक दै । अनुपपत्ति अर्थापचि- 
रूप या व्यतिरेकानुमितिरूप होनेसे प्रत्यक्षबाध्य है । इसलिए प्रत्यक्षविपयमें अत्यक्षविरोषिनी 
अनुपपत्तिका सम्भव नहीं दे । 


९९८ घ्रह्मसत्र [ अं० २ पा०१ 


१-८ ब 


भाष्य 
“तत्सृष्द्या तदेवाबुप्राविशत (ते? २1६) इति सरष्ड्रेवा$विकृतस्य कार्यान- 
प्रवेशेन भोक्तृत्वश्रवणात्‌, तथापि कार्यमनुप्रचिष्टस्याथ्स्त्युपाधिनिभित्तो 
विभाग आकाशस्येव घटाद्युपाधिनिसित्त इत्यतः परमकारणाद्‌ ब्रह्मणां5- 
नन्यत्वेऽप्युपपद्यते भोक्तृभोग्यरक्षणो विभागः समुद्रतरङ्गादिन्या- 
थेनेत्युक्तस्‌ ॥ १३॥ 
साष्यका अनुवाद 

विकार नहीं है, क्योंकि 'तत्सष्ठा०” ( उसको उत्पन्न करके उसमें ही ,अचुप्रवेश 
किया ) इस प्रकार विकारको प्राप्त न हुए स्रष्टाका ही कार्यमें अनुप्रवेश होनेसे 
श्रुति उसे भोक्ता कहती है। तो भी जिसने कायमै अनुप्रवेश किया दै, उसका 
उपाधिकृत विभाग है, जैसे कि घट आदि उपाधिकृत विभाग आकाशका है । 


इससे परम कारण ब्रह्मसे अनन्य होनेपर भी भोक्ट्भोग्यळक्षण विभाग समुद्र- 
तरंगन्यायसे उपपन्न होता है, ऐसा कहा है ॥ १३॥ 


रत्नभभा 

अस्तीति तरह्नादिसाम्यमाह--तथापीति । विभागः जन्म, यद्वा, तथापीतिशब्देनेव 
उक्तः परिहारः। ननु भोक्तुः प्रतिदेहं विभागः कथमित्यत आह-कार्यमचु- 
प्रविष्टस्येति । आपाधिकविमागे फरितमुपसंहरति-इत्यत इति |. एकब्रह्मा- 


भिन्नत्वेऽपि भोक्त्रादेः तरङ्गादिवद्‌ भेदाङ्गीकारात्‌ न द्वेतमानेन अङ्वेतसमन्वयस्य 
विरोध इत्यर्थः ॥ १३ ॥ (५) ' 


4 


रत्नम्रभाका अनुवाद 


गक. करते हैं-““यद्यपि” इत्यादेसे 1. उपाधिनिमित्तक जन्म है, इस विषयमें तरङ्ग 


ही आक्षेपका परिहार कहा यया समझना चाहिए । यदि कोई कहे कि भोक्ता आत्माका 
प्रतिदेह्र विभाग केसे हो सकता है, इसपर इत्यादि 


कहते हैं--“कार्यमनुप्रविष्टस्य” इत्यादि । 
६ क विभाग मातनेपर जो फल निकला, उसका उपसंहार करतें है ---“इत्यत?” 
७ पड लय यइ है कि एक जहाले अभिन्न होनेपर भी सोक्ता, भोग्य आदिमें 
» फेन्‌ समान भद स्वीकार किया गया है, इसलिए माणसे 
इसाऊिए स्‌ अद्वैत 
सभक निरोध नही श ७७३ , इसलिए हैत प्रमाणसे अद्वैत 
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[६ आरस्भणाधिकरण छू० १४-२०] 


भेदाभेदो तात्विको स्तो यादि वा व्यावहारिको । 
समुद्रादाविव तयोवाधाभावेच तात्त्विको ॥१॥ 
वाधिततो श्रतियुक्तिभ्यां तावेतौ व्यावहारिक । 
कार्यस्य कारणाभेदादद्देतं ब्रह्म तात्विकम्‌# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह--कार्य एवं कारणम भेद और अभेद पारमार्थिक हैं अथवा व्यावहारिक हैं ! 

ूर्वपक्ष--जेसे समुद्र, तरंग आदिके भेद और अभेदमें परस्पर कोई विरोध नहीं है, 
उसी प्रकार उनका कहीं वाध नहीं होता हे, अतः पारमार्थिक हैं । 

सिद्धान्त--मेद और अभेद श्रुति और युक्तियोंसे वाधित हैं, इसलिए व्यावहारिक 
हैं। कार्य कारणसे भिन्न नहीं हैं, इसलिए अद्वितीय बरह्म ही पारमार्थिक है । 


# तात्पर्य यह हे कि पूर्वपक्षी कइता ऐे--लोकमें देखा जाता हे कि जिसका बाघ नहीं होता 
वह वस्तु पारमार्थिक होती है, जव एक हौ वस्तुका त्रधारूपसे अभेद दै और भोक्ता आदि रूपसे भेद दै, तो 
भेद और अभेदमें परस्पर विरोध नहीं है, पक ही वस्तुर्मे दोनों रद सकते हैं, अतः उनके बाधित न 
दोनेके कारण दोनों पारमार्थिक हैं । 

सिद्धान्ती कहते हैं कि "नेह नानाऽस्ति किशन” ( महार्मे कुछ भी भेद नहीं है ) इस 
श्रतिसे भेदका बाध होता हैं। परस्पर विरांधी भेद और अभेद एकत्र नहीं रह सकते हैं 
यह युक्ति मी है, क्योंकि एक चन्द्रमा कभी दो नहीं दो सकता । पूर्वाधिकारणमें जो यह कहा 
गया दै फि आकारभेदसे भेद है, वइ भी युक्त नहीं है, क्योंकि अद्वितीय पदार्थ भाकारभेद 
हो नही हो सकता । समुद्र आदिम तो दोनों देख जाते हें, अतः “नहि इट्टेऽचुपपन्नं नाम! इस न्यायसे 
वहाँ दोनोका खीकार किया जाता दे । यदि कहो कि अद्वितीय वस्तुमें भी ब्रह्माकार ओर जगदाकार 
देखे जाते हैं, तो ब ठीक नहीं, क्योंकि बक शाखकवेथ दै, प्रत्यक्ष दृष्ट नहीं दै । इस कारण भेद 
और अभेद श्रति और युक्तियोसे वाधित दोनेसे पारमार्थिक नइ हैं, किन्तु व्याबद्दारिक 
छे । तय तत्त्व वयां दै: अद्वेत दी तत्त्व है, क्योंकि कार्य कारणसे भिन्न नहीं दे, इसलिए 
केवळ कारण ही परमार्थ सत्‌ है। “'यथा साम्यैकेन थृत्पिण्डेन सर्व सृण्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं 
विकारो नामधेयं सत्तिकेत्येव सत्यम्‌, एवं सोम्य स आदेशः?” इत्यादि क्षुति सृत्तिका आदि इष्टान्तोसे 
कारणको ही सत्य कहती दै । श्रुतिका भयै इस प्रकार है--झत्पिण्ड कारण है, घट, शराव 
आदि उसके विकार है । यहां छत्तिका भिन्न है और घट आदि पदार्थं भिन्न हैँ, ऐसा तार्किक 
मानते हैं । घट आदि एथक्‌ पदार्थ नहीं है, ऐसा समझानेके लिए श्रुति विकार शब्दसे उनका ग्रहण 
करती दै । देदकतसे भिन्न वैसे दी घट आदि मृत्तिकाके ही आकारविशेष हैं, सुत्तिकासे भिन्न नहीं 
है। जैसे देवदः्तको बाल्य, यौवन, वार्धक्य आदि अवस्थाएँ हैं । ऐसी स्थितिमें धटादिके आकारसे प्रतीत 
होनेपर भी केवळ यत्तिका दी स्वतंत्र पदा है, इसलिए झातिकाके शान द्रोनेपर उसके विकारभूत धर , 

९२५६ 
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तदनन्यत्वमारम्भणशव्दादिभ्यः ॥ १४ ॥ 

पद्च्छेद--तदनन्यत्वम्‌ , आरम्मणशव्दादिभ्यः । 

पदार्थो क्ति--तदनन्यत्वम्‌--कारयस्य जगतः कारणाद्‌ ब्रणः एथक्‌- 
सत्ताराहित्यम्‌ [ कुतः ] आरम्मणञचव्दादिभ्यः-- वाचारम्भणं विकारो की नामघेयं 
सृत्तिकेत्येव सत्यस!, 'ऐतदाल्मसि्द सर्वे तत्‌ सत्यं स आत्मा ' सर्व! 

इत्यादिशव्देस्य ४1 | 
भाषाओ--कारण जहमसे कार्य जगतूकी एथकू सत्ता नहीं है, क्योंकि 
वाचारम्भणं विकारो० ( विकार केवळ वाचारम्मण मात्र है, मृत्तिका ही सस है 
अर्थात कारण ही सव्य है ), 'ऐतदाल्यमिदं०” ( यह सव सट्टूप है, वह सत्‌ 
सत्य है, वह आत्मा है, ) 'ह्लेवेदं०? (यह सव बल्ल ही है) इत्यादि वचनोंसे ऐसा 
ही प्रतीत होता है । 
साष्य 


अस्युपगस्य चेमे व्यावहारिक भोक्तमोग्यलक्षण विभाग स्थाल्लोकव- 
- साष्यका अनुवाद 
इस व्यावहारिक सोक्ट्भोग्यळक्षण विधायका स्वीकार करके 'स्याल्लोकवत! 
रत्तममा 


पूरवेस्सिक्ञव पूर्वेपक्षे विवर्तवादेन मुख्य समाधानमाह--तदनस्यत्वमिति । 
रत्वम्रभाका अनुवाद 


पूर्वाधिकरणमें उक्त पूवेपक्षका विवर्तवादके लाधारपर मुख्य समाधान करते हे-'*तदनन्यत्वम” 
आदिका पारमार्थिक स्वरूप ज्ञात हो जाता दै। यदि कहो [के ज्ाक्ारविशेषका शान न्हा होता. 
हे, सत हो, हानि क्या हे १ आकार तो कोई पदार्थ नहो है, इसलिए उसको जिश्ञासा करना 
हो डोक नहीं है। विकार यचमि चश्लरिन्द्रयसे देखे जाते हैं; तो भी उत्तिकासे अतिरिक्त उसका 
कुछ स्वरूप ही नहीं है। यह घट है, यह शराव है, इस प्रकार केवल वागिन्दरियसे उच्चार्यमाण 
नाममात्र है। जो वास्तविक स्वरूपवाळा न हो, और उपलभ्यमान हो, वह मिथ्या पदा 
कहरता ६ । यह लक्षण विकारोमें भो दै, अतः विकार मिथ्या हैं। चत्तिकाका तो विकारके 
विना भी स्वरूप है, इसलिए वह सत्य है। इसी प्रकार म्रह्मके विषयमै भो समझना चाहिए, 
यकि दुचिकान्यायको ने और घसादिन्यायकी जगले योजना हो सकती हे । इसडिए 
जगत्‌ बरसे अभिन्न होनेके कारण अद्वितीय नह्य हो पारमार्थिक ह्दै। 

mare ps इशित ददे प्रतिपादित अद्वितीय ब्रह्मळा भी ज्ञान होता है, अत्यक्ष भादि . 
पणात भद भो होता है, इसलिए समुद्रतरंगन्यायसे भेद जौ दोनों हते 

है, दत्तालण चे केवल RP ® > भेद आर असद [ प्रतीत होते 


इस प्रकारके विचारोंसे रहित 


र 
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दिति परिददारोऽभिहितः, न त्वयं विभागः परमार्थतोऽस्ति यस्मात्‌ तयोः 
का्येकारणयोरनन्यरवमवगम्यते । कार्यमाकाश्चादिर्क बहुप्रपञ्चं जगत्‌, 
कारणं परं बरह्म, तस्मात्‌ कारणात्‌ परमार्थतोऽनन्यत्वं व्यतिरेकेणा भाव; 
कार्यस्याऽ्यगम्यते । हुतः ? आरम्भणशर्दादिभ्यः । आरम्भणशब्दसतावत्त्‌ 


माष्यका अनुवाद 


ऐसा परिहार किया गया दै) परन्तु यह विभाग वास्तविक नहीं है, क्योंकि 
वे कार्य ओर कारण अभिन्न समझे जाते हैं। आकाश आदि बहुत विस्तार- 
वाला जगत्‌ काये है और परत्रह्यम कारण है। उस कारणसे वास्तवमें कार्यका 
अनन्यत्व--अभेद समझा जाता है। किससे? आरम्भणशब्द आदिसे । 


रत्मम्रभा 


समानविपयत्वं सङ्गतिं वदन्‌ उभयोः परिहारयोः परिणामविचतीश्रयत्वेन अर्थः 
भेदमाह-अभ्युगपम्येति । प्रत्यक्षादीनाम्‌ औत्सर्गिकमामाण्यमञ्गीक्ृत्य स्थूलबुद्धि- 
समाधानार्थं परिणामदृष्टान्तेन भेदाभेदौ उक्ता। सम्प्रति अङ्गीकृत प्रामाण्यं तत्त्वा- 
चेदकतवात्‌ प्रच्याव्य व्यावहारिकत्वे स्थाप्यते, तथा च मिथ्यद्वैतग्राहिप्रमाणैः 
अद्वेतथ्रुतेः न बाधः, एकस्यां रज्ज्वां दण्डसयादिद्वेतदरीनाद्‌ इत्ययं मुख्य परिहार 
इति भावः। एवम्‌ अद्वेतसमन्वयस्य अविरोधार्थ द्वैतस्य मिथ्यात्वं साधयति- 
यस्मात्तयोरिति । खरूपैक्ये कार्यकारणत्वव्याघात इत्यत आह-व्यतिरेकेणेति । 


रतमभाका अनुवाद 


इत्यादिसे । दोनों अधिकरणोंकी समानविपयत्वरूप संगति कहते हुए “अभ्युपगम्य” इत्यादिसे 
कद्ठते हैं--पूर्वाधिकरणमें वर्णित समाधान परिणामवादके आधारपर और इस अधिकरणमें 
वर्णित समाधान विवर्तवादके आधारपर किया गया है । इस प्रकार दोनोमें अर्थभेद है, 
तात्पर्य यह दे कि प्रत्यक्ष आदिका स्वाभाविक प्रामाण्य स्वीकार करके स्थूल बुद्धिवालोंकी शाङ्वाकी 
निद्वातिके लिए परिणामदान्तसे भेद और अभेद कदे गये हें ॥ अब स्वात प्रामाण्यको 
तत्त्वके प्रतिपादन करनेमें असमर्थ कहकर व्यावहारिक तत्त्वमे स्थापित करते हैं। इसलिए 
मिथ्याभूत द्रैतके भाइक प्रमाणोसे अद्वैत श्रुतिका वाध नहीं है, क्योकि एक दी रज्जुमें दंड, 
माळा आदि दवैतका दर्शन होता है, इसलिए यद्द मुख्य परिद्दार है। इस प्रकार अद्वैत समन्त्रयके 
अविरोधके लिए द्वेतका मिथ्यात्व सिद्ध करते हें--“यस्मात्तयोः” इत्यादिसे। स्वरूप एक ही हो, 


NN 


तो कार्यकारणभावका व्याघात हो जायगा, इसपर कहते हँ--”“व्यतिरेकेण” इत्यादि । 


१००९ हू BM 


भाष्य 
एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं प्रतिज्ञाय षटान्तापेक्षायासुच्यते--'यथा 
सोम्यैकेन सृरिपण्डेन सर्वं सुन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयं स॒त्तिकेत्येये सत्यम? ( छा० ६।१।१ ) इति RR । एतदुक्त 
भवति--एकेन मत्पिण्डिन परमार्थतो सदात्मना ` सर्वे 
मृन्मयं घटशरावोदश्वनादिकं मृदात्सकत्वाविशेपाद्‌ विज्ञातं भवेत्‌, यतो 
वाचारम्भणं विकारो नामधेयं वाचैव केवलमस्तीत्यारभ्यते--विकारो घटः 
शराव-उदश्वनं चेति, न तु वस्तुइचेन विकारो नाम कबिदस्ति, नामघेय- _ 
मात्रै ब्रेतदनर्त शत्तिकेत्येव सत्यमिति । एष ब्रह्मणो दृष्टान्त आञ्नातः । 
तत्र श्रुताद्‌ बाचारम्भणशब्दाद्‌ दार्टीन्तिकेऽपि बरह्मव्यतिरेकेण कार्यजात- 
स्याऽभाच इति गस्यते । पुनश्च तेजोबन्नानां अरह्मकार्येतामुक्त्चा तेजोवन्न- 
भाष्यका अनुवाद 
एक विज्ञानसे सर्वविज्ञानकी प्रतिज्ञा करके दृष्टान्त की अपेक्षामें-'यथा 
सोम्यैकेन०' ( हे सोम्य ! जैसे एक मृत्तिकापिण्डसे सब भृत्तिकाविकार 
ज्ञात हो जाते हैँ, क्योकि विकार वाणीके अवलम्वनसे हैँ और नाममात्र 
हैं, सृत्तिका ही सत्य है, इस प्रकार आरम्भण शब्द कहा है। तात्पर्य 
यह है कि सृत्तिकारुपसे ज्ञात एक सूत्तिकार्पिडसे सब सृत्तिकानिर्मित 
घडा, सकोरा, डोळ आदि, मृत्तिकाखरूप होनेसे वस्तुतः विज्ञात होते हैं, 
क्योंकि वाचारस्सण विकार केवळ नाममात्र है। विकार--घट, शराब और 
उद्‌ञचन । विकार वस्तुतः कुछ नहीं है। नामधेयमात्र ये सब असल हैं, 
खृत्तिका ही सत्य है । यह ब्रह्मका दृष्टान्त श्रुतिमें कहा गया है । उस श्रुतिमें कहे 
गये वाचारस्भणशव्द्से दाष्टीन्तिकसें भी न्रहमसे व्यतिरिक्त काये नहीं है, ऐसा 
समझा जाता है और श्रुति तेज, जल और अन्न त्रद्दाके काये -सम्झा जाता & और अुति तेज, जळ और अन्न महाके काये हैं, ऐसा कहकर ऐसा कहकर 
न 


रलग्रमा 

कारणात्‌ एथक्‌ सत्त्वशुन्यत्वं कार्यस्य साध्यते न ऐक्यसित्यर्थः । वागारभ्यं 
नाममात्र विकारो न कारणात्‌ एथग्‌ अस्ति इत्येचकारार्थ इति रतिं योजयति-- 
एतदुक्तमिति । आरम्भणशव्दाथीन्तरमाइ-शुनञ्चेति। अपायाद्‌ अभ्नित्वम्‌ अप- 


त रत्वममाका अनुवाद 
कारण सक डे जे. ~ ~ ~ देनोंदी 

करते ऐसा आई चा गोद प इको सिद्ध करते हैं, दोर्नोळी एकता सिद्ध नहीं 
2 एसा अथ हे । केवल वाणीसे आरंभ किया जानेवाला विकार नाममात्र है, वह कारणंसे. 
थक्‌ नहीं है, यह एवकारका अर्थ है, 


इस प्रकार धुत्तिकी योजना करते हैं-.एतदुक्तम” ' 
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भाष्य 
कार्याणां तेजोवन्नव्यतिरेकेणाभावं बवीति--'अपागादभेरम्रित्वं वाचारस्पर्ण 
विकारो नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌? ( छा० ६।४।१ ) इत्या 
दिना । आरम्भणशब्दादिभ्य इत्यादिशब्दात्‌ 'ऐतदात्म्यमिदं सवे तत्सत्यं 
स आत्मा तखमसि' (छा० ६।७), इदं सवे यदयमात्मा’ (ब० २।४।६), 
ब्रह्मवेद सर्वम्‌’ (० २।२।११), 'आतस्मैवेदं सर्वम्‌’ (छा० ७।२५।२), 
निह नानास्ति किंचन' (व० ४।४।१९) इत्येवमाद्यप्यात्मेकत्वप्तिपादनपरं 
वचनजातश्च॒दाहतेव्यम्‌। न चाऽन्यथैकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं संपद्यते। तस्माद्‌ 
यथा घटकरकाधाकाशानां महाकाशानन्यत्वं, यथा च मृगतृष्णिकोद- 
कादीनामूपरादिभ्योऽनन्यत्वं इएनएस्वरूपत्वात्‌ स्वरूपेणाऽनुपाख्यत्वात्‌ , 

भाष्यका अनुवाद 

तेज, जळ और अन्नके कार्याका तेज, जळ और अन्नसे भेदाभाव कहती 
है--“अपागादगस्नेरप्रित्वं० ( अभिसे अमित्व गया, क्योंकि उसका वाणीसे 
ही आरम्भ किया जाता है, विकार नाममात्र द, तीन रूप दी सल हैं) 
इत्यादिसे । 'आरम्भणशन्दादिभ्यः' इसमें आदि शब्दसे 'एतदात्म्यभिद्‌०? 
( यह सव सद्रूप है, वह सत्य है, वह आत्मा दै, वह तू हे ) इदं सवै 
यदयमात्मा’ (यह सव प्रपञ्च आत्मा--सद्रप ही है) "ब्रह्मच इदं सर्वम्‌’ 
यह्‌ सच आत्मा ही है), 'नेह नानारित किंचन? ( न्रह्ममें कुछ भेद नहीं है), 
इत्यादि आत्मैकत्वका प्रतिपादन करनेवाले वचन भी उदधृत करने चाहिएँ । 
नहीं तो एकविज्ञानसे सर्वक्षान संपन्न नहीं दोगा। इसलिए जैसे घटाकाश, 
करकाकाझ आदि महाकाशसे अभिन्न हैं, जेसे जलसी भासनेवाली सुगदुण्णा 
ऊपरसे अभिन्न है, क्योंकि उनका स्वरुप दृष्ठिगोचर होकर नष्ट हो जाता 

कासा 
गतं कारणमात्रत्वात्‌, त्रीणि तेजोऽवन्नानां रूपाणि रूपतन्मात्रात्मकानि सत्यम, 
तेपामपि सन्मात्रत्वात्‌ सदेव शिष्यते इत्यमिप्रायः । जीवजगतोः ब्रह्मान्यत्वे 
प्रतिज्ञाबाधः । इत्याह--न चाऽन्यथेति । तयोः अनन्यत्वे क्रमेण इृष्टान्ता आह- 

रत्वममाका अनुवाद 

इत्यादिसे । आरम्भण शब्दका अन्य अर्थ कहते हं--'“ “पुनश्च” इत्यादिसे । अग्नित्व केवल कारण 
रूप होनेंसे नष्ट हो गया । तेज, जळ और अनके तीन रूप, रूपतन्मात्र स्वरूप होनेसे सत्य हें । 


घे भी केवल सद्रप हैं भतः सत्‌ दौ वाकी रद्द जाता हे, ऐसा अभिश्राय हें। जीव ओर जगत्‌ 
यदि घ्रह्मसे भिन्न माने जायें, तो प्रतिज्ञाका वाध होया, ऐसा कहते इ--- न चान्यथा” इत्यादिसे । 


१००४ ब्रह्मसु . [ग्र०२ प्रो० है 


साष्य 
एवमस्य भोग्यमोच्त्रादिअ्रपञ्चजातस ्रह्माच्यतिरेकेणाऽभाष इति द्रष्व्यम्‌ । 

नन्वनेकात्मकं बरह्म, यथा इक्षोञ्नेकशाख एवमनेकशक्तिप्रत्तियुक्त 
ब्रह्म, अत एकत्वं नानारवं चोभयमपि सत्यमेव | यथा दक्ष इत्येकत्वं 
शाखा इति च॒नानात्वस्‌ । यथा च समुद्वासनकख फनतरङ्गाद्यात्सचा 
नानात्वसू | यथा च मृदात्सर्षकत्वस्‌, घठशरावादयात्मचा नाना- 
त्वस्‌॒ । तत्रेकत्वांशेन जञानान्सोक्षव्यचहारः सेत्स्यति । नानात्वांशेन 
तु कर्मकाण्डाश्रयौ छौकिकवैदिकव्यवहारी सेत्स्यत इति । एवश्च सृदादि- 
इष्टान्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति । नेवे स्यात्‌, 'सत्तिकेत्मेव सत्यम्‌? इति 

साष्यका अनुवाद 

है और वे सचारहित हैं, उसी प्रकार यह ओोक्ट, भोग्य आदि प्रपंच ब्रह्मसे 
भिन्न नहीं है, ऐसा समझना चाहिए है । 

परन्तु ब्रह्म अनेक स्वरूप है जैसे वृक्ष अनेक शाखायुक्त है वैसेही 
ब्रह्म अनेकशक्तिप्रवृत्तियुक्त है। अतः नानात्व अनेकत्व दोनों सत्य 
ही हैं। जैसे वृक्षस्वरूपसे वृक्ष एक है और शाखास्वरूपसे नाना है। जैसे 
समुद्र समुद्रस्वरूपसे एक है और फेन, तरंग आदिस्वरूपसे नाना है, जैसे 
मृत्तिका सत्तिकास्वरूपसे एक है और घट, शराब आदि स्वरूपसे नाना है, 
वैसेही अह्मकारण स्वरूपस एक और कारण जगत्‌ रूपसे अनेक है। 
उक्त दो अशोमें एकत्व अंशके ज्ञानसे सोक्षज्यवहार सिद्ध होगा और नानात्व 
अंशके ज्ञानसे कर्सकाण्डसे सम्वन्ध रखनेवाले लौकिक और वैदिक व्यवहार 
सिद्ध होंगे और इसी प्रकार अत्तिका आदि दृष्टान्त अनुकूळ होंगे। ऐसा 


रत्वमभा 

तस्मा्थेति । पतिज्ञावढाद्‌ इत्यर्थः । इष्टं प्रातीतिकं नष्टस्‌ अनित्यं यत्खरूपं 
तद्रपेण अनुपाख्यत्वात्‌ सत्तास्फूर्तिशृन्यत्वात्‌ अनन्यत्वमिति सम्बन्धः । 

खुद्धाद्वैतं खमतम्‌ उक्त्वा भेदामेदमतम्‌ उत्थापयति-नन्विति | अनेकामि 

रत्रम्रभाका अनुवाद 

जीव और जगद्‌ ब्रह्मसे भिन्न नहीं हैं, इस विषयमें कमसे दृष्टान्त कहते हैं---''तस्मायथा” 
इत्यादिसे । तस्मात--प्रतिज्ञाके वलसे | कार्यका स्वरूप केवल आभासित होता हे और नश्वर हैं 
अथोत्‌ अनित्य है, उसके रूपयुक्त होने एवं सत्ता और स्फूर्ति रहित होनेके कारण कार्ये कारणसे भिन्न 
नहीं दै, ऐसा संवन्ध है। , 

अपना मत-शुद्धाह्वैत कह कर भेदाभेद मतको उठाते दे--“'ननु” इत्यादिसे । अनेक 


आधि० ६ तू० १४] शाङ्करभाप्य-रत्नप्रमा-मापाचुवाद्सहित १००५ 
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भाष्य 
प्रकृतिमात्रस्य इृष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌ । वाचारस्भणशब्देन च विकार- 
जातस्याञ्नृतत्वाभिधानात्‌ । दार्शन्तिकेजपि 'ऐतदात्म्यमिदं सर्व, तत्सत्यम्‌' 
इति च परमकारणस्येवेकस्य सत्यत्वावधारणात्‌, 'स आत्मा तत्तमसि 
श्वेतकेतो इति च शारीरस्य ब्रह्ममावोपदेशात्‌ । स्वयंप्रसिद्धू द्येतच्छारीरस्य 
ऋ्रह्मात्मत्वम्ुपद्वियते न यत्नान्तरप्रसाध्यम्‌ । अतथेद शास्रीय ब्रह्मात्मत्व- 
भाष्यका अनुवाद 
नहीं हे. । मृत्तिकेत्येव सलम? ( मृत्तिका ही सत्य है) इस प्रकार ौृष्टान्तमेँ 
आक्रतिमात्रका सलरूपसे निर्णय किया है और वाचारम्भण शब्दसे विकार- 
समूह असल कहा गया है, दाष्टोन्तिकमें मी 'ऐतदात्म्यमिद सबै तत्सत्यम्‌? ( यह 
सव आत्मस्वरूप है, वह सल है) इस प्रकार एक परम कारण ही सलरूप- 
से निश्चित किया गया है । 'स आत्मा०? ( हे इवेतकेतो ! वह आत्मा है, वह तू है) 
इस प्रकार शारीर ब्रह्म है, ऐसा उपदेश है । इस जीवका स्वयंसिद्ध जो 
ब्रह्मात्मत्व है, उसीका उपदेश किया जाता है, अन्य यल्लसे साध्य ब्रह्मात्मरवका 
उपदेश नहीं किया जाता । इससे जैसे रज्जु आदिवुद्धि सर्प आदिवुद्धिकी 


रत्वप्रभा 
शक्तिभिः तदधीनप्रवृत्तिमिः--परिणामैः युक्तमित्यर्थः । मेदामेदमते सर्व- 
व्यवस्थासिद्धिः अलगन्तामेदे द्वैतमानवाध इत्यभिमानः । चेवं स्यादिति | एवः 
कारवाचारम्मणशव्दाभ्यां विकारसत्तानिपेधात्‌ परिणामवादः श्रतिबाद्य इत्यर्थः | 
किञ्च, संसारस्य सत्यत्वे तद्विशिष्टस्य जीवस्य ब्रह्लैक्योपदेशो न स्थादू विरोधाद्‌ 
७ = 6 
इत्याह-स आत्मेति । एकत्वं ज्ञानकर्मसमुच्चयसाध्यम्‌ इत्युपदेशाथम्‌ इत्याशङ्कय 
असीति पदविरोधात्‌ मैवस्‌ इत्याह--स्वयमिति । अतः तत्त्वज्ञानवाध्यत्वात्‌ 
रत्नमभाका अनुवाद 
शाक्तियोंसे और उसके अधीनमें रहनेवाली प्रबृत्ति अर्थात्‌ परिणामोसे युक्त है, 0040 अर्थ 
है। भेदामेदमतमें सव व्यवस्थाओंकी सिद्धि होती है, ओर अत्यन्त अभेद भाननेसे दवत 
प्रमाणोंका वाध होता दै, ऐसा समझकर भेदाभेद मतका खण्डन करते हे--“नेवं स्यात” 
इत्यादिसे । “एवकार और 'वाचारम्भण' शब्दोंसे विकारकी सत्ताका निषेध होता है, न इसलिए 
परिणामवाद शुतिवाह्य दै, ऐसा तात्पर्य दै । और संसार यदि सत्य हो, तो संसारयुक्त 
जीवका श्रक्कके साथ अभेदोपदेश नहीं हो सकेगा, क्योंकि विरोध हे, ऐसा कहते ई-- 
“व्य आत्मा” इत्यादिसि । एकत्व ज्ञान और कर्मके समुचयसे साध्य दै, ऐसा उपदेश करनेके 
लिए ऐक्यका कथन दै, ऐसी आशंका कर “आसि' पदके विरोधसे यह घात नहीं हो सकती, 


Da 


ऐसा कहते हैं--स्वयम्‌” इत्यादिसे । इसलिए तत्त्वज्ञानसे बाधित होनेके कारण संसारित्व 
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साष्य 
सवगस्यसाचे स्वाभाविकस्य शारीरात्मत्वस्य बाघ संपचते, रज्ज्वादि- 
बुद्धय इव सर्पादिबुद्धीनाम्‌ । वाधिते च शारीरात्मत्वे तदाश्रयः समस्तः 
स्वाभाविको व्यवहारो वाधितो सवति, यत्प्रसिद्धये नानात्वांशोऽपरो 
त्रह्मणः कल्प्येत । दशयति च--'यत्र सखस्य सर्वसात्मेंवाभूतत्केन के 
पञ्येत्‌' (बु० ४।५।१५) इत्यादिना चह्मात्मखदर्शिन प्रति समस्तस्य क्रिया- 
कारकफरूरक्षणस्य व्यवहारस्याऽधावम्‌ । न चाऽयं व्यवहाराभावोञ्चखा" 
भाष्यका अनवाद 
चाधिका होती है, दैसे, यह जो शास्त्रीय नह्यात्मत्व की अवगति होती है, वह 
स्वाभाविक झारीरात्मा की चाधिका है । शारीरास्मत्वका चाध होनेपर उसके 
आश्रित समस्त स्वाभाविक व्यवहार, जिनकी प्रसिद्धिके लिये एकत्वसे अन्य 
जझके नाचारव अशकी कल्पना करनी पडे, चाधित हो जाते हैं। “यत्र त्वस्य 
सवेमात्मेवामूत्त' (जिस ज्ञानावस्थाने इसकी सब आत्मा ही हो जाते हैं, वहां किस 
साधनसे किसको देखे ) इत्यादिसे ज्ञह्मको ही आत्मा समझनेचालेके प्रति श्रुति 
क्रिया, कारक और फलस्वरूप समस्त व्यवहारका अभाव दिखलाती है । विशिष्ट 
रत्नममा 
संसारित्वं सिथ्या इस्याह--अतश्चेति । खतस्सिद्धोपदेशाद्‌ इत्यथेः । यदुक्त 
व्यवहाराथे नानात्वं सत्यमिति, तत्‌ कि ज्ञानादूध्वे प्राग्वा £ नाथ इत्याह--वाधिते 
चेति । सभावो5त्र अविद्या, तया कृतः स्वाभाविकः, ज्ञानादूध्वे प्रमातृत्वादि- 
व्यवहारस्य अभावात्‌ नानात्वं न करुप्यमित्यथ: । न द्वितीयः-ज्ञानात्‌ प्राक्‌ कल्पित- 
नानात्वेन व्यवहारोपपत्ता नानात्वस्य सत्यत्वासिद्धेः । यत्तु प्रमातृत्वादिव्यवहारः 
सत्य एव मोक्षावस्थायां निवर्तते इति तन्न इत्याह-न चाऽयसिति । संसारसत्य- 
रत्वमभाका अनवाद 
मिथ्या है, ऐसा कहते हें-“अतख” इत्यादिसे । अतः--स्वतःसिद्ध वस्ठुके उपदेशसे । यह 
जो पीछे कहा यया है कि व्यवद्दारके लिए नानात्वको सत्य मानना चाहिए, वह क्या शानोत्पत्तिके 
अनन्तरक व्यवहारक लिए इ-अथचा तत्पूचके व्यवहार्के लिए १ प्रथम पक्ष ठीक नहीं है एसा 
कहते इं--“वाघिते च” इत्यादेसे । यहां स्वभावका अर्थ अविद्या है, स्वामाविक--अवियासे 
छत । जञायात्पिक अनन्तर अमातृत्व आदि व्यवहार नहीं होते हैं, इसलिए नानात्वकल्पनाकी 
आवश्यकता नह! ६, एसा अथ ह| दूसरा पक्ष सी ठोक नहीं हे, क्योंकि ज्ञानोत्पातिसे पहले कल्पित - 
नानात्वस हा व्यवहार उपपन्न हो सकता हे, उससे नानात्वकी सत्यता सिद्ध नहीं होती । 
यह जा कथन है (कि असातृत्व आदि व्यवहार सत्य ही हे, परन्तु मोक्षावस्थाम निवृत्त हो 
जाता हैं, वह ठोक नहीं हे, ऐसा कहते हैं--''न चाइयम्‌” इत्यादिसे । संसार यदि सत्य 
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साष्य 


विशेपनिवद्धोऽमिधीयत इति युक्तं वक्तुम्‌, 'तत्त्वमसि' इति ब्रह्मात्मभाव- 
स्या5नवस्थाविशेपनिवन्धनत्यात्‌ । तस्करदान्तेन चाऽनृतामिसन्धस्य वन्धनं 
सत्याभिसन्धस्य च. मोक्षं दशयन्नेकत्वमेवेकं पारमार्थिकं द्यति 
[छा० ६।१६] भिथ्याज्ञानविजुम्भितं च नानात्वम्‌ । उभयसत्यतायां हि कर्थ 
व्यवहारगोचरोऽपि जन्तुरनृताभिसन्ध इत्युच्येत । 'मृत्योः स सत्यमाप्नोति य 


माष्यका अनुवाद 
अवस्थाके आधारपर यह व्यवहारका अभाव कहा गया है, ऐसा कहना 
युक्त नहीं है, क्योंकि “तत्त्वमसि? ( वह तू है ) इस प्रकार जीवका जो ब्रह्मभाव 
कहा गया है, वह अवस्थाविशेषके आधारपर नहीं कहा यया। और चोरके दृष्टा- 
न्तसे मिथ्या भाषण करनेवाळेका वन्धन और सलभापीका मोक्ष दिखलाने- 
वाली श्रुति केवळ एकत्व ही पारमार्थिक है और नानात्व भिथ्याज्ञानसे कल्पित 
है, ऐसा दिखलाती दै। यदि भेद और अभेद ये दोनों सत्य हों, तो भेद- 
व्यवहार करनेवाला पुरुप असलभापी केसे कहा जा सकेगा ? “शत्यो: स०? 


रत्रमभा 


त्वे तदवस्थायां जीवस्य ब्रह्मत्वं न स्यात्‌, भेदाभेदयोः एकदा एकत्र विरोधात्‌ । 
अतः असंसारित्रह्मामेदस्य सदातनत्वावगमात्‌ संसारोऽपि मिथ्यैव इत्यरथः । किञ्च, 
यथा लोके कश्चित्‌ तस्करबुद्धया भटैः गृहीतः अनृतवादी चेत्‌ तप्तपरशुं 
गृह्मति स दह्यते बध्यते च तथा नानात्ववादी बध्यते, सत्यवादी चेत्‌ न दह्यते 
मुच्यते च । तथान्ऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌ इत्येकत्वदर्शी मुच्यते इति श्रुतदष्टान्तेन 
एकत्वं सत्यम्‌, नानात्वं मिथ्या इत्याह--तस्करेति । व्यवदारगोचरो नानात्वव्यवहा- 


रत्नप्रमाका अनुवाद 
हो, तो संसारावस्थामें जीव ब्रह्म नहीं हो सकता, क्योंकि भेद और अभेद एक समयमें 
इकट्ठे नहीं रह सकते । इसलिए असंसारी ब्रह्मे साथ जीवका अभेद सदातन प्रतीत द्वोता 
है अतः संसार भी मिथ्या है, ऐसा तात्पर्य दै । और जैसे लोकमें किसी मनुष्यको चोर समझकर 
राजमट पकड़ लेते हैं, तव वह अपने छुटकारेके लिए तपाये हुए फरसेको हाथन लता है, वद 
यदि अद्धतवादी होता दै तो उससे जळ जाता है ओर वन्दीशमें रकखा जाता दे, उसी प्रकार 
नानात्ववादी वद्ध होता है, यदि वह सत्यवादी होता है, तो जळता नहीं ओर मुक्त हो जाता हे । 
उसी प्रकार यह सब सत्स्वरूप दी है, इस प्रकार एकत्व देखनेवाला मुक्त हो जाता है, श्रुतिमें 
वर्णित इस इष्टान्तके अनुसार एकत्व सत्य है, नानात्व मिथ्या है, ऐसा कहते ई--“ तस्कर” 
इत्यादिसि । व्यवद्दारगोचर--नानात्व व्यवहारका आश्रय । शुतस नानात्वकी निन्दा की 
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इह नानेव पश्यति' (बू० ४।४।१९) इति च भेददृष्टिमपवदलेतदेव दः 
यतिं । न चा5सिन्‌ दर्शने ज्ञानान्मोक्ष इत्युपपद्यते, सम्यग्क्षानापनोद्यस्य 
कर्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारणत्वेचाऽनभ्युपगसात्‌ । उभयसत्यतायां 
हि झथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपञ्ु्यत इत्युच्यते । नन्बेकत्वैकान्ताभ्यु- 
पगमे नानात्वामावात्‌ प्रत्यक्षादीनि लौकिकानि प्रमाणानि व्याहन्येरन्‌ 
साष्यका अनुवाद 
(जो अह्मे भेद-सा देखता है, वह जन्ममरणपरम्पराको प्राप्त होता है) 
इस प्रकार सेददृष्टिका निषेध करके श्रुति यही वात सिद्ध करती है। और इस 
द्सैनमें ज्ञानसे मोक्ष होता है, ऐसा उपपन्न नहीं होता, क्‍योंकि सम्यग्‌ ज्ञानसे 
निपेध्य कोई मिथ्या ज्ञान संसारका कारण नहीं माना गया है, क्योंकि 
दोनोंके सय होनेपर यह कैसे कहा जा सकता है कि एकत्वज्ञानसे भेद- 
ज्ञान दूर होता है । परन्तु केवळ एकत्वका ही स्वीकार करें तो भेदके असावसे 
प्रत्यक्ष आदि लौकिक प्रमाण निर्विषयक दोनेसे बाधित हो जायँगे। जैसे कि 


रत्वम्रमा 

राश्रयः । नानाछखनिन्दयाडपि एकत्वमेव सत्यम्‌ इत्याह--मृस्योरिति । किञ्च, 
अस्मिन्‌ सेदाभेदमते जीवस्य बरल्लामेदज्ञानाद्‌ सेदज्ञाननिइतेः मुक्ति: इष्टा, सा न 
युक्ता, मेदज्ञानस्य अमत्वानस्युपगमात्‌ , प्रमायाः प्रमान्तरावाध्यत्वादू इत्याह-- 
न चाइस्मिन्ञति । वैपरीत्यस्याऽपि सम्भवादू इति भावः । इदानीं प्रत्यक्षादिपामा- 
ण्यान्यथानुपपत्त्या नानात्वस्य सत्यरमिति पूर्चपक्षवीजम उद्धाटयति-सन्वि- 
त्यादिना । एकत्वत्य एकान्तः---कैवल्यस्‌ , व्याहन्येरन्‌--न प्रमाणानि स्युः । 
उपजीव्यपसक्षादिप्रामाण्याय वेदान्तानां भेदामेदपरत्वम्‌ उचितमिति भावः । ननु 

रत्वप्रसाका अनुवाद 

गई है, इससे भी सिद्ध होता है कि एकत्व ही सत्य है, ऐसा कहते हैं--“सत्योश” इत्यादिसे। 
आर जीवका ब्रह्मफे साथ अभदज्ञान होनेसे अज्ञाननिद्त्ति द्वारा सुक्ति मानौ गई है, वदद भेदाभेद- 
सतमें ठीक नहीं है, क्योकि भेदशानको अम नही मानते है, एक प्रमाज्ञानका अन्य अमाज्ञानेस 
चाथ नहीं हो सकता है, ऐसा कहते हैं--/'न चाऽस्मिन? इत्यादिसे । विपरीत भी हो सकता 
है, ऐसा तात्पये दै । अब प्रत्यक्ष आदेके आमाण्यकी अन्यथा उपपत्ति नहीं हो सकती, 
इसलिए नानात्व सत्य हैँ, इस प्रकार पूवेपक्षवीजको प्रकाशित करते है--“नचु” इत्यादिसे । 
एकत्वका एकान्त भयात्‌ सेजलता। व्याइन्येरन्‌--अप्रमाण हो जायंगे । उपजीव्य प्रत्यक्ष 
आदिके आसाण्युके लिए नेदान्तोको भेदाभेदपरक मानना उचित है, ऐसा तात्पर्ये है । परन्तु 
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साष्य 
निर्विपयत्वात्‌, स्थाण्वादिष्विच पुरुषादिज्ञानानि। तथा विधिप्रतिपेधः 
शासनमपि भेदापेक्षत्वात्‌ तदभावे व्याहन्येत । मोक्षशात्रस्ापि शिष्य- 
शासित्रादिभेदापेक्षत्वात्‌ तदभावे व्याघातः खात्‌ । कथं चाऽनृतेन मोक्ष- 
शास्रेण ग्रतिपादितस्याऽऽस्मैकत्वस्य सत्यत्वमुपपचेतेति । अत्रोच्यते--नैष 
दोषः, सर्वव्यवहाराणामेव प्राण ब्रह्मात्मताविज्ञानात्‌ सत्यत्वोपपत्तेः स्वप्न- 
व्यवहारस्येव प्राकू प्रयोधात्‌ । यावद्धि न सत्यात्मेकत्वप्रतिपत्तिस्तावत्‌ 
प्रमाणम्रमेयफललक्षणेए विकारेष्वनृतखबुद्धिन कस्यचिदुत्पचते, विकारानेव 

भाष्यका अनुवाद 
स्थाणु आदिमें पुरुप आदिका ज्ञान वाधित हो जाता दै । इसी प्रकार भेदकी अपेक्षां 
रखनेके कारण विधिभप्रतिपेथशाख्न भी भेदके अभावमें बाधित हो जायँगे। मोक्षाख्न 
मी गुरु, शिष्य आदि भेदकी अपेक्षा रखता है, अतः भेदके अभावमें वह बाधित हो 
जायगा और असत्य मोक्षशा्रसे प्रतिपादित आत्मैकत्व सत्य है, यह किस प्रकार 
उपपन्न हो सकेगा ? इसपर कहते हैं--यह दोप नहीं है, जैसे जागनेके 
पूर्व सच खप्नव्यवद्दार सत्य होते हैं, वैसे दी ब्रह्मातमकत्वज्ञानके पूर्व समी 
व्यवहार सत्य हो सकते हैँ । जव तक सत्य आत्मैकत्वप्रतीति नहीं होती, तव तक 
प्रमाण, प्रमेय और फलरूप विकार असल हैं, ऐसी बुद्धि किसीको भी नहीं 


रत्नम्भा 
कर्मकारकाणां यजमानादीनां विद्याकारकाणां शिष्यादीनां च कह्पितमेदम्‌ 
आश्रित्य कर्मज्ञानकाण्डयोः प्रवृ्तेः स्वम्नमेयस्थ धर्मादेः अवाधात्‌ म्ामाण्यम्‌ अव्याह- 
तमित्याशङ्क्य आह--कर्थ चाऽनृतेनेति। धूलिकटिपतधूमेन अनुमितस्य 
वहेरिव प्रमेयच्राधापतेः इति भावः । तत्र द्वेतविषये प्रत्क्षादीनां 
यावह्ाधं व्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌ उपपद्यते इत्याह--अन्रोच्यत इत्यादिना । 


रत्नम्रभाका अनुवाद 
यज्ञ आदि कर्म करनेवाले यजमान आदिके और विद्याका अध्ययन करनेवाले शिष्य आदिके 
कल्पित भेदसे कर्मकाण्ड और ज्ञानकाण्डकी प्रवृत्ति दै, इसलिए अपने प्रमेयभूत धर्म आदिका 
बाध न होनेसे वेदका प्रामाण्य अव्याहत है, ऐसी दोका करके कहते हे-“कथं चाऽचतेनः? 
इत्यादि । आशय यह है कि धुलिम कल्पित धूमसे अमित चहिके समान प्रमेयका भी वाध 
हो जायगा। जब तक वाघ नहीं होता तव तक प्रत्यक्ष आदिका द्वैतके विषयमें व्यावद्दारिक 
प्रामाण्य हो सकता है, ऐसा कहते हैं--“अन्नोच्यते” इत्यादिसे । सत्यत्व--वाधका अभाव । 


१०१० प्रह्मसूत्र [ अ० हे पाट है 


eT 
भाष्य 
त्वहं ममेत्यविधयात्मात्मीयेन भावेन सर्वो जन्तुः प्रतिपघते स्वाभाविकीं 
्रह्मारमतां हित्वा, तस्मात्‌ प्राण्‌ ब्रह्मास्मताप्रतिवोधादुपपत्नः सर्पो 
लौकिको वैदिकश्च व्यवहार! । यथा सुप्तस्य प्राकृतस्य जनस्य स्वप्ने 
उद्यावचाच भावान्‌ पश्यतो निथ्चितमेव प्रत्यक्षाभिमतं विज्ञानं भवति ग्राक्‌ 
प्रयोधात्‌, न च प्रत्यक्षामासाभिमायस्तस्काले भवति, तदत्‌ । कर्थं स्वसत्येन 
वेदान्तवाक्येन सत्यस्य बरह्मास्मत्वस्य प्रतिपक्तिरुपपचेत ? नहि रज्जुसपेंण 
साण्यका अनुवाद 

होती । खासाविक न्रह्मात्मताका त्याग करके अविद्यासे सव जन्तु चिकारोमें 
ही 'से,? मेरा? इस प्रकार आत्मभाव और आत्मीयभाव रखते हैं, इसलिए 
नह्मास्मताके ज्ञानके पूर्व सब छोकिक और वैदिक व्यवहार उपपन्न होते हैं। 
जैसे कि सोता हुआ साधारण मनुष्य खप्नमै भिन्न मिन्न . पदार्थाको 
देखता है और उनके प्रक्ष ज्ञानको जागनेके पहिले निश्चित ही समझता है । 
उस समय उनके प्रलक्षको आभास नहीं समझता । परन्तु असल वेदा- 
न्तवाक्याँसे सत्य नरह्मात्मत्व ज्ञान केसे हो सकता है | क्योंकि रच्जुरूप सपेसे 


रत्नमभा 

सत्यत्वम्‌-वाधाभावः, वाघः--मिथ्यात्वनिश्वयः । वस्तुतो मिथ्यात्वेऽपि विकारेषु 
तच्निश्चयाभावेन प्रत्यक्षादिव्यवहारोपपत्तौ उक्तदृष्टान्तं विदृणोति--यथा सुप्तस 
प्राकृतस्येति । एवं द्वेतममाणानां व्यवहारकाले वाघशुस्यार्थबोधकर्त्व व्यावहारिकं 
प्रामाण्यम्‌ उपपाद्य अद्वैतप्रमाणानां वेदान्तानां सर्वकालेषु घाधशः्यत्रह्मयोधकत्वं 
तात्त्विकं प्रामाण्यम्‌ उपपादयितुम्‌ उक्तशङ्काम्‌ अनुवदति-कर्थ त्वसत्येनेत्ति । 
किम्‌ असत्यात्‌ सत्यं न जायते, किम्रुत सत्यस्य ज्ञानं न ? आद्य इष्ट एव, . नहि 

रत्नभभाका अनुवाद न 


वाध--मिथ्यात्वका निश्चय । वस्तुतः मिथ्या होनेपर भी विकारोंसँ भिथ्यात्वनिश्वय न होतेके 
कारण प्रत्यक्ष आदि व्यवहार हो सकता है, इस विषयमें उक्त इष्टान्तका विवरण करते हें-- 
“यथा सुप्तस्य आतस्य” इत्यादिसे । इस अकार व्यवहारकालमें बाधराहेत अर्थ- 
बोधऋतारूप द्वैतप्रमाणोंके व्यवादारिक प्रामाण्यका उपपादन करके अद्वेतप्रमाणभूत बेदान्तोके 
सव कालोंमें बाघरदित ब्रह्मबोधकतारूप पारमार्थिक भरामाण्यका उपपादन करनेके लिए 
पूर्वोक्त शंकाका अनुवाद करते हे--“'कथं त्वसत्येन” इद्यादिसे । क्या असत्यसे सत्य 
उत्पन नहीं होता है अथवा सत्यका ज्ञान नहीं होता है १ प्रथम पक्ष तो इष् ही है, क्योकि 
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माप्य 
दष्टो ग्रियते, नापि यृगवृण्णिकाम्भसा पानावगाहचादि प्रयोजन क्रियत 
इति । नेप दोपः, धङ्काविपादिनिमित्तमरणादिकार्योपछव्धेः। स्वप्नदर्श- 
नावस्थय च सर्पदंशनोदकखानादिकार्यदर्शनात तत्कार्यमप्यनृतमेवेति 
माप्यका अनुवाद 
डुँसा हुआ नहीं मरता और मृगट्प्णाके जलका पान तथा उससे स्नान आदि नहीं 
किये जाते । यह दोप नहीं है, क्योंकि विपकी शंका होनेपर मरण आदि कायै 
देखे जाते हैँ और जो खमप्रावस्थामें सर्पद्वारा डंसा जाना, जळरनान आदि कार्य 


रत्वम्रमा 
वर्यं वाक्योत्थज्ञानं सत्यमिति अङ्गीकुर्मः । अन्गीकृत्याऽपि इष्टान्तमाह-नेप दोप 
इति । सर्पेण अदष्टत्यापि दशत्वश्रान्तिकल्पितविषात्‌ सत्यमरणमूर्च्छीदिदर्शनाद्‌ 
असत्यात्‌ सत्यं न जायत इति अनियम इत्यर्थः । दृष्टन्तान्तरमाह--स्वप्नेति | 


असत्यात्‌ सर्पोदकादेः सत्यस्य दंशनस्नानादिज्ञानस्य कार्यस्य दरीनाद्‌ व्यमिचार 
रत्वम्रमाका अनुवाद 

दम वाक्ष्योत्पश ज्ञानको सत्य नहीं मानते हैं। अशीकार करके भी इन्त कहते हे-” 

“झप दोपः” इदादिसे । आशय यह हैं कि सर्पके न काटनेपर भी सर्पने काटा दै, इस आन्तिसे 

कल्पित विपसे पुरुषे सत्य मरण, मूछो आदि देखे जाते हें, इसलिए यदद कोई नियम 

नहीं हें कि भसत्यसै सत्य उत्पन्न ब्दा होता । अन्य दृटान्त कहते हैं---“ स्वप्न” इत्यादिसे । 

असत्य सर्प, जल आदिसि रात्य दंशन, स्नान आदि ज्ञानरूप कार्य देखे जाते हैं, इसलिए 


( १) यदि कोई फे कि अतृतभूत शंकित विप मरणदेतु नहीं है, किन्तु शंका दी मरण" 
एलु दे, दोका तो सत्य दै ; स्वामिक पदार्थका शान साक्षिरुप है, वह किसी अतत्यका कार्य 
नहीं ऐ, इसछिए अनृतसे सत्यकी उत्पत्ति पोती हे, इस विपयमें ये दृष्टान्त नहीं हो सकते, तो यद 
कयन ठीक नहीं है, मयकि, विप्ञका विपके बिना मरणदेतु नहीं हो सकती हे, किन्तु विप-विशिष्ट 
होकर दो मरणं पोती पै, अन्यथा किसी शंकासे भो मरण होनेका प्रसंग आ जायगा, और मन्द 
निपको झाका होतो ऐ, तो कुछ भय शोता दे, तीज विपकी इंका होती पे, तो तीन भय होता है, तीजतर 
विपकी शंका ऐती है, तो मरण होता है, इस प्रकार विपके उत्क और अपकपेसे कार्यमें भी उत्कर्ष 
और अपके दिखाई देते है, इसछिए विपविशिष्ट शंका ही कारण हे, वह तो असत्य है। यथपि स्वप्तमें 
जा साक्षिस्प छान ऐोता दे, वद निल दै, तो मी चाक्षुप, स्पाशन आदि शान नित्य नहीं हैं, 
इसलिए स्मे मौ असत्य (सममे करिपत) चक्ष आदि दी कारण दै । यदि कहो कि तो भौ असत्यसे 
सत्यको उत्पत्तिमें यद दृष्टान्त नहीं घट सकता, क्योंकि असत्य चक्ष आदिसे उत्पन्न दोनेवाले चाक्षप आदि 
शान सी असत्य दी द, तो यह ठीक नहीं ऐ, गर्योकि उस शानके चाक्षुपत्व आदि घमौंके आश्रय 
साक्षिरूप प्रतीतिका वाध नहीं होता है, इसलिए उस अंशको लेकर प्रदीतिकी सत्यता है ही । इस 


प्रकार दोनों दृष्टान्व युक्त दै । 
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भाष्य 
Qe नोदकस्जानादि' 
चेद्‌ ब्र्यात्‌ , तत्र बूमः - यद्यपि स्तप्नदर्शनावस्थस्य सपंदंशनोदकलानादि- 
कार्यमञ्चतं तथापि तदवगतिः सत्यमेच फम्‌ ्रतिङुद्धसाऽप्यवाध्यसान- 
~ क Ce [oe 
त्वात्‌ । नहि स्वप्नादुत्थितः स्वप्नं सर्पदंशनोदकलानादिकार्यं मिथ्येति 
मन्यमानस्तद्वयतिमपि मिथ्येति मन्यते कश्चित्‌ । एतेन स्वप्नच्शोञ्व- 
गत्यवाधनेन देहमात्रात्सवादो दूषितो घेददितच्यः | तथा च शतिः 
'यदा कर्मसु काम्येषु त्रियं स्वप्नेषु पश्यति । 
साष्यका अनुवाद 
देखे जाते हैं, वे कार्य भी असत्य ही हैं, ऐसा यदि कहो, तो उसपर कहते 
इं--यद्यापे खप्ावस्थामै पुरुषके सर्पदंश, उद्कस्नान आदि काये असत्य हैं, 
तथापि उनका ज्ञानरूप फळ सत्य है, क्योंकि जागनेके वाद भी उसका वाघ नहीं 
होता । स्वप्रसे उठा हुआ पुरुष जिन सर्पेदंशन, उदकरनान आदि कायको 
मिथ्या मानता है, वह उनकी अवगतिको सिथ्या नहीं सानता। इससे अथौत्‌ 
स्वप्न देखनेवालेकी अवसतिका वाथ न होनेसे, देहमा आत्मा है, 
इस सतका खण्डन हुआ समझता चाहिये । उसी प्रकार “यदा कर्मसु काम्येषु०' 
रत्वमसा है 
इत्यथेः । यथाश्रुत॒म्‌ आदाय शङ्कते--तत्कार्यमपीति । उक्तमर्थं प्रकटयति-- 
तत्र बूम इत्यादिना । अवगतिः दृत्तिः घटादिवत्‌ सत्यापि प्रातिभासिकस्वम- 
इष्टवस्तुनः फलूम्‌ , चेतन्यं वा इत््यभिव्यक्तम्‌ अवगतिश॒व्दार्थः । प्रसङ्गाद्‌ देहा-. 
त्मवादोऽपि निरस्तः इत्याह--एतेनेति । स्वसस्थावगतेः स्वप्नदेहघर्मत्वे उत्थि- 
तस्य “मया ताइशः स्वस्ोऽवगतः? इत्यवाधितावयतिपतिसन्धानं न स्यात्‌ , 
अतो देइमेदेऽपि अनुसन्धानदरनाद्‌ देहादन्यः अनुसन्धाता इत्यर्थः । अस- 
त्यात्‌ सत्यस्य ज्ञानं न जायते इति द्वितीयनियमस्य श्रुत्या व्यभिचारमाह 
रत्वतमभाका अनुवाद ` 
व्यभिचार हे, ऐसा अर्थ हैं। यथाधुत अर्थको लेकर शंका करते हैं--..“'तत्कायेसपि” 
इत्यादिसि । उक्त अर्थका स्पष्टीकरण करते हैं---“तत्र हूमः इत्याद्सि। अवयति--अन्तः- 
करणकी इत्ति, वह व्यवहार दशामें घटके तुल्य सत्य ही काल्पनिक स्वप्रमें दष्ट वस्तुका 
फळ हैं, अथवा डृतिमें अभिव्यक्त चैतन्य ही सत्य फल अवति शब्दका अर्थ हे। 
असँयसे देहात्मवाद--चाबोक मतका सी निरास हो यया, ऐसा कहते हैं--“एतेन” 
इत्यादिसे । स्वप्नमें होनेवाला ज्ञान यदि स्वप्रदेइका घमे हो, तो उठनेके अनन्तर पुरुषको “मुझे 
असुक स्वप्न ज्ञात हुआ! इस प्रकार अवाधित ज्ञानका प्रतिसंधान नहीं होगा । इसलिए 


a दोनेपर भी अजुसंघान दिखाई देनेके कारण देहस अन्य अजुसंधाता है, ऐसा अर्भ 
। 


भसत्यस ससका ज्ञान नहीं होता, इस द्वितीय नियसका व्यभिचार श्रुतिसि दिखलाते 
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भाष्य 


समृ तत्र जानीयात्तस्मिन्‌ स्वप्ननिदर्शने ॥! (छा० ५।२।९) 
इत्यसत्येन स्वप्नदर्शनेन सत्यायाः समृद्धेः प्रतिपत्ति दशयति। तथा 
प्रत्यक्षदशनेषु केषुचिद्रिष्टेषु जातेपु 'न चिरमिव जीविष्यतीति विद्यात्‌’ 
इत्युक्त्वा अथ स्वप्ने यः पुरुष कृष्णं कृष्णदन्तं पञ्यति स एनं हन्ति' 
इत्यादिना तेनाअसस्पेनेव स्वप्नदर्शनेन सत्यं भरणं ग्रूच्यत इति द्यति । 
प्रसिद्ध चेदं रोकेऽन्वयव्यतिरेककृशलानामीदशेन खप्नदईनेन साध्वागमः 
सूच्यते ईशेनाऽसाध्वागमः इति । तथा&5कारादिसत्याक्षरप्रतिपत्तिई्ट 

भाष्यका अनुवाद 
( जब किसी कामनाके लिए कर्म करता हुआ पुरुप स्वप्ने स्त्रीको देखता है, 
तब यह समझना चाहिए कि उसके कर्ममें सफछता होगी ) यह श्रुति असत्य 
स्वप्रदशनसे सत्य समृद्धिकी प्राप्ति दिखळाती है । इसी प्रकार कितने ही अरिष्ट 
पदार्थाका प्रत्यक्ष ददन होनेपर “न चिरमिव०' ( चिरकाळ तक न जीएगा ) 
ऐसा कहकर “अथ यः स्वप्ने पुरुपं कृष्णं”” (जो स्वभमें कोई काळे दांतवाले 
काले पुरुषको देखता है, तो वह इसको मारता है) इल्यादिसे श्रुति असत्य 
स्वप्न दझेनसे ही सत्य मरणकी सूचना करती है। यह छोकमें प्रसिद्ध है कि 
अन्वय-व्यतिरेकमें कुशल पुरुषांको--अमुक स्वप्नद्शनसे झुभप्राप्तिकी सूचना होती 
है, अमुकसे अशुभ प्राप्तिकी सूचना होती है, ऐसा ज्ञान होता है । इसी प्रकार 
रेखाओंमें असल्य अक्षरोंके ज्ञानसे अकार आदि सत्य अक्षरोंका ज्ञान होता 


रत्वमभा 
तथा च श्वतिरिति। न च खियो मिथ्यात्वेडपि तद्द्शनात्‌ सत्यायाः समृद्धे 
ज्ञानमिति वाच्यम्‌ , विषयविशिष्टत्वेन दर्शनस्यापि मिथ्यात्वात्‌ , प्रकृते$पि 
सत्ये ब्रह्मणि मिथ्यावेदानुगतचेतन्यात्‌ ज्ञानसम्मवाच्च इति भावः । असत्यात्‌ 
सत्यस्य इष्टस्य ज्ञानमुक्तवा अनिष्टस्य ज्ञानमाह--तथेति । असत्यात सत्यस्य 
' रलप्रमाका अनुवाद | 


हैं--“तथा च श्रुतिः” इत्यादिसे । स्वप्नमें ज्रीके मिथ्या होनेपर भी उसका दर्शन सत्य है, उस 
सत्य दर्शनसे ही सत्य समृद्धिका शान होता है, यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि विषयविशिष्ट 
दर्शन भी मिथ्या ही दै, प्रकृतमें भी मिथ्याज्ञानमें अनुगत चैतन्यसे सत्य मह्याका ज्ञान हो 
सकता है, यद्द तात्पर्य है। असत्यसे सत्यरूप इष्टका ज्ञान कहकर अनिका ज्ञान कहते 
हैं--“तथा” इत्यादिसे । असत्यसे सत्यका शान होता है, इस विपयमें अन्य दृष्टान्त कहते 


१०१४ - ` न्रहतर है. 
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md 


रत्तमभा | 

ज्ञाने इष्टन्तान्तरम्‌ आह--तथा5कारादिति । रेखादु अकारत्वादिभान्त्या सत्या 
अकारादयो ज्ञायन्ते इति प्रसिद्धम्‌ इत्यर्थः । एवम्‌ असत्यात्‌ सत्यस्य जन्मोक्त्या 
यदू ङुअ्थक्रियाकारि तत्सत्यम्‌ इति नियमो भञ्नः । अन्तात्‌ सत्यस्य शानोक्तया 
यदू अनुतकारणगम्यस्‌ , तदू बाध्यम, कूटलिज्ञानुमितवद्दिवत्‌ इति व्याप्तिः भसा । 
तथा च कल्पितानामपि वेदान्तानां सत्यज्रक्मबोधकत्वं सम्भवति: “इति तात्त्विक 
प्रामाण्यमिति भावः । यदुक्तम्‌ एकत्वनानात्वव्यवहारसिद्धये उभयं सत्यमिति । 
तन्न। भेदस्य लोकसिद्धस्य अपूर्वफलवदमेदविरोधेन सत्यत्वकरपनायोगात्‌ | 
किञ्च, यदि उभयोरेकदा व्यवहारः स्यात्‌, तदा स्यादपि सत्यत्व नेवमस्ति, 

रत्नमसाका अनुवाद | 

हैं-.-“तैथाइकारादि” इत्यादिसे । रेखाऑमें अकारत्व जादिके भ्रमसे सत्य अकार 
आदिका ज्ञान होता दै, यह प्रसिद्ध है, ऐसा अर्थ है" । इस प्रकार असत्यसे सत्यकी उत्पत्ति 
कहनेसे जो अर्थक्रियाकारक है, वद सत्य है, इस नियमका उच्छेद होता है । असत्यसे सत्यका ज्ञान 
होता है, इस कथनसे जो असत्य करणोसै ज्ञात होता है, वह वाध्य है, कूट छिंगोंसे अचुमित 
चहिके समान, इस व्याप्तिका संग होता है। इस प्रकार कल्पित वेदान्त भी सत्य ब्रह्मका बोध 
करा सकते हैं, इसलिए उनमें पारमार्थिक प्रामाण्य है, यह तात्पर्य है। यह जो कहा दै कि एकत्व 
और नानात्व व्यवहारकी सिद्धिके लिए दोनों सत्य हैं, वह ठोक नहीं है, क्योंकि लोकसिद्ध 
भेद अपूर्वफलके तुल्य अभेदसे विरुद्ध दै, अतः पह सत्य नहीं माना जा सकता । और दोनोंका 
यादि एक ही समयमें व्यवहार हो, तो सत्य हो भी सकें, परन्तु ऐसा नहीं है, क्‍योंकि अन्तके 


( १ ) लिक्ञज्ञान दी अनुभोतिकरण है, शायमान लिङ्ग अनुमितिकरण नहीं है, इस मतमें 


शुभाम खम अनुमापक नहीं दें 1 इसलिए सम्म अमरूप होनेपर भौ उसका ज्ञान भमा होनेसे 
असत्यसे सत्यके शानंकी उत्पत्तिमे यद इश्टान्त युक्त नहीं दो सकता है, इसलिए अन्य दृष्टान्त कहते 
हे--“वथाकारादि'” इत्यादिसे । | 


( २ ) रेखासे अकार आदि अक्षरोंकी अभिव्याक्त होती है, ऐसा शान होता है, रेखा ही अक्षर हैं, 
ऐसा ज्म तो नहीं होता । यदि पामरोंको दोनेवालो रेखा हो अक्षर है, इस प्रतीतिके अनुसार भम 
माना जाय, तो रेखाक्षरसे अतिरिक्त रेखाक्षर शानसे जन्य किस सत्य अक्षरको प्रतीति होगी ! 
ऐेसी झाका ठीक नहीं दै, क्योंकि पुस्तकको देखनेवाले पुरुषको रेखाक्षर शानके वाद रेखाको विषय 
न करनेवाली जो प्रमारूप पद ओर वाक्यको भतोति होती है, वह उदाहरणरूपसे विवक्षित है। 

वस्तुतस्तु धूछीपटलमें धूमअम होनेके अनन्तर उत्पन्न परामशैम जायमान वहिकी अनुमिति असर्न्दिग्ध 
परामईसे उत्पन्न होनेपर भी ममा होती है और कोई वाधक हो, तो सिंग परामशैसे उत्पन्न 
दोनेपर भो कांचनमय पर्वत वहिमान्‌ है, इत्यादि अनुमित्ति अप्रमा होतो है। इसलिए कारणयत 


प्रमात्व शानके प्रामाण्य और अप्रामाण्यका प्रयोजक नहीं है, किन्तु बाध अप्रामाण्यका और 
वाधामाव प्रामाण्यका प्रयोजक है । 
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भाष्य 


रेखानृताक्षरपतिपत्ते! । अपि चाऽन्त्यमिदं प्रमाणमात्मेकत्वस्य प्रतिपादकं 
नाऽतः परं किश्चिदाकाइु-यमस्ति | यथा हि लोके यजेतेत्युक्ते किं केन कथ- 
मित्याकाइनते नेवं 'तत्त्वमसि' 'अहं त्रह्मास्मि' इत्युक्ते किञ्चिदन्यदाकाङ्कथ- 
मस्ति, सर्वात्मेकत्वविषयत्वावगते! । सति द्यन्यस्मिन्नवशिष्यमाणेर्थ्थ 
आकाङ्का स्यात्‌, न त्वात्मेकत्वव्यतिरेकेणा$वणिष्यमाणो5न्योडर्थो$स्ति य 
आकाङ्घथेत । न चेयमवगतिर्नोत्पद्यत इति शक्यं वक्तुम्‌, 'तद्धाऽस्य 
विजज्ञो' (छा० ६।१६।३) इत्यादिश्रुतिभ्यः । अवगतिसाधनानां च 
माष्यका अनुवाद 
है । और आत्माके एकत्वका प्रतिपादन करनेवाला यह प्रमाण सब प्रमाणोंमें 
अन्तिम है, इस एकत्वज्ञानके वाद कुछ भी अवरिष्ट नहीं रहता, जिसकी आकांक्षा 
हो । जेसे लोकमें 'यजेत? (यजन करे) ऐसा कहनेसे, किस फलके लिए, किससे 
और किस प्रकार ऐसी आकांक्षा होती है, इस प्रकार “तत्त्वमसि? (बह तू है ) 
अहं ब्रह्मास्मि’ (में ब्रह्म हँ) ऐसा वोध दोनेपर कोई आकांक्षा नहीं होती, क्‍योंकि 
सास्मा एक ही है, वह इस अवगतिका विषय है । कोई अन्य पदार्थ अवरिष्ट 
रहे, तो उसकी आकांक्षा हो, किन्तु आत्मेकत्वसे भिन्न अन्य पदार्थ शेप नहीं 
रहता, जिसकी आकांक्षा की जाय । यहद अवगति उत्पन्न नहीं होती, ऐसा नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि “तद्धास्य०' ( पिताके उपदेशसे इवेतफेतुने आत्मतत्त्व- 


ज्स््स्स्स््ल्व्ल्ल्ड््ल्््ल्ल्ड्ल्ल््ल््ड्््ल्ल् वल्ड ्ल्व््ड्व्व््ल्क्् ट्ट 
tN 


रत्वमभा 

एकत्वज्ञानेन चरमेण अनपेक्षेण नानात्वस्य निश्शेषं वाधात्‌ शुक्तिज्ञानेनेव 

रजतस्य इत्याह--अपि चाऽनत्यमिति। ननु उपनीव्यद्वेतप्रमाणविरोधात्‌ एकत्वाव- 

गतिर्नोत्पद्यते इत्यत आह--न चेयमिति । तत्‌ किल आत्मतत्तम अस्य 

पितुः वाक्यात्‌ इवेतकेतुः विज्ञातवान्‌ इति ज्ञानोत्पत्तेः श्रतत्वात्‌ , सामग्रीसत्त्वाच्च 

इत्यर्थः । व्यावहारिकगुरुशिष्यादिमेदम्‌ उपजीव्य जायमानवाक्या्थीवगते 
रत्नश्रभाका अनुवाद 


निरपेक्ष एकत्वज्ञानसे नानात्वका निःशेष वाध दो जाता दै, जैसे कि झरिश्ञानसे रजतका 
चाध होता है, ऐसा कहते दें--““अपि चान्लम्‌” इत्यादिसे । परन्तु उपजीन्य दत प्रमाणसे 
विरोध होनेके कारण एकत्वज्ञान उत्पन्न नहीं हो सकता हे, इसपर कहते इ न चयम्‌” 
इत्यादि । अपने पिताके वाक्ष्यसे खेतकेतुने आत्मतत्त्वको जाना, इस प्रकार ज्ञानोत्पत्ति 
रतिर्मे कही गई है और ज्ञानोत्पत्तिकी सामग्रियां भी इ, थद तात्पर्य हू । व्यावहारिक गुरु 
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हु माप्य 
श्रवणादीनां वेदाजवचनादीनाँ च विधानात्‌ । न चेयमवगतिरनर्थिका 


बिद्यानिइ 


आन्तिर्वेति शक्यं चक्तुम्‌ + अविद्यानिदत्तिफठदशेनात्‌, वाधकज्ञानान्तरा- 
भाष्यका अनुवाद तत? 
| दि श्रुतियां भौ आदि अवगति- 
को यथार्थरूपसे जाना ) इत्यादि शु हैं। और श्रवण अ 
के साधन एवं वेद के पठन आदिका विधान है । और यह्‌ अवगति प्रयोजन- 
रहित है या आन्ति दै, ऐसा नहीं कद्दा जा सकता; क्योंकि उसका अविद्या- 
RR नल न ननन पल नलन न पण तिताति णी 


रत्नप्रमा 

प्रत्यक्षादिगते व्यावहारिक मामाण्यस्‌ उपजीव्यम्‌ , तचच पारमार्थेकैकत्वावगत्या न्‌ 
विरुष्यते, किन्तु तया विरोघानुपजीव्यं प्ल्मक्षादेः तात्त्विक प्रामाण्य बाध्यते इति 
भावः [ किन्न्च,. एकत्वावगतेः फल्वलमात्वात्‌ निष्फलो दैतभ्रमो बाध्य इत्याह-- 
न चेयमिति । ननु स्य द्वैतस्य मिथ्यात्वे स्वप्नो मिथ्या जाग्रत्‌ सत्यमित्यादि- 
झैकिको व्यवहारः सत्यं चाऽतृतं च सत्यमभवत्‌ इति वैदिकश्च कथम्‌ इति आशङ्कय 

रत्तमसाका अनुवाद 

शिष्य आदि भेदका आश्रय करके होनेवाले चाक्यार्थज्ञानमें प्रत्यक्षादिगत व्यावहारिक प्रामाण्य 
उपजीव्य है, वह पारमार्थिक एकत्वहानसे विरुद्ध नहीं है, किन्छु उससे विरोधका 
अनुपजीव्य प्रत्यक्षादिगत पारमार्थिक प्रामाण्यका वाघ होता दै, ऐसा आशय हे । और 
एकत्वावगति सफल ययार्थेशान है, उससे निष्फळ द्वेतञ्रमका वाघ होता है, ऐसा कहते है... 


“न चेयम्‌” इल्यादेसे । यदि सब द्वैत मिथ्या हों, तो स्वप्न मिथ्या है, जाप्रव सत्य है, इत्यादि 
लौकिक व्यवद्दार और “सं चाटत च० (सत्य और असल सव सत्य बरह्म दी है) 


श (१) यदि कोई कहे कि निष्प्रपंच, चेतन्यमात्र परमाथ है, शेता जो वेदान्वे्मि प्रतिपादित है, 
उसका भी सपैशून्यताम्रातिपादक अवोदिक आगमसे बाध-सा पतीत होता ही है । सवै- 
शुस्‍्यताप्रतिपादक आगम पौरुषेय होनेंस दोषमूलका दो सकता है, इसलिए दुर्वल है, उससे निर्दोष, 
अपौरुषेय वेदप्रातिपाथ अर्थका वाध नहीं होता हे, ऐसा नहीं कई सकते, क्योंकि सव प्रपंच 
अविद्यात्मकदोषमूलक दै, इस मतम वेद भी अपंचान्तगेत होनेके कारण दोषमूरूक है, इस प्रकार 
दोनोमे दोषमूलकत्व समान है, अतः वाधकश्ञानान्तर है । यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि 
च्चतन्यमात्र परमार्थ दै, जडसमूह उस चैतन्यमें अध्यस्त दै, यवं अनृत दै, यह वेदान्तोंका अर्भ है । 
इस अथैका उपपादक इोनेसे ही प्रपञ्च अवियानामकदोषमूरक है, ऐसी कल्पना को जाती है, क्योंकि 
असत्य शुक्तिरजत आए दोषमूलक देखे जाते हें । वेदान्ताथैके शानके 
है, यह शान नहीं होता है। इसलिए वेदान्तार्थके प्रामाण्यके 
दोषमूलताकी उस प्रकार कल्पना होगी, जेते प्रामाण्यका वाध न हो, 
साध्यसापनभावके निर्वाइके लिए कल्म्यमान अपूर्वकी व्यापारविधया 


पहले ही प्रपंच दोषमूलक 
उपपादनके लिए कल्प्यमान 
जैसे पके स्वो ओर यागम 
कल्पना को जाती दै । दोष 
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भाष्य 


भावाच । प्राकचाऽऽत्मेकत्वावगतेरव्याहतः सर्वः सत्यानृतंव्यवहारों लौकिको 
वैदिकब्रेत्यवोचाम । तस्मादन्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादिते आत्मैकत्वे 
समस्तस्य प्राचीनस्य मेदव्यवद्दारस्य बाघितत्वान्ना5नेकात्मकत्रह्मकल्पनाव- 
काशो$स्ति । नबु मृदादिदशान्तप्रणयनात्‌ परिणामवदू ब्रह्म शास्त्रस्याऽभि- 
मतमिति गम्यते, परिणामिनो हि मृदादयोञ्यो ठोके समधिगता इति । 


भाष्यका अनुवाद 


निवृत्तिरूप फल देखा जाता है ओर अन्य कोई वाधक ज्ञान मी नहीं है । 
आत्मैकत्वकी अवगतिके पूर्व सल और अन्त, छाकिक और वैदिक सब 
व्यवहार ज्योंके त्या रहते हैँ ऐसा हम पीछे कह चुके हैं। सवोत्कृष्ट 
प्रमाणसे आल्मैकत्वका प्रतिपादन होनेपर पूर्वके समस्त भेद्व्यवहार 
बाधित हो जाते हँ, अतः अनेकस्वरूपवाले ब्रह्मकी कल्पनाके लिए अवकाश नहीं 
है। परन्तु मृत्तिका आदि दृष्टान्त दिये हैं, उनसे परिणामयुक्त रह्म शाल्रका 
अभिमत है, ऐसा समझा जाता है, क्योंकि लोकमें सुचिका आदि पदार्थ परि- 


ees 


रतलगमा 


यथा स्वप्ने इदं सत्यम्‌ इदम्‌ अनृतमिति तात्कालिकवाधाबाधाभ्यां व्यवहारः, 
तथा दी्स्वप्नेऽपि इति उक्तस्वप्नदृष्टान्त॑ स्मारयति--प्राक्येति । व्यवहारा 
नानात्वं सत्यमिति कल्पनम्‌ असङ्गतम्‌ इत्युपसंहरति--तस्मादिति। नेवं करिपत 
किन्तु श्रुतस्‌ इति शङ्कतेनन्विति । कार्यकारणयोः अनन्यत्वांशे अयं 
इष्टान्तः, न परिणामित्वे ब्रह्मणः कूटस्थत्वश्रुतिविरोधादू इति परिहरति 
रत्वममाका अनुवाद 
इत्यादि वैदिक व्यवहार केसे उपपन्न होते ढे, ऐसी आशंका कर जैसे स्वमनमे यह सत्य है, 
यह असत्य है, इस प्रकार तत्काळजन्य वाथ और वाधाभावसे व्यवहार होता है, उसी प्रकार 
दी स्वप्ममें भी है, ऐसा पूर्वकथित दृष्टान्तका स्मरण कराते हैं-- आक्‌ च” इत्यादिसे। व्यवहारके 
लिए नानात्वके सत्यत्वकी कल्पना असंगत हे, ऐसा उपसंद्दार करते हैं-“तस्माद्‌”” इत्यादिसे। 
यइ कल्पित नहीं है, किन्छु त्युक्त दे, ऐसी शंका करते हैं--“नजु” इत्यादिसे । कार्य 
और कारण अभिन्न हैं, इस विषयमे यह धान्त दै, परिणामित्वमें नहीं, क्योंकि महको 


iS 
बहुविध हैं। उनमें अविद्याख्य दोप असंग चचैतन्यमें प्रपंचका केवळ आरोप करता है, वेदान्तजन्य 
~ कल्पना i 
शानमें वाधितारथत्वका आपादन नहीं करता, क्योंकि उसकी उसी प्रकार कल्पना की जाती ह । 
इसलिए अप्रमाणभूत शूत्यवादसे प्रमाणभूत वेदान्तायेका वाथ नहीं होता । 


१०१८ ब्रह्मसूज [अ० रे पा० ई 
~ 
ki भाष्य 

नेत्युच्यते, 'स वा एप महानज आस्माञजरोञ्मरोञ्यतोञमयो ब्रह्म 

(बृ० ४५२५) 'स एष नेति नेत्यात्मा' (१० ३॥९२६) 'अस्थूठमनणु 

(बृ० ३।८।८) इत्यायाम्यः सर्वविक्रियाप्रतिपेघश्चुतिस्यो ब्रह्मणः कूटस्थत्वा- 

बगमात्‌ । नह्येकस्य ब्रह्मणः परिणामधर्मत्व॑ तद्रहितत्वं च शक्यं अतिपत्तुस्‌ । 

स्थितिगतिवत्स्यादिति येत्‌ । न । कूटस्थस्येति विशेषणात्‌ । नहि कूटस्थस्य 
ब्रह्मणः स्थितिंगतिवदनेकधमांश्रयत्वं सम्भवति । कूटस्थ च नित्यं ब्रह्म 
माष्यका अनुवाद 

णामयुक्त उपलब्ध होते हैं । नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 'स वा एष महानज०? 

( यह आत्मा मद्दान्‌, जन्सरहित, जरारहित, मरणरहित, अमृत, अभय ब्रह्म 

है.) “स एष नेति०' (यह नहीं, इस प्रकार अन्यके निषेध द्वारा सधुकांडमें 

आत्मा निर्दिष्ट है) 'अस्थूछ०? (स्थूळ नहीं, सूकम नहीं) इत्यादि सब विक्रियाओंका 
प्रतिषेध करनेवाली श्रुतियोंसे ब्रह्म कूटस्थ है, ऐसा समझा जाता है। एक ही ब्रह्म 
परिणामी और परिणामरहित नहीं माना जा सकता। स्थिति और गतिके 
समान होगा, यह कथन मी ठीक नहीं है, क्योंकि “कूटस्थस्य? ( कूटस्थका) 
ऐसा विशेषण है। कूटस्थ ब्रह्म स्थिति और गतिके समान अनेक धमाका 
आश्रय हो, यह नहीं हो सकता, मह्म कूटस्थ और निल है, क्योंकि सब विक्रियाओका 


रत्वमभा 


नेत्युच्यत इति । सृष्टौ परिणामिखम्‌ , प्रलये तद्राहित्ये च क्रमेण अविरुद्धम्‌ 
इति इष्टान्तेत शङ्कते--स्थितीति । कूटस्थस्य कदाचिदपि विक्रिया न युक्ता, 
कूटस्थस्वव्याधाताद्‌ इत्याह--नेति । कूटस्थत्वासिद्धिस्‌ आशङ्का आह--- 
कूटस्थस्येति । कूटस्थस्य निरवयवस्य पूर्वरूपत्यागेन अवस्थान्तरात्मकपरिणाम- . 
रत्वमभाका अनुवाद | 
कूटस्य कहनेवाली श्रुतिसे विरोध होता है, इस प्रकार शंकाका परिद्दार करते हैं--“नेत्युच्यते” 
इत्यादिसे । सष्टिकालमें ब्रह्म परिणामधर्मेवाला है, प्रलयरसे उस धसे राहेत है, इस प्रकार 
दोनों कमसे होनेके कारण अविरुद हैं, इशान्तश्रदशनपूर्वेक ऐसी शंका करते हे--'“स्थिति” इत्यादिसे । 
कूटस्थळा कमी विकार नहीं हो सकता है, यदि हो जाय तो कूटस्थत्वका ही व्याघात हो 
जायगा, ऐसा कहते ई-- न” इत्यादिसे । कूरस्यत्वकी असिद्धिकी आशंका करके कहते हैं--- 
“कृटस्यस्य” इत्यादि । आशय यह कि अवयवरहित कूटस्थका पूर्वेख्पके परित्यागसे रूपान्तर- 
आतिरझूप परिणाम न हो सकता हे, इसलिए प्रपंच शुक्तिरजतके समान विवर्त दी त और 


अधि० $ सू० ?४] शाङ्करमाव्य-रत्नेप्रभा-मापाबुवादसहित १०१९ 


साष्य 


सर्वविक्रियाग्रतिपेधादित्यवोचाम । न च यथा ब्रह्मण आत्मैकलदरन॑ 
मोक्षसाथनमेवं जगदाकारपरिणामित्वदर्थनमपि स्ततन्त्रमेच कस्मैचित्‌ 
फलायाऽभिम्रेयते, प्रमाणाघावात्‌ । कूटस्थन्नह्मात्मत्वविज्ञानादेव हि फलं 
दशयति शास्त्रस्‌--'स एप नेति नेत्यात्मा’ इत्युपक्रम्य 'अभयं वै जनक 
्रा्ोऽसि' (३० ४।२।४) इत्येवंजातीयकम्‌ । तत्रैतत्‌ सिद्धं भवति--्रहम- 
प्रकरणे सर्वधर्मविशेपरहितत्रह्मदर्शनादेव फलसिद्धौ सत्यां यत्‌ तत्राइफर्ू 
शूयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणामित्वादि तद्‌ ब्रह्मदर्शनोपायत्वेनैव विनि- 
युज्यते, फरवत्संनिधावफलं तदङ्गमितिवत्‌, न तु स्वतन्त्रम्‌ फलाय 
कल्प्यत इति । नहि परिणामवत्तविज्ञानात्‌ परिणामवस्वमात्मनः फलं 
भाष्यका अनुवाद 
प्रतिषेध है, ऐसा हमने कहा है। और जैसे ब्रह्म आत्मासे अमिन्न है यह 
ज्ञान मोक्षका साधन है, वैसे ब्रह्म जगद्रूपसे परिणत होता दै, यह ज्ञान 
स्वतंत्र ही किसी भी फलके लिये अभिम्रेत नहीं दै, क्योंकि इसमें प्रमाण नहीं 
है। कूटस्थ त्रह्म आत्मा दै, इस विज्ञानसे ही “स एप नेति नेत्यात्मा” ( नहीं, 
नहीं, ऐसा जो [ चतुथे मधुकांडमें निर्दिष्ट है | वह आत्मा है ) ऐसा उपक्रम- 
करके “अभयं वे? ( हे जनक तुम ! अभयको प्राप्त हुए हो ) इल्लादि शाख फल 
दिखळाता है । यहां यह सिद्ध है--ब्रह्मप्रकरणमें सबेधर्मविरोषरहित ब्रह्मके ज्ञान- 
से ही फलसिद्धि होती दै, इसलिए वहां जो मह्म जगद्रूपसे परिणत होता है, 
इत्यादि अफळ रूपसे प्रतिपादित है , उसका ब्रह्मदरीनके उपायरूपसे ही विनियोग 
है, जैसे कि फलवालेकी संनिधिमें अफळ उसका अंग होता है, परन्तु स्वतंत्र 
रूपसे फल देनेफे लिए उसकी कल्पना नहीं की जाती । निश्चय, ब्रह्म परिणामवाला है, 


रत्वममा 
योगात्‌ शुक्तिरजतवदू विवर्त एव प्रपञ्च इति भावः । किञ्च, निण्फरुस्य जगतः 
फल्वन्निष्प्रपञचत्रह्मधीरोषत्वेन अनुवादात्‌ च सत्यता इत्याह--न च यथेत्या- 
दिना । “तं यथा यथोपासते तदेव भवति” इति श्रुतेः ब्रह्मणः परिणामित्व- 
| रत्नमभाका अनुवाद ` | 
सफल प्रपंच रहित ब्रक्षज्ञानके अंगरूपसे निप्फळ जगतूका अनुवाद है, इसलिए जगत्‌ सत्य 
नहीं हे; ऐसा कहते हैं -- न च यथा” इत्यादिसे । “तं यथा यथोपासते ०? ( ब्रह्मकी जिस जिस 
झूपसे उपासना करता हैं, उसी रूपको प्राप्त करता है ) इस श्रुतिसे ज्ञात होता दै कि अद्य 
परिणामी है, अतः बह परिणाम ही विद्ठानको फल प्राप्त होता है, ऐसी आशंका कर कहते हें 
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भाष्य 
स्यादिति ववं युक्त, कृटस्थनिलत्वान्मोक्षस्य । -ननु त्रह्लास्मचादिन 
एकत्वैकान्त्यादी शित्रीशितव्याभावे. ईदवरकारणप्रतिज्ञाबिरोध “इति चेत्‌ , 
नः अविद्यात्मकनामरूपबीजव्याकरणापेक्षत्वात्‌ सर्वज्ञत्वस्य । 'तस्माठ्ठा 
एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः ( तै० २१) इत्यादिवाकयेभ्यो 
नित्यशुद्भचुद्धञ्ुक्तस्वरूपात्‌ सर्वज्ञात्‌ सर्वशक्तेरीश्वराजगञजनिस्थिति- 
प्रलयाः, नाऽचेतनात्‌ प्रघानादन्यस्माद्‌ वेत्येपोऽथेः प्रतिज्ञातः 'जन्मा- 
भाष्यका अनुवाद 
इस विज्ञानसे आत्मा परिणामवाला है, यद्द फळ होगा, ऐसा कहना युक्त नहीं 
है, क्योंकि सोक्ष कूटस्थ निल है । कूटस्थ नहा आत्मा है, ऐसा जिसका सत है, 
उसके मतमें अव्यभिचरित एकत्व होनेसे ईरिता और ईशिवव्येका अभाव होनेसे 
ईश्वर जगत्कारण है, इस प्रतिज्ञासे विरोध होगा, ऐसा कहो, तो ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योकि सर्वज्ञत्वको अविद्यात्मक नास और रूप वीजके स्पष्टीकरण करनेकी 
अपेक्षा है, 'तस्माह्वा०”' ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि 
वाक्योंसे नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सुक्तरवरूप, सर्वेज्ञ, सवेशक्तियुक्त, ईश्वरसे . जगत- 
के जन्म, स्थिति और प्रल्य होते हैं, अचेतन प्रधानसे या अन्यसे नहीं, इस 
रत्नमभा 
विज्ञानात्‌ तत्माततिः विदुषः फलस्‌ इति आशङ्क्य आह--नहि परिणामवन्त्वेति । 
“ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” ( ते० २।१।१ ) इति श्रुतकूटस्थनित्यमोक्षफल्संभवे 
दुःखानित्यपरिणामित्वफलकल्पनायोगादू इति भावः । ननु पूर्वं -“जन्माद्यस्य 
यतः?! ( ब्र० सू० १।१।२ ) इति ईश्वरकारणपरतिज्ञा कृता अधुना “तद्नन्य- 
स्वमारम्भणशब्दादिभ्यः” (ब्र० सू० २।१।१४) इत्यत्यन्ताभेदप्रतिपादने ईशि- 
त्रीशितन्यभेदामावात्‌ तह्विरोधः स्याद्‌ इति शङ्कते--कूटस्थेति । कल्पितह्वैतम्‌ 
| रत्वअमाका अनुवाद 
“नहि परिणामवत्त्व” इत्यादि । “ब्रह्मविदाप्रोति० ९ ब्रह्मवेत्ता 'पर' ब्रह्मो प्राप्त करता है ) 
इस श्रुतिसे कथित कूटस्थ, नित्य मोक्षकंप फलका संभव है तो दुःख, अनित्य, परिणामी रूप 
| फलकी कल्पना उचित नहीं है, ऐसा आशय है. परन्तु पहले, 'जन्माद्यस्य यतः से ईश्वर 
कारण हे, ऐसो प्रतिज्ञा की गई है, अब “ “तदनन्यत्व०' सूत्रसे अत्यन्त अभेदका प्रतिपादन 
करनेसे इंशिता और इंशितव्यमें कोई भेद न होनेसे उस प्रतिज्ञाका विरोध होगा, ऐसी 
शांका करते हं---'कूटस्थ” इत्यादिसे । कल्पित द्वैतकी अपेक्षासे ईश्वरत्व आदि कहे गये हैं, 
परमाथतः अभेद है, इस प्रकार अविरोध कहते हैं--“न” इव्यादेसे । _परमायतः अभेद हे, इस प्रकार अविरोध कहते हैं-““न” इल्यादेसे ।, जोवात्मक, 
१ नियम में रखेनेवाळा । २ नियम्य, जिसको नियमर्मे रवखा जाय । 
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भाष्य 


यस्य यतः’ ( त्र सू० १।१।४ ) इति । सा प्रतिज्ञा तदवस्थेव न 
तद्विरुदधोऽ्थः पुनरिहोच्यते । कथं नोच्यते5त्यम्तमात्मन एकत्वमद्वितीयत्वं 
च घुवता ! शृणु यथा नोच्यते--सर्वज्ञस्पेश्वरस्या55त्मभूत इवाऽविद्याकहिपते 
नामरूपे तच्वान्यत्वाभ्यामनिर्वचनीये संसारभपश्चवीज भूते सर्वज्ञस्वेश्वरस्य 
मायाशक्तिः प्रकृतिरिति च श्रुतिस्मृत्योरभिलप्येते, ताभ्यामन्यः सर्वज्ञ 
इश्वरः 'आकाशो वे नाम नामरूपयोनिंवहिता ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म' 
साष्यका अनुवाद 
अर्थकी 'जन्माद्यस्य यतः? इस सूत्रमें प्रतिज्ञा की गई है । वह प्रतिज्ञा वैसी ही 
है, यहां उससे कुछ विरुद्ध नहीं कहा जाता । आत्मा अत्यन्त एक और अद्वितीय है, 
ऐसा तुम्हारे प्रतिपादन करनेसे यह कथन विरुद्ध क्‍यों नहीं है? ऐसा यदि 
कहो तो सुनो, सवेज्ञ ईश्वरके आत्मभूतसे, अविद्यासे कल्पित, तत्त्व या अन्यत्वसे 
अनिवचनीय एवं संसाररूप प्रपंचके वीजभूत नाम और रूप सर्वज्ञ 
ईश्वरकी मायाशक्ति और प्रकृतिरूपसे श्रुति और स्प्रतिमें कहे गये हैँ। उन 
दोनोंसे भिन्न सवेज्ञ ईश्वर दै, क्‍योंकि “आकाशो वै नाम०' ( आकाइ- 
आत्मा नाम और रूपका व्याकरण--निर्मोण करनेवाला दै, ये दोनों 


रत्वममा 


अपेक्ष्य ईश्वरत्वादिकं परमार्थतः अनन्यत्वमिति अविरोधमाह--नेत्यादिना । 
अविद्यात्मके चिदात्मनि लीने नामरूपे एव बीजम्‌, तस्य व्याकरणं स्थूलात्मना 
सृष्टि, तदपेक्षत्वाद्‌ ईश्वरत्वादेः न विरोध इत्यरथः | संग्रहीतार्थ विद्णोति-- 
तस्मादित्यादिना । तच्वान्यत्वास्यामिति। नामरूपयोः ईश्वरत्वं चक्तुमशक्यम्‌, 
जडत्वात्‌; नापि ईश्वरादू अन्यत्वम्‌ , करिपतस्य ष्टथक्‌ सचास्फूत्योः अभावाद्‌ इत्यर्थः| 
संस्कारातमकनामरूपयोः अवि्येक्यविवक्षया बुते--मायेति। नामरूपे चेद्‌ ईश्वरस्य 


रत्नमभाका अनुवाद 
चिदात्मामें छीन नाम और रूप ही वीज हैं, नाम और रूपका व्याकरण--स्थूलरूपसे सृष्टि, उसकी 
अपेक्षासे ईश्वरत्व आदि है, इसलिए विरोध नहीं दै, ऐसा अर्थ दै। संग्रहीत अर्थका 
विवरण करते दें--“तस्माद्‌” इत्यादिसे । “तच्वान्यत्वाभ्याम्‌” इत्यादि । नाम ओर रूपको 
: ईश्वर नहीं कह सकते, क्योकि वे जड हैं, ईश्वरसे भिन्न भी नहीं कह सकते, क्योंकि कल्पित 
पदाभिकी अधिष्टानसे एथक्‌ सत्ता और स्फूर्ति नहीं रहती, यह अर्थ है । संस्कारात्मक नाम 
और रूपको अविद्यासे' अभिन्न कहते हैं--“माया” इत्यादिसे । यदि नाम और रूप ईश्वरके 
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भाष्य 

( छा० ८।१४।१ ) इति श्रते! । नामरुपे व्याकरवाणि' ( छा० ६1३२), 
सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि झत्वा$मिवदन्यदास्ते' 
(ते आ० ३1१२७), “एकं वीज बहुधा यः करोति' ( इवे० ६।१२ ) 
इत्यादिश्रुतिभ्य्च । एवमविद्याकृतनामरूयोपाध्यनुरोधीश्वरो भवति, 
व्योमेव घटकरकाद्युपाध्यनुरोधि । स च स्वात्मभूतानेव घटाकाशस्था- 
नीयानविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपकृतकायेकरणसंघातानुरोधिनो जीचा- 
ख्यान्‌ विज्ञानारमनः प्रतीष्टे व्यवहारबिपये । तदेवमविद्यात्मकोपाधिप- 

, भाष्यका अनवाद 

जिसके भीतर हैं, वह बह्म है ) ऐसी श्रुति है, ओर “नामरूपे व्याकरवाणि' ( से 
नाम और रूपको व्यक्त करूँगा,) 'सवोणि रूपाणि विचिल०' (धीर--पर- 
सात्मा ही सब रूपोंको उत्पन्न करके सबका नाम रखकर और उनमें 
प्रविष्ट होकर बोलना-चालना आदि व्यवहारोंको करता हुआ स्थित है। 
एक बीज बहुधा०' (एक बीजको जो बहुधा करता है) इल्यादि श्रुतियां 
हैं। इस प्रकार अविद्याजन्य नामरूप उपाधिका अनुरोधी ईश्वर होता 
है, जैसे कि घट करक आदि उपाधियोंका अनुरोधी आकाश होताहै, और 
घटाकाशसहश अविद्या हारा उत्थापित नाम ओर रूपसे किये हुये कार्यकारण 
संघातका अचुरोधी खात्मभूत जीवसंज्ञक विज्ञानात्माके ऊपर ही व्यवहारके 
विषयमै शासन करता है। इसलिये इस प्रकार अविद्यारूप उपाधिके परिच्छेदको 


रत्नमभा 
आत्मभूते, तर्हि ईश्वरो जड इलत आह---ताभ्यामन्य इ त । अन्यत्वे व्या- 


करणे च अतिमाह--आकाश इत्यादिना । अविद्याद्यपाधिना . कल्पितभेदेन 
बिम्बस्थानस्य ईश्वरत्वम्‌ , प्रतिबिम्बभूतानां जीवानां नियम्यत्वम्‌ इत्याह--स च 
स्वात्मभूतानिति । न चाऽत्र नानाजीवा भाण्योक्ता इति .अमितव्यम्‌ , बुद्धयादि 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
स्वरूप दों, तो ईश्वर जड़ है, इसपर कहते हैं---'“ताभ्यामन्यः” इत्यादि । ईश्वर नाम और रूपसे 
भिन्न है, नाम और रूपकी सष्टि होती है, इस विषयमें श्रुति कहते हैं---'“आकाश” इत्यादिसे । 
अविद्या आदि उपाधि द्वारा कल्पित भेदसे विग्वस्थानीय ईश्वर है, प्रतिबिम्वभूत जीव नियम्य 
हैं, ऐसा कहते है--“स च स्वात्मभूतान्‌ ' इत्यादेस । यहां भाध्यमे नाना जीव कहे गये हैं, 
ऐसा अम नहीं करना. चाहिए, क्योंकि. डुडि आदिके समूइके भेदसे जीवाँका भद कहा गया 
है, अविद्यप्रतिविम्ब जीव तो एक दी हे, यह कहा गया हे । परमार्थमें तो इश्वर ' आदि 
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भाष्य 
रिच्छेदापेक्षमेवेश्वरस्येश्वरत्वं सवज्चत्वै सर्वशक्तित्वं च न परमार्थतो विधयः 
याऽपास्तसर्वोपाथिस्वरूपे आंत्मनीशित्रीणितव्यसर्वज्ञत्वादिव्यवहार उप- 
पच्चते। तथा चोक्तमू--यत्र नान्यत्‌ पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति 
स भूमा' (छा० ७।२४।१) इति, “यत्र स्वस्य सर्वमात्मेवाभृत्तत्केन कं 
पश्येत्‌ ( इ० ४।५।१५ ) इत्यादिना च । एवं परमार्थावस्थायां सर्वव्यव- 

हारामावं वदन्ति वेदान्ताः सर्वे । तथेश्वरगीतास्वपि- 

“न कर्तृत्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रथुः । 

न कर्मफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवर्तते«॥ 

नाऽऽदत्त कस्यचित्पापं न चेव सुकृतं विश्व । 

भाष्यका अनुवाद 

से ही ईश्वरका ईश्वरत्व, सपेज्ञत्व और सवेशक्तित्व है, परमार्थतः चिद्या द्वारा 
सव उपाधियाँसे रहित आत्मामें ईशित, ईशितव्य, सवेज्ञत्व आदि सब 
व्यवहार उपपन्न नहीं होते हें । इसी प्रकार कहा है--“यत्र नान्यत्‌ पश्यति” 
( जिसमें किसी दूसरेको नहीं देखता, किसी दूसरेको नहीं सुनता, किसी 
दूसरेको नहीं जानता, वह भूमा--नरह्म है) और 'यत्र त्वस्य सबैमात्मैवामूत्‌ तत्‌ 
फेन कं पञ्येत्‌? ( जिस कालमें इसका सव आत्मा ही हो गया, उस कालमें 
किससे किसको देखे) इद्यादिसे । इस प्रकार पारमार्थ अवस्थामें सब 
वेदान्त सव व्यवद्दारोका अभाव कहते हैं । इसी प्रकार भगवान्‌ गीतामें भी-*न 
कूर्चं न कर्माणि’ ( प्रभु छोकोंका कुत्व या कर्म अथवा कर्मफछका संयोग उतपन्न 
नहीं करता, परन्तु खभाव (माया) दत्त होता दै। विशु किसीके पाप या पुण्यका 


रत्नमभा 
संधातभेदेन मेदोक्तेः, अविद्याप्रतिबिम्बस्ठु एक एव जीव इत्युक्तम्‌। परमार्थत 
ईश्वरत्वादिद्वेताभावे थ्रुतिमाह--तथा चेति । कथे तर्हि कतृत्वादिकम इत्यत 
आह---स्वभावस्त्विति । अनाथविद्येव कर्तृत्वादिरूपेण परवर्तते इत्यर्थः । भक्ता- 
भक्तयोः पापसुकृतनाशकत्वाद ईश्वरस्य वास्तवम्‌ ईश्वरत्वम्‌ इत्यत आह--ना&दच 
रत्वममाका अनुवाद | 
वेत नहीं दै, इस विषयमें श्रुति कहते हैं--““तथा च” इत्यादिसे । तव ईश्वरमें कतृत्व आदि 


कैसे हैं, इसपर कहते हे--“स्वभावस्तु” इत्यादि । अनादि अविद्या ही कततृत्व आदि रूपसे 
प्रदत्त होती दै, यह आशय है । ईश्वर भक्तोंके पापका नाश करता है और अभक्तोंके पुण्यका 


~_ 


नाश करता दै, इसलिए उसमें ईश्वरत्व वास्तविक है, इसपर कहते हैं--.“नाइडद्त्ते” इत्यादि । 
१२९ 
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साध्य 


अज्ञानेनावृत ज्ञानं तेन सुद्यन्ति जन्तवः ॥' (गी० ५१४१५) व 
इति परसार्थांवस्थायामीशित्रीशितव्यादिव्यवहाराभावः भदश्यैतै । 
व्यवहारावस्थायां तूक्तः क्षतावपीश्वरादिव्यवहारः "एष॒ सर्वेश्वर एप 
भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण एवां ठोकानाससंसेदाय' 
(वृ० ४।४।२२ ) | इति । तथा चेश्वरगीतास्वपि-- 

श्वरः सर्वभूतानां हदेशे$जुन तिष्ठति । 

आमयन्स्भूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥' (गी० १८।६१) इति। 
सूत्रकारोऽपि परमार्थाभिग्रायेण तदतन्यत्वसित्याह । च्यवहाराभिः 
आयेण तु स्याल्लोकवदिति महाससुद्रस्थानीयतां ब्रह्मणः कथयति । अप्रः 

साष्यका अनुवाद 

नाश नहीं करता, अज्ञानसे ज्ञान ढका हुआ है, उससे जन्तु मोहित होते हैं ) इस 
अकार पारमार्थिक अवस्थामें ईशित, ईशितव्य आदि व्यवहारका अभाव दिख- 
लाते हें । व्यवहाराबस्थासै तो श्रुतिमें मी ब्रह्मका ईश्वर आदि रूपसे व्यवहार 
कहा गया है-“एष सर्वेश्वर एष०” (यह सवका ईश्वर है, यह सव भूतोंका 
अधिपति है, यह भूतोंका पालक है। छोकोंकी सयौदा असंभिन्न न होनेके 
लिये यह व्यवस्था करनेवाळा सेतु है)। इसी प्रकार भगवद्गीतामें सी-- 
“इश्वर: सवभूतानां हृद्देशेड्जुन तिष्ठति’ (हे अजुन, यन्त्रारुढ जैसे सब 
भाणियोंको मायासे घुमाता हुआ ईश्वर सब भूतोंके हृद्यस्थानसें रहता है) सूत्रकार 
भी परमार्थके अभिप्रायसे “तदनन्यस्वस्‌?० ( कायेकारणका अनन्यस्व-असेद ) 
ऐसा सूतमें कहते हैं। व्यवहारके अभिप्रायसे 'स्याल्छोकबतः (विभाग होगा ' 
खोके समान) इस प्रकार अह्मको महा समुद्र जैसा कहते हैं । और कार्ये प्रपंचका 
ह और काये अपचका 


रत्वभभा 
इति । न संहरति इत्यः । तेन स्वरूपज्ञानावरणेन कर्ताइहम ईश्वरो मे नियन्ता 
इत्येवं « > 
इत्येवं अमन्ति । उक्तार्थः सून्नकारसम्मत इस्याह--दत्रकारोऽपीति । न केवलं 
किकव्यवहाराथे परिणाममक्रियाश्रयणम्‌ , किन्तु उपासनाथ च इत्याह-- 
रत्वम्रमाका अनुवाद 
आरति मारा नहीं करता हे । अपने स्वरुपज्ञानके आवत होनेसे भै कती हूँ, ईश्वर सेरा नियन्ता 
है, सि मकार अममे पढ़े रहते हैं। पूवोक्त विषय सूत्नकारको भी सम्मत है, ऐसा कहते 
€ घजकारो$पि” इत्यादिसे । केवळ जौकिक व्यवहारके लिए ही पारणामप्राकिया नदं 
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साष्य 
त्याख्यायेच कार्यप्रपञ्चं परिणामग्रक्रियां चाऽऽश्रयतिं सशुणेपूपासनेषृपयो- 
क्ष्यत इति ॥१४॥ 
भाष्यका अनुवाद 
प्रद्याल्यान किये विना सगुण उपासनामें उपयोगी हो सकेगा, ऐसा विचारकर 
परिणामप्रक्रियाका आश्रयण करते हैं ॥ १४॥ 
रत्वप्रमा 
परिणामप्रक्रियां चेति । तदुक्तम्‌--“कृपणधीः परिणामसुदीक्षते क्षपितकहमप- 
धीस्तु विवपेताम” इति ॥१४॥ 
रत्वम्ममाका अनुवाद 
मानी गई, किन्तु उपासनाके लिए भी मानी गई है, ऐसा कहते दे--“परिणामप्रक्रियां च” 
इत्यादिसे । उसी विषयको आचार्य कहते दें-“कृपणधीः परिणाम०” ( जिसकी चित्तशद्धि 
नहीं हुई दै, वह इस जगतूको ब्रह्मका परिणामझपसे देखता है, जिसके चित्तसे काछष्य हट गया 
है, वह इस जगतको अह्मका विवते देखता दै ॥१४॥ 


भावे चोपलब्धेः ॥१५॥ 


पदच्छेद--भावे, च, उपलब्धेः । 
पदाथाक्ति--भावे च--कारणस्य सत्त्व एव उपरव्धेः--कार्यस्योप- 
ठब्घेः [ कार्यस्य कारणानम्यत्वम्‌ ] । 
भापार्थ--कारणके रहनेसे ही कार्यकी उपलब्धि होती है, इससे मी सिद्ध 
होता है कि कार्य कारणसे भिन्न नहीं है । 
साष्य 
इत्च कारणादनन्यत्वं कार्य, यत्कारणं भाव एव कारणस्य कार्य- 
भाष्यका अनुवाद 
इससे मी कारणसे कार्य अभिन्न है, क्योंकि कारणके अस्तित्वमें ही काये 
रत्रमभा 


एवं तदनन्यत्ते प्रत्यक्षादिविरोध परिहत्य अनुमानम्‌ आह--भावे चेति । 

कारणस्य भावे--सत्त्वे उपलब्धौ च कार्यस्य सत्वादेः उपलब्धे! च अनन्यत्वस्‌ 
रलप्रभाका अनुवाद 

इस प्रकार कार्य कारणसे अभिन्न है, इस विषयमें प्रत्यक्ष आदिके विरोधका परिद्दार 


~ ~ ~ ८.१ 
करके अव अनुमान कहते हैं--“भांवे च” इत्यादिसे । कारणके रहनेपर्‌ ओर कारणको 
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भाष्य 
मुपलभ्यते, ना5भावे । तद्यथा सत्यां मृदि घट उपलभ्यते, सत्सु च तन्तुपु 
पट! । न च नियभेनाऽन्यमावेऽन्यस्योपरुग्धिषटा, नह्यश्मी गोरन्यः सन्‌ 
` गोर्भाव एवोपळभ्यते । न च ङुलालभाव एव घट उपलभ्यते, सत्यपि 
'माष्यका अनुवाद 
उपलब्ध होता है, कारणके अभावमें उपलव्ध नहीं होता । वह इस प्रकार है--- 
मृत्तिकाके रहते घट उपलव्ध होता है और तन्तुओके रहते पट उपलब्ध होता 
है। अन्य पदांथेकी सत्तामें अन्य पदाथैकी उपलव्धि नियमसे नहीं होती। 
अश्व गोसे सिन्न है, अतः गोके अत्तित्वभें ही अश्व उपलब्ध होता है, ऐसा नियम 
नहीं है । उसी प्रकार कुळाळके अस्तित्वमें ही घट उपलब्ध होता है, ऐसा नियम 
| रत्वम्रमा 
इति सूत्रार्थः । घटो सृद्नन्यः, सृत्सच्वोपलन्धिक्षणनियतसच्वोपरव्धिमच्वात्‌ 
सृद्रत्‌ । अन्यस्वेऽपि अयं हेतुः कि न स्याद्‌ इत्यप्रयोजकत्वम्‌ आशङ्कय 
निरस्यति-न चेति । सृद्धय्योः अन्यस्वे गवाश्वयोः इव हेतूच्छितिः स्याद्‌ 
इत्यर्थः । गवाइवयोः निमितनेसित्तिकतवामावाद्‌ हेत्वमाचः, अतो मृद्धट्योः 
तेन हेतुना निमिचादिभावः सिध्यति, न अनन्यस्वस्‌ इति अर्थान्तरतास्‌ आश- 
ङ्घ आह--- न च झुलालेति। म च उपादानोपादेयभावेन अर्थान्तरता, 
मृद्दृष्टान्ते तद्भावाभावेऽपि हेतुसच्वाद्‌ अन्यत्वे गवाश्ववत्‌ तद्भावायोगाञ्च इति 
भावः | कुछाछूघटयोः निमित्तादिभावे सत्यपि अन्यत्वात्‌ कुछालसच्वनियतोपलूब्धिः 
रत्वप्रभाका अनुवाद 
उपलान्ध होनेपर ही कार्यकी सत्ता और उपलब्धि होती हैं, इसलिए कार्य कारणसे अभिन्न 
है, यद सूत्रका अर्थ है। घट सृत्तिकासे अभिन्न है, क्योंकि सत्तिकाकी सत्ता और उपलब्धि 


क्षणमें द्वी रहता हे और उपलब्ध होता है, खते समान । घट सत्तिकासे भिन्न है, इसमें भी 
यह हेतु क्यों नहीं होया, इस प्रकार अप्रयोजकत्वकी आशंका कर उसका निराकरण करते 
ह---/न च” इत्यादिसे । मृत्तिका और घट यदि भिन्न भिन्न हों, तो गाय और घेडिके समान 
उसमें हेतु ही नहीं रहेगा, यह अर्थ है। गाय और घेड़ेमें कार्यकारणसाव नहीं है, इसलिए 
द्दैतु नहीं ई, इस कारण उस हेतुसे मृत्तिका और घटसें कार्यकारणसावकी सिद्धि होती 
है, अभेद तो सिद्ध नहीं होता, इस भकार अर्थान्तरत्वकी आशंका कर कहते हे--“न च 
कुछाल” इत्यादिसे । आशय यह दै कि उपादानोपादेयमावसे कार्यकारणभाव अथोन्तर 
नहीं है, खृत्तिकारुप दृशान्तमें कार्यकारणभाव नहीं रहनेपर भी हेतु है, यदि कार्यकारण 
भिन्न हों, तो गाय और घोड़ेके समान कार्य और कारणमें कार्यकारणभाव ही नहीं रहेगा। 
घट और झुलालमें कार्यकारणभाव रहनेपर भी भिन्न भिन्न होनेके कारण नियमतः कुलालकी 
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भाष्य 


निमित्तनेमित्तिकभावे$न्यत्वात्‌ । नन्वन्यस्य भावे5प्यन्यंस्योपलब्धिनिय- 
ता इश्यते, यथाभिभावे धूमस्येति । नेत्युच्यते । उद्वापितेश्प्यम्गा गोपाल- ` 
घुटिकादिधारितस्य धूमस्य इश्यमानखात्‌ । अथ धूमं कयाचिदवस्थया 
विशिष्यादीदशो धूमो नाञ्सलमो भवतीति। नैवमपि कथ्रिदोप), तङ्का: 
माष्यका अनुवाद 
नहीँ है, क्योंकि कार्यकारणभाव रहनेपर भी दोनों परस्पर भिन्न हैं.) परन्तु 
अन्यकी सत्तामें अन्यकी उपलब्धि नियमसे देखी जाती दै, जैसे कि अभिके 
रहते ही धूमकी उपलब्धि होती है । इसपर कहते हैं कि ऐसा नहीं है, क्योंकि 
अभि बुझनेके पीछे भी गोपाळघुटिका (घटिका) आदिमे धारण किया हुआ धूम 
देखनेमें आता हे. । यदि धूमको किसी विशेषणसे विशिष्ट कर दें कि ऐसा घूम 
अञ्निके अभावमें नहीं होता, तो ऐसा निवेश करनेपर भी कोई दोप नहीं हे, 


रत्रमभा 


घटस्य नैव इत्यक्षरार्थः । यथाश्रतसून्रस्थस्य हेतोः व्यभिचारं शङ्कतेनन्विति । 
अभिभाव एव धूमोपरड्धिरिति नियमात्मको हेतुः तत्र नास्ति इत्याह--नेति । 
अविच्छिन्नमूरदीेरेखावस्थधूसे नियमोऽस्तीति व्यभिचार इति आशङ्कते 
अथेति । तद्भावनियतमावत्वे सति तदूबुद्धयनुरक्तबुद्धिविषयत्वस्त्य हेतोः विव- 
क्षितत्वात्‌ न व्यभिचार इत्याद-नेवमिति | आलोकवबुद्धधचुरक्तवुद्धिमाद्े 
रूपे व्यभिचारनिरासाय सत्यन्तम्‌, आलोकाभावेऽपि घटादिरूपसत्त्वात्‌ व्यभिचारः 
उक्तधूमविरोषस्य अभिबुद्धि विनापि उपलम्भात्‌ न तत्र व्यभिचार इत्यर्थः । 
रत्वमभाका अनुवाद 
सत्ता और उपलब्धिकालमें ही घटकी उपलब्धि नहीं होती है, यदद अकषरार्थ है। यथाश्रुत 
सूत्रमें रहनेवालें देतुके व्यमिचारकी शंका करते हें--“नलु” इत्यादिसे । अग्निके रहनेपर 
दी धूमकी उपलब्धि होती है, यद नियमरूप हेतु अग्निधुमस्यलमें नहीं दै, ऐसा कहते है 
“न? इत्यादिसे । अविच्छिन्ममूल दौषरेखारूपसे रहनेवाले धूममें नियम दै, इसलिए 
सूतो हेतुका व्यभिचार दै, ऐसी शंका करते हैं-““अथ” इत्यादिसे । कारणसत्तानियत- 
सत्ताक होते हुए कारणबुद्धिसे अजुरक्त घुद्धिका विषय होना दे विवक्षित है, इसलिए व्यभिचार 
नहीं है, ऐसा कहते हं---/निवम्‌” इत्यादिसे आलेकवुद्धिसि अचुरक्त बुद्धिसे मह्य रूपे 
व्यभिचारका निरास करनेके लिए देतुमें “तद्भावनियतसावत्वे सति' दिया गया दै, आलोक 
न र्‌इनेपर सी घट आदिमें रूप रहता दें, इसलिए व्यभिचार नहीं ई । उक्त घूस अग्निवुद्धिके 
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भाष्य 


वानुरक्तां हि बुद्धिं कार्यकारणयोरनन्यत्वे हेतुं वयं वदामः । न चाञ्साव- 
म्रिधमयोविधते । भावाच्चोपलब्धेरिति वा सत्रम्‌ । न केवलं शब्दादेव 
कार्यकारणयोरनन्यत्व, प्रत्यक्षोपलब्धिमावाच तयोरनन्यत्वमित्यर्थः। भवति 
हि प्रत्यक्षोपलब्धिः कार्यकारणयोरनन्यत्वे । तद्यथा-तन्तुसंस्थाने पटे 
तन्तुव्यतिरेकेण पटो नाम कार्य नेवोपलभ्यते केवठास्तु तन्तव आतान- 


माष्यका अनुवाद 


क्योंकि कायेकारणकी सत्तासे अतुरक्त बुद्धिको हम कार्यकारणके अभेदसें हेतु 
कहते हैं। और ऐसी बुद्धि अभि और धूमसें नहीं है। अथवा “भावाब्योपरब्धे:? 
ऐसा सूत्र है। केवळ शब्दसे ही कार्थ और कारण अभिन्न नहीं हैं, किन्तु 
प्र्क्षसे मी उनका अभेद उपलब्ध होता है, ऐसा अर्थ है। कार्यकारणके 
अभेदकी प्रत्यक्षतः उपछब्धि होती है। वह इस प्रकार है--तन्तुरचनाविशेषरूप 
पटमें तन्तुसे व्यतिरिक्त पट नामका कार्य उपलब्ध होता ही नहीं, केवळ आतान 


रलचबया 


तथा च तयोः कार्यकारणयोः भावेन सत्तया अनुरक्तां सहकृताम्‌ इति भाष्यार्थः । 
यद्वा, तदूभावः सामानाधिकरण्यं तद्विषयकबुद्धिगाह्यत्वं हेतुं वदामः। सृद्धट 
इति सामानाधिकरण्यबुद्धिदर्शनाद्‌ अभिर्धूम इति अदशनाद्‌ इत्यर्थः । अनुमानार्थ- 
त्वेन सत्रे व्याख्याय पाठान्तरेण प्रत्यक्षपरतया व्याचष्ट--भावाच्चेति । 
पूर्वसूत्रोक्तारम्मणशळदसमुच्चयाथेः चकारः | न च एकः पर इति मत्यक्षं परस्य 
तन्तुभ्यः प्रथक्‌ सत्त्वे प्रमाणम्‌, अप्रथक्‍्सत्ताकमिथ्याकार्यविषयत्वेना5पि उपपत्तेः | 


रत्वमसाका अनुवाद 


विना भी उपलब्ध होता है, इसलिए उसमें व्यभिचार नहीं है । कार्य और कारणमी सत्तासे 
सहक्कत, यह भाष्यगत 'तद्धावाचुरक्त' पदका अर्थ हे । अथवा तद्घाव--सामानाधिकरण्य 
तद्विषयक घुद्धिसे आह्मत्व हेतु है, क्योंकि 'सद्धटः इस भकार सामानाधिकरण्यबुद्धि देखनेमे 
आती हे, अग्निघूम/ इस प्रकार तो नहीं दिखाई देती है। अच्चमानपरतया सूनका 
व्याख्यान करके पाठान्तरसे प्रत्यक्षपरतया व्याख्यान करते हैं-..“भावाच” इत्यादिसे । पूर्व 
हर कथित आरम्भण शब्दके ससचयके लिए सुचे चकार है। यह एक पट है, यह प्रत्यक्ष 

पन्ठुआसे शयक्‌ परके रहनेमें प्रमाण है, ऐसा नहीं कह सकते, क्योकि कारणसत्तापेक्षया 


~ CO et प्रत्यक्षका fo 
अभिन्नसत्ताक मिथ्या कायक उक्त प्रत्यक्षका विषय साननेपर भी यह एक पट दद यह बुद्धि 
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माष्य 


वितानवन्तः प्रत्यक्षपुपठथ्यन्ते) तथा तन्तुष्व॑शवोंडशुपु तदवयवाः । 
अनया प्रयक्षोपठव्ध्या लोहितशुक्नकृष्णानि त्रीणि रूपाणि ततो वायुमात्र- 
माकाशमात्रै चेत्यनुमेयम्‌ [छा०६।४], ततः परं ब्रह्मैकमेवाद्वितीयं, तत्र 
सर्वप्रमाणानां निष्ठामचोचास ॥ १५ ॥ 
माष्यका अनुवाद 

और वितानवाले तन्तु ही उपलब्ध होते हैं, उसी प्रकार तन्तुओंमें उनके अव- 
यवभूत अंशु ही उपलव्ध होते हैं. और अंशुओंमें उनके अवयव उपलब्ध होते 
हैं। इस प्रलक्ष उपलब्धिसे लोहित, थुक और कष्ण ये तीन रूप हैं तदनन्तर 
वायु और उसके अनन्तर आकाशमात्र है, ऐसा अनुमान करना चाहिए। तदु- 
परान्त केवळ अद्वितीय परत्रह्म ही शेष रह जाता है, उसमें सव प्रमाणोंकी परि- 
समाप्ति हमने कह दी है ॥१५॥ 


रत्वमभा 


अतः आतानवितानसंयोगवन्तः तन्तवः एव पट इति प्रत्यक्षोपछब्धेः स्वाद्‌ 
अनन्यत्वमित्यर्थैः । पटन्यायं तन्त्वादौ अतिदिशति-तथेत्यादिना । परत्यक्षो- 
पढब्ध्या तत्तत्कार्ये कारणमात्रं परिशिष्यत इत्यर्थः । यत्र प्रत्यक्षं नास्ति तत्र 
कार्य विमतं कारणादभिन्ने कार्यत्वात्‌ पटवदू इत्यचुभेयम्‌ इत्याह--अनयेति । 
कारणपरिरोषे प्रधानादिकं परिशिष्यताम्‌ न ब्रह्म इत्यत आह-तत्र सर्वेति । 
ब्रह्मणि वेदान्तानां सर्वेषां तात्पर्यस्य उक्तत्वात्‌ तदेव अद्वितीयं परिशिष्यते न 
कारणान्तरम्‌ अम्रामाणिकत्वाद्‌ इति भावः ॥ १५ ॥ 
रत्न्रसाका अनुवाद 

उत्पन्न हो सकती है । आतानवितानरूपसे संयुक्त तन्तु ही पट दै, ऐसा अत्यक्ष होता है, 
इसलिए कार्य कारणसे अभिन्न है। पटन्यायका तन्तु आदिमें अतिदेश कहते हं-- तथा” 
इत्यादिंसे । यह प्रयक्षज्ञानस प्रतीत होता है कि सव कायोंमें कारणमात्र ही अवशिष्ट स 
जदा अत्यक्षका अवकाश नहीं है, वहा सन्देहविषयीभूत कार्य कारणसे अभिन्न है, कार्य हे 
पटके समान, ऐसा अनुमान करना चाहिए, ऐसा कहते हैं--“अनया” इत्यादिसे। यादि 
कारणका परिशेष हो, तो प्रधानादि दी परिशिष्ट हँ, ब्रह्म न हो, इसपर कहते ह 
इत्यादिसे । सव वेदान्तोंका तात्पर्य त्रह्ममें ही है, ऐसा कहा गया हे, इसलिए वह अद्वितीय 
ब्रह्म हा परिशिष्ट होता है, अन्य कारण नहीं, क्योंकि कारणान्तरकी सत्तामें कोई प्रमाण नदी 


है यद आशय हे ॥ १५॥ 
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सत्वाबावरस्य ॥ १६ ॥ 


पदच्छेद--सत्त्वातू, च, अवरस्य | म 
पदार्थोक्ति-- जवरस्य--कार्यस्, सत्वाच्च--उत्पत्तेः पाक “अहम वा इद- 
मअ आसीत्‌? इत्यादै। सत्त्वश्रवणादपि [ कार्यस्य कारणानन्यत्वम्‌ ] | 
भाषार्थ--'ब्रह्म वा०! ( यह सारा जगत्‌ उत्पत्तिके पहले अह्मरूप ही था ) 
इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत होता है कि उत्पत्तिके पहले कार्यकी सत्ता है, इससे भी 
सिद्ध होता है कि कार्यकी सत्ता कारणसे पथक नहीं है । 
| साच्यं 
इतथ कारणात्‌ कार्यस्याऽनन्यत्वं यस्कारणं प्रागुत्पत्तेः कारणात्मनव 
कारणे सच्वमवरकालीनस्य कार्यस्य श्रूयते । “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' 
(छा० ६।२।१), आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌? (ए०आ०२।४।१।१) 
इत्यादाविर्दंशव्दशुहीतस्य कार्यस्य कारणेन सामानाधिकरण्यात्‌ । यच्च 
यदात्सना यत्र च वर्तेते न तत्तत उत्पच्चते, यथा सिकताभ्यस्तैलम्‌; 
| भाष्यका अनुवाद 
और इससे मी कारणसे काये असिन्न है, क्योंकि अवोचीन काये उत्पत्तिके 
पहले कारणरूपसे कारणमें ही विद्यमान था । कारण कि “सदेव सोस्येदसम०! 
( हे सोस्य ! सृष्टिसे पहले यह जगत्‌ सत्खरूप ही था ), “आत्मा वा इदसेक०? 
( सृष्टिसे पूर्व यह जगत्‌ केवळ आत्मरूप ही था) इल्यादिसें इदम्‌’ शब्दसे 
गृहीत कार्येका कारणके साथ सासानाधिकरण्य कहा गया है। जो जिस खरूपसे 
जिसमें नहीं होता, वह उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे चालूसे तेल उत्पन्न नहीं 
त र डाडा 
इदे जगत्‌ सद-आत्मैव इति सामानाधिकरण्यश्रुत्या स्टे भाक्‌ कार्यस्य 
कारणात्मना सच्चं शुतम्‌ तदन्यथानुपपत्त्या उत्पन्नस्यापि जगतः कारणाद्‌ अनन्य- 
त्वम्‌ इत्याह सूजकारः- सच्चाच्चेति । भ्रुत्यर्थे युक्तिमप्याह--यच्च यदा- 
त्मनेति । घटादिकं माक्‌ मृदाचात्मना वर्तते तत उत्पद्यमातत्वातू सामान्यतो 
रत्वक्ष्साका अनुवाद 
यद जयत्‌ सदूप आत्मा ही हे, इस प्रकार सामानाधिकरण्य श्रुतिसे सृष्टिके पहले 


०. < 
कारणरूपसे कार्यकी सत्ता सुनी गई है, वह अन्यथा उपपन्न नहीं हो सकती हे, इसलिए 
उत्पन्न जगत्‌ भी कारणसे अभिन्न है, ऐसा सूत्कार कहते दे--“सत्त्वाच” इत्यादिसे । 


छुतिम्रतिपाद्ति अर्थमें वुक्ति सी करते है--“यचच यदात्मना” इत्यादिसे । घट सादि 
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भाष्य 
तस्मात्‌ प्रागुत्पत्तरनन्यत्वादुत्पन्नमप्यनन्यदेव कारणात्‌ कार्थमित्यवगम्यते | 
यथा च कारणं ब्रह्म त्रिषु कालेषु सर्वं न व्यमिचरत्येवं कार्यमपि जगत्‌ 
त्रिषु कालेषु सर्वं न व्यमिचरति । एकं च पुनः सन्वमतोऽप्यनन्यत्वं 
कारणात्‌ कार्यस्य ॥ १६ ॥ 

माष्यका अनुवाद 
होता । इसलिए उत्पत्तिके पूर्वमे अभिन्न होतेसे उत्पत्तिके अनन्तर भी कार्य 
कारणसे अभिन्न है, ऐसा समझा जाता है। जैसे कारण ब्रह्म तीनों कालोंमें 
सत्तासे व्यमिचरित नहीं होता, उसी प्रकार कार्य जगत्‌ भी तीनों काछॉमें 
सत्तासे व्यभिचरित नहीं होता है । सत्त्व तो एक है, इससे भी कार्य कारणसे 
अभिन्न है॥ १६॥ 
रत्वमभा 
व्यतिरेकेण सिकताभ्यः तैलवत्‌ इत्यर्थः । कारणवत्‌ कार्यस्यापि सत्वात्‌ 
सत्त्वभेदे मानाभावात्‌ कार्यस्य कारणात्‌ अभिन्नसत्ताकत्वस्‌ इति तूत्रस्यार्थान्तर- 
माह-यथा चेति। इदानीं सतः कार्यस्य प्रायुतरकालयोः असत्त्वायोगात्‌ 
सत्त्वाव्यभिचारः, तचच सत्त्वं सर्वानुस्यूतचिन्मात्रम्‌ एकम्‌ तदभेदेन सती भृत्‌ सन्‌ 
घट इति भासमानयोः कार्यकारणयोः अनन्यत्वम्‌ इत्यथैः। न चेवं 
घटपटयोरपि एकसत्त्वामेदात्‌ अनन्यत्वं स्यादिति वाच्यम्‌ । वस्तुत एकसत्त्वा- 
त्मनाऽनन्यत्वस्य इष्टत्वात्‌ । तार्दि मृद्घट्योः को विशेपः! तादास्यमिति 
ग्रमः । वस्तुतः सर्वत्र सत्ैक्येऽपि घटपटयोः भेदेन सत्ताया भिन्नत्वात्‌ न 
है रत्नमभाका अनुवाद 
उत्पत्तिसे पूर्व मृद्‌ आदि कारणरूपसे रहते हैं, क्योंकि उससे उत्पन्न होते हैं, जो जिस रूपमें 
नहीं रहता, वह उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे वाल़्ओंसे तैछ, यह अर्थ है । कारणके 
समान कार्य भौ सत्‌ है, क्योंकि सत्ताके मेदमें कोई प्रमाण नहीं है, इसलिए कार्य कारणाभिन्नसत्ताक 
है, इस प्रकार सूत्रका अन्य अर्थ कहते हैं,--“यथा च” इत्यादिसे । वर्तेमान समयमे 
रहनेवाले कार्यकी भूतकालमें और भविष्य कालमें सत्ता न हो, यद नहीं हो सकता है, 
इसलिए सत्ताका व्यभिचार नहीं है, बढ सत्ता सव पदार्थोमें अबुस्यूत एक चिन्मात्र हे, उससे 
अभिन्न दोनेके कारण मृत. सत. दै, घट सत्‌ दै, इस प्रकार प्रतिमान मृत्तिका, घट आदि कार्य, 
और कारणमें अभेद दै । यदि ऐसा दो, तो घट और पट भी एक सचासे अभिन्न हैं, इसलिए 
दोनों अभिन्न हों, यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि वस्तुतः एक सत्तारुपसे दोनोंका अभेद्‌ इष्ट 
दी दै । तव मृत्तिका और घटमें क्या विशेष हैं ! उन दोनोंमें तादात्म्य है! वस्तुतः सर्वत्र सत्ता एक 
दोत्रेपर भी घट और पट भिन्न दोनेसे दोनची सत्ता भी भिन्न हे, इसाळेए दोनाम तादात्म्य 
१३१ 
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असठयपदेशान्नेति चेन्न धपोन्तरेण वाक्यशेषात्‌ ॥ १७ ॥ 


पद्च्छेद्‌--असद्वथपदेशात्‌ , न, इति, चेत्‌, न, घर्मीन्तरेण, चाक्यशेषात्‌। 

पदार्थोंक्ति--असद्वयदेशात्‌--“असद्वा इदमअ आसीत्‌? इत्यादिना उत्पततः 
प्राक्‌ जगदसत्वकथनात्‌ [ न कार्यस्य कारणात्मना सत्त्वम्‌ ] इति चेत्‌, न, धमा- 
न्तरेण---अव्याङ्तत्वरूपान्यधर्मेण [ अयमसत्त्वोपदेशः, कुतः ] वाक्यशेषात्‌- 
“तत्‌ सदासीत? इत्यादिवाक्यशेषात्‌ [ अतः सिद्धं कार्यस्य कारणाचन्यत्वस्‌ } । 

भाषार्थ--“असद्वा०' इत्यादिसे कहा गया है कि उत्पत्तिके पहले यह 
जगत्‌ असत्‌ था, इसलिए कार्यकी सत्ता कारणस्वरूपसे नहीं है, यह कथन ठीक 
नहीं है, क्योकि यह असत्तकथन अव्याकृतत्व (नाम और खूपसे स्पष्ट न होना) 
रूप अन्य धर्मसे है, क्योंकि “तत्सदासीत्‌? इत्यादि वाक्यशेषमें कहा गया है कि 
यह जगत्‌ उत्पत्तिके पूर्वमें सत्‌ था । इससे सिद्ध होता है कि कार्यकी सत्ता ' 
कारणसे एथक्‌ नहीं है । 

भाष्य 


- नु कचिदसरवमपि मागुत्पत्तेः कार्यस्य व्यपदिशति श्रतिः--- 
'असदेवेदमग्र आसीत्‌' (छा[०३।१९।१) इति, 'असडा इदमग्र आसीत्‌' 
भाष्यका अनवाद 


परन्तु कहीं कहीं श्रुति उत्पत्तिके पूर्वमें कार्यका असत्त्व भी कहती है, जैसे 
कि 'असदेवेद्सम०' ( सृष्टिसे पूर्वसें यह जयत्‌ असत्‌ ही था ), 'असद्दा इद्‌०? 
Tn gt oe ee al US 


रत्वम्रभा 


तादाल्यम्‌ कायेकारणयोः भेदस्य सत्तासेदकत्वाभावादू अभिन्नसत्ताकत्वं तादास्य- 
मिति विशेषः ॥ १६॥ 


उकते कार्यस्य प्राकू कारणात्मना सत्त्वस्‌ असिद्धमिति आशङ्क्य समा- 
धत्ते--असदिति । “अक्ताः शर्करा उपदध्याद्‌” इत्युपक्रमे केन अक्ता इति 
रत्वमसाका अनुवाद 


नहीं हे, काय आर कारणका भेद तो सत्ताका भेदक न 
हीं है, इसलिए कार्य और कारणें अभिन्न 
सत्ताकत्वरूप तादात्म्य हैं, यह विशेष है ॥ १६ ॥ 


उत्पातिके पून कार्यकी कारणरुपसे सत्ता जो कहदी गई है, वह असिद्ध है, ऐसी शंका करके 
समाधान करते हैं--“असद्‌” इल्यादिस । आशय यह कि 'अक्तां: शाकेरा«' ( हुई 


(तें०२।७।१) इति च। तस्मादसद्वयपदेशान प्रागुत्पचेः कार्यस्य सत्त्वमिति 
चेत्‌ । नेति व्रूमः । न ह्ययमत्यन्तासत्वाभिप्रायेण प्रागुत्पत्तेः कार्थस्याऽ- 
सद्वः्यपदेशः, किं तहि ? व्याकृतनामरूपत्वाद्‌ धमीदव्याकृतनामरूपत्वं 
धमीन्तरं तेन धर्मान्तरेणाऽयमसद्वथपदेशः प्रागुत्पत्तेः सत एव कार्यस्य कार- 
णरुपेणाऽनन्यस्य । कथमेतदवगम्यते ? वाक्यशेषात्‌ , यदुपक्रमे संदिग्धाथे 
चाक्यं तच्छेपान्िश्रीयते । इह च तावत्‌ 'असदेवेदमग्र आसीत्‌’ इत्यस- 
च्छन्देनोपक्रमे निर्दिष्टं यत्‌ तदेव पुनस्तच्छव्देन परामृश्य सदिति विशि- 
नि 'तत्‌ सदासीत? इति | असतश्च पूवीपरकालासम्वन्थादासीच्छव्दानुप- 
माष्यका अनुद 


( स्रृष्टिके पूर्वमें यह जगत्‌ असत्‌ ही था ) । इसलिए असतूका अभिधान 
होनेसे उत्पत्तिके पहले कार्यकी सत्ता नहीं है, ऐसा यदि कह्दो, तो हम कहते हँ 
कि नहीं, क्योंकि उत्पत्तिफे पूर्वमें कायेका यह जो असद्रूपसे अभिधान है, वह 
अदन्त असत्त्वके अभिप्रायसे नहीं है। तव किस अभिप्रायसे है ! ञ्याकृत- 
नामरूपत्वरूप धर्मसे अव्याकृतनामरूपत्व धर्म भिन्न है; उस भिन्न धर्मसे 
उत्पचिके पूवे कारणखरूपसे अभिन्न सत्‌ काये असत्‌ कहा गया है। यह किस 
प्रकार समझा जाता है? वाक्यशेपसे । उपक्रममें जिस वाक्यका अर्थ सन्दिग्ध 
हो, उसका वाक्यशेपसे निश्चय किया जाता है। यहां 'असदेवेदमग्न आसीत्‌ः इस 
उपक्रममें “असत्‌? शब्दसे जो निर्दिष्ट दै उसीका पीछे “तत्‌! शब्द्से परामशे करके 
'तत्सदासीत? ( वह सत्‌ था ) इस प्रकार "सत्‌? ऐसा उसका विशेषण कहा है । 
“असत्‌? का पूर्व और उत्तर काठसे संबन्ध न होनेसे 'आसीत? (था) शब्दकी 


रत्नमभा 


सन्देहे “तेजो वै इतरमिति” चावयशेपात्‌ इतेन इति यथा निश्चयः, एवमन्राऽपि 
“तत्सद्‌”? इति वाक्यशेषात्‌ सन्निश्वय इत्यर्थः । आसीत्‌ इति अतीतकाल- 
सम्बन्धोक्तेः च सत्‌ अव्याकृतमेव न न्यमित्याइ--असतश्च पूर्वापरेति । 


रलममाका अनुवाद 
चीनीकों कखे ) इस उपक्रममें किससे भिगोई हुई, रखना चाहिए ! ऐसा सन्दे होनेपर 


व्ेजो वै घृतम्‌? (घत तेज दी है) इसे वाक्यशेपसे जैसे घतसे भिगोना चाहिए, ऐसा निश्‍चय 


२ ७७ 
होता दे उसी प्रकार यह भी “तत्सव? (था) इस प्रकार भूतकालसम्वन्ध कहा गया हे, इसलिए 
“असत? का अर्थ अव्याहत ही है, शून्य नहीं दै, ऐसा कहते दँ असतरन पूर्वापर” 
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माष्य 
पत्तेश्च । “असद्वा इदमग्र आसीठ' इत्यत्रापि “तदात्सार्व खयमकुरुत इति 
वाक्यशेपे विशेषणान्नात्यन्तासच्वस्‌। तस्माद्‌ धर्मन्तरेगैचाश्यमसद्दय- 
पदेशः प्रागुत्पत्तः कार्यस्य । नामरूपव्याकृत हि वस्तु सच्छव्दाई लोके 
प्रसिद्धस्‌ । अतः प्राश्‍ूनामरूपच्याकरणादसदिवा5ञसीदित्युपचर्यते ॥१७॥ 

- .भाष्यका अनुवाद 
अनुपपत्ति हो जायगी । 'असद्वा इदसघ आसीत? इसमें भी 'तदात्सानं स्वयस- 
कुरुतः ( उसने स्वयं अपनेको जगद्रूपसे रचा ) ऐसा वाक्यरोपमें विशेषण है, 
इसलिए असन्त असत्त्व नहीं है. 1 अतएव उत्पत्तिस पूर्वे अन्य धर्ससे ही कार्यका 
यह असत्त्वका कथन है । नाम और रूपसे व्याकृत वस्तु सत्‌ शब्दके योग्य है, ऐसा 
रोकमें प्रसिद्ध है। इसलिए नास और रूपसे व्याकृत होनेसे पहले असत्‌-सा 
था, इससे असत्‌ शब्दका उपचार किया गया है ॥ १७॥ 


रत्वम्रभा 
उक्तन्यायं वाक्यान्तरे अतिदिशति--असद्वेति । क्रियमाणस्वविशेषणं शून्य- 
स्य असम्भवि इति सावः ॥ १७ ॥ 
रत्ममसाका अचुवाद्‌ 
इत्यादिसि । उक्त न्यायका वाक्यान्तरमें भो अतिदेश कहते है--““असद्वा” इत्यादिसे । 'अकुरुत' 
इस प्रकार कियमाणत्वरूप जो विशेषण कहा यया हे, वह झन्यंमें नहों घट सकता हे, यदद 
तात्पर्यं है ॥ १७ 0 


युक्तेः शब्दान्तराब ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद--युक्ते', शव्दान्तरात्‌ , च । 
` पदार्थोक्ति--युक्तेः -मृदात्मना पूर्वे घटस्याऽसम्भवे मृदेव घटाथिना नोपा- 
दीयेत असत्त्वाविशेषात्‌ यत्किश्चिदेवोपादीयेतेत्येवमाचाया युक्तेः, शब्दान्तराच--- 
“सदेव सोम्येदमम्न आसीत्‌? इत्यादौ विचमानसच्छब्दान्तराच्च [ सिद्धं कार्यस्य 
कारणानन्यत्त्व सत्त्वे च ] । - 
भाषार्थ--उत्पत्तिके पहले घट मृत्तिकारूपसे न होता, तो घटको वनानेकी 
इच्छा रखनेवाळा गृत्तिकाको ही नियमसे अहण नहीं करता और पदायोको भी अहण 
करता, क्योंकि घटकी सत्ताको उसकी उत्पत्तिके पहले न माने पर मृत्तिका और 
अन्य 8४ कोई बिशेषता नहीं रहेगी, इत्यादि युक्तियोंसे और 'सदेव०' (हे 
प्ियदशन जगत्‌ उत्पत्तिके पहले सडूप ही था ) इत्यादि श्रुतियोंमें विद्यमान 
सत्‌? ₹ वात सिद्ध होती है कि कार्यकी सत्ता कारणसे प्रथक्‌ नहीं है । 
उत्पत्तिके पहले मी कार्य कारणरूपमें विद्यमान है | 
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युक्ते प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सच्वमनन्यत्वं च कारणादवगम्यते, 
शब्दान्तराच्च ! युक्तिस्तावदू वर्ष्यते--दधिघटरुचकाद्यर्थिभिः प्रतिनिय- 
तानि कारणानि क्षीरमृत्तिकासुवणीदीन्युपादीयमानानि लोके इइ्यन्ते । 
नहि दध्यार्थिभिर्मृत्तिकोपादीयते, न घटार्थिभिः क्षीरम्‌, तदसत्कार्यवादे 
नोपपधेत । अविशिष्टे हि प्रागुत्पत्तेः सर्वत्र सर्वस्यासत्त्वे कस्मात्‌ क्षीरा- 
देव दध्युत्पद्यते न सृत्तिकायाः, मृत्तिकाया एव च घट उत्पद्यते न 
क्षीरात्‌ । अथाऽविशिष्टेऽपि प्रागसरवे क्षीरे एव दक्षः कश्चिदतिशयो न 

माप्यका अनुवाद 

युक्तिसे और अन्य श्रतिसे भी उत्पत्तिके पूव कार्यकी सत्ता और कारणसे 
अभेद ज्ञात होता है। प्रथम युक्तिका वर्णन किया जाता है--च्यवद्दारमें देखा 
जाता है कि दघि, घट, रुचक आदिकी इच्छावाले दूध, मृत्तिका, सुवर्ण आदि 
नियत कारणोंका ग्रहण करते हैं | दघिकी इच्छावाले मृत्तिकाका प्रहण नहीं करते 
ओर घटकी इच्छावाले दूधका महण नहीं करते । यह असत्कायेवादमें उपपन्न 
नहीं होगा, क्योंकि उत्पत्तिके पूर्व सबका सर्वत्र असत्त्व साधारण होनेसे दूधसे 
ही दधि क्यों उत्पन्न होता है ओर स्रृत्तिकासे क्‍यों नहीं होता, उसी प्रकार 
मृत्तिकासे ही घट क्यों उत्पन्न होता है, दूधसे क्‍यों नहीं होता । पूर्वमें असत्त्वके 


रत्नममा 

सत्त्वानन्यत्वयोः हेत्वन्तरमाह सूत्रकारः--युक्तेरिति । दध्याद्यार्थेनां क्षीरादौ 
प्रवृत्यन्यथानुपपत्तिः युक्ति तया कार्यस्य भाक्‌ कारणानन्यत्वेन सत्त्व सिध्यति 
इत्यर्थः । असतोऽपि कार्यस्य तस्मादू उसपत्तः कारणत्वषिया तत्र प्रवृत्तिः इति 


अन्यथोपपचिमाशक्कय आह--अविशिष्टे हीति। असत उत्पच्यभावादू उत्पती 
वा सर्वस्मात्‌ सर्वोत्पत्तिप्रसन्ञात्‌_तत्तदुपादानविशेषे म्रबृत्तिः न स्यादिपयर्थः । 
रत्म्रमाका अनुवाद 

कार्य उसत्तिसे पूर्व सत्‌ दै और कारणसे अभिन्न है, इस विषयमे सूत्रकार अन्य हेतु 
कहते हे--'युत्तेः इत्यादिसे । दधि आदि चाहनेवालोंकी क्षीर आदिमें प्रश॒त्तिकी अन्ययानुपपत्ति 
युक्ति है, उस युक्तिसे उत्पत्तिसे पूर्वे कायेकी कारणाभेदसे सत्ता सिद्ध होती है। दधि आदि कार्य 
उत्पत्तिके पहले विद्यमान न होनेपर भी क्षीर आदेसे उत्पन्न होता है, इसलिए कारणत्वज्ञानसे 
क्षीर आदिमं प्रद्मति होती दै, इस प्रकार अन्यथा उपपत्तिकी आशंका करके कहते हैं-“अविशिष्ट दि” 
इत्यादिः तात्पर्य यद्द दै कि असत्‌ पदार्थ उत्पन्न नदं हो सकता, यदि असती उत्पत्ति मानी जाय तो 
सबसे सबकी उत्पात होने रोगी, अतः कारणविशेषमें किसीकी प्रद्वति नहीं दोगा । यही बात 


१०३६ हसत [ अं० र पा० है 


साष्य . 

सत्तिकायां, शत्तिकायामेच च घटस्य कथिदतिशयो न क्षीर इत्युच्येत, 
साप्यका अनुवाद हट 

साधारण होनेपर भी दूधमें ही दहीका कुछ गुणविशेप है, सत्तिकामें नहीं है 

और सृत्तिकामें ही घटका कुछ गुणविशेष है, दूधमें नहीं है, ऐसा कहोगे, .तो 


: रत्वमरभा 
तदुक्तं सांख्यवृद्धः---असदकरणादु पादानगरहणात्सर्व॑सम्भवाभावात्‌ । 
९ 
` शक्तस्य. दाक्यकरणात्कारणभावाचच सत्कायस्‌ | 
(सा०्का० ९) इति। शक्तस्य कारणस्य शक्यकार्यकारिर्वात्‌ शक्तिविषयस्य कार्यस्य 
€ उत्तराद्धा © 
सत्त्वम्‌, असत अशक्यत्वात्‌ । किञ्च, सत्कारणाभेदात्‌ कार्यसद्‌ इति उत्तराद्धीर्थः । 
कार्यस्य असत्त्वेऽपि कुतश्चिदतिशयात्‌ प्रबृतिनियमोपपत्तिः इति शङ्कते-- 
| रलमभाका अनुवाद १ ु 
सांख्यइद्धोंस अथोत्‌ ईश्वरक्रष्णने--असद्करणाद्‌० इस कारिकामे कही दै । शक्तिविशिष्ट 
कारण शक्तिसंबद्ध कार्यका उत्पादक है, इसलिए शक्तिसम्वद्ध कार्यकी सत्ता उत्पत्तिके पहले 
साननी चाहिए, यदि काये असत्‌ हो, तो शक्तिसंवद्ध नहीं होगा। और कारण सत्‌ है, 
उससे अभिन्न होनेके कारण कार्ये भी सत्‌ है, यह कारिकाके उत्तरार्धका अर्थ है। उत्पत्तिके 
पहले कार्य न रहनेपर भी किसी अतिशय विशेषसे श्रश्नत्तिका नियस उपपन्न हो सकता है, 
(4) कारिकाका तासचे संक्षेपे इस रकार इ यस क इ 
(१) कारिकाका तात्पर्य संक्षेपसे इस प्रकार --असत्‌ पदार्थ किसीसे किया नहीं जा सकता । 
यदि कारणब्यापारसे पूर्व कार्य असत्‌ हो, तो किसी प्रकार भी उसकी सत्ता नहीं की जा सकती, 
जैसे एके हजार शिल्पी मिलकर सो नीलको पीत नहों करं सकते, हजार युक्तियो भी धरको पट 
नहीं कर सकतीं, अतः कार्यं सत्‌ है। कारणका कार्यके साथ संवन्ध है अर्थात्‌ कार्यसे संबद्ध 
कारण हो कार्यका जनक होता है, यदि कार्य पूर्व असत्‌ हो, 'तो असदका संबन्ध ही न दो सकनेके 
कारण कारणसे कार्यकी उत्पत्ति ही न दो सकेगी, अतः कार्य सत्‌ है। यदि असंवड कार्ये हो . 
कारणसे उत्पन्न होता हो, तो सबसे असंवद्ध होनेसे सव कारणोंसे सब कायौको उत्पत्ति होनी 
चाहिए, अर्थात सत्तिकासे पट, तन्तुओंसे घट आदि कार्य होने चाहिएँ, ऐसा तो नहीं होता है, 
इसलिए कार्य पूर्वमें भो सत्‌ दो दे । जिस कार्यको उत्पादन 
उस कारणसे उसी कार्यको उत्पत्ति होत्री है 
शक्तिसे सम्बद्ध न दोनेके कारण उत्पन्न हो 
कार्योकी उत्पत्ति होने लगेगी, इसलिए उस 
तो संबन्ध नहीं दो सकता, इसलिए कार्य 
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भाष्य 


तर्ह्मतिशयवत्त्वात्‌ प्रागवस्थाया असत्कार्यवादहानि! सत्कार्यवादसिद्धिश । 
शक्ति कारणस्य कार्यनियमार्था कल्प्यसाना नान्याऽसती वा कार्य निय- 
च्छेत्‌, असत्त्वाविशेपादन्यत्वाविशेपाच । तस्सात्‌ कारणस्था55त्मभूता 
शक्तिः शक्तेश्रा5त्मभूर्त कार्यम्‌ | आपि च कार्यकारणयोद्रेव्यगुणादीनां 
चाऽश्वमहिपवद भेदबुद्धयभावात्‌ तादात्म्यमभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
भाप्यका अनुवाद 

इससे पूर्वकी अवस्थाके गुणविशिष्ट होनेसे असत्कार्यवादकी हानि और सत्कार्य- 
वादकी सिद्धि होगी। और कायैके नियमनके लिए कल्प्यमान कारणशक्ति अन्य 
या असत्‌ होनेसे कार्यका नियमन नहीं कर सकेगी, क्योंकि असत्वमें कोई 
विशेष नहीं है और अन्यत्वमें भी कोई विशेष नहीं है। इसलिए कारणकी 
आत्मभूत शक्ति है और शक्तिका आत्मभूत काये है। और कार्य कारणमें तथा 
द्रव्य, गुण आदिमे अश्व और महिपके समान भेद बुद्धि नहीं है, इसलिए उनमें 
तादात्स्यका स्वीकार करना चाहिए । 


रत्वम्रभा 
अथेति । अतिशयः कार्यधर्मः कारणधर्मो वा। आधे धर्मित्वात्‌ प्रागवस्था- 
छी ९ वर द्वितीये 
रूपस्य कार्यस्य सै दुर्वारम्‌ इत्याह-तह्मतिशयवच्वादिति । ऽपि 
कार्यसच्वस्‌ आयातीत्याह--शक्तिश्रेति । कार्यकारणाभ्यास्‌ अन्या कार्यवद्‌ 
असती वा शक्तिः न कार्यनियामिका, यस्य कस्यचिदन्यस्य नरश्चन्गस्य वा नियाम- 
कतभ्रसङ्गाद्‌ , अन्यत्वासस्वयोः शक्तो अन्यत्र च अविशेषात्‌; तस्मात्‌ कारणा- 
त्मना छीनं कार्यमेव अभिव्यक्तिनियामकतया शक्तिः इति एष्टन्यम्‌। ततः 
रत्नमभाका अनुवाद 
ऐसी शंका करते है---““अथ” इत्यादिसे । अतिशय कार्यका धर्म हे अथवा कारणका धर्म है! 
यदि कार्यका धर्म हो तो उसके धर्मी होनेके कारण धर्मेके पहले घर्मीका रहना अवश्य हे, 
. अतः उत्पत्तिके पूर्व कार्यकी सत्ता नहीं हटाई जा सकेगी, ऐसा कहते दै--“तह्यतिशयवत्त्वाद्‌” 
इत्यादिसे । यदि कारणका धर्म हो, तो भी कार्यकी सत्ता सिद्ध होती दै, ऐसा कहते हैं 
“जक्तिश्च” इत्यादिसे । शक्ति यदि कार्य और कारणसे अन्य हो, अथवा कार्येके समान 
असत्‌ हो तो कार्यका नियामक नहीं हो सकती, अन्यथा कोई एक पदार्थ, या नरःइंग 
भी नियामक दो जायगा, क्योंकि कार्य और कारणसे भेद एवं असत्ता शक्तिके समान 
नरश्डयमै भी है, इसालिए कारणस्वरूपसे लौन कार्य ही अपनी अभिव्यक्तिका नियामक 
दोनेसे शक्ति कहलाता दै, ऐसा मानना चाहिए, इससे सत्कायकी सिद्धि होती दै, यह अर्थ 


१०३८ ब्रह्मसूत्र ` [अ०२ पा०? 


भाष्य 
समवायकर्पनाथामपि समवायस्य समवायिमिः सम्बन्धेऽभ्युपगम्य- 
माने तस्य तस्याऽन्योऽन्यः सम्बन्ध; कल्पयितव्य इत्यनवस्थाप्रसङ्गः, अन- 
भाष्यका अनुवाद 
ससवायकी कहल्पनासें भी समवायका समवायियोंके साथ संवन्ध 
स्वीकार करनेपर उनके भिन्न भिन्न संबन्धांकी कल्पना करनी पड़ेगी, 


रत्रमया 
सत्कार्यसिद्धिः इत्यर्थः । किञ्च, कार्यकारणयोः अन्यत्वे मृद्घरी मिज्ञो सन्तौ 
इति भेदबुद्धिः स्याद्‌ इत्याह--अपि चेति । 

तयोः अन्यत्वेऽपि समवायवशात्‌ तथा बुद्धिः भवति इत्याशङ्क्य समवायं 
दूषयति--समबायेति । समवायः समवायिभिः सम्बद्धो न वा? आद्य 
सम्बन्धः किं समवायः उत खरूपम्‌ | आधे समवायानवस्था, द्वितीये मृदूघट- 

| रत्रमभाका अनुवाद | 


है । और कार्ये, कारण भिन्न हों, तो मग्रत्तिका और घट भिन्न हैं, इस प्रकार भेदबुद्धि होगी, 
ऐसा कहते हैं---“अपि च” इत्यादिसे । 

- कार्य और कारणके भिन्न होनेपर भी समवांथके वशसे सेदबुद्धे उत्पन्न नहीं होती हैं, 
ऐसी आइका करके समवायका निराकरण करते हैं--“ससवाय” इत्यादिसे । समवाय 
समवायी पदाथौसे संवद्ध दै या नहीं! यदि संवद्ध है, तो समवायसवन्धसे संबद्ध है अथवा 
स्वरूपसंवन्धसे १ यदि समवायसंवन्धसे संवद्ध है, तो समवायकी अनवस्था होगी, यदि 


(१) युत्तसिद्ध (पहले परस्पर असम्वद्ध) दो पदार्थाका जैसे संयोग संवन्ध माना जाता हे, उसी 
प्रकार अयुतसिडध दो पदार्थोका समवाय संबन्ध मानना आवश्यक है । अयुतासिदध, आधाराचेयभूत 
पदार्थोका जो संवन्ध 'इह' ( इसमें ) इस शानका जनक होता है, वह समवाय हे । द्रन्य, 
गुण, करम, सामान्य, विशेषोर्मे जो अयुतासिङ आधाराधेयभावसे स्थित है, उनमें 'इसमें यह 
पदार्थ है” ऐसी बुद्धि जिससे दोती है, अन्यत्वच अधिगत किन्तु एयय्‌ न रहनेवाले पदार्थोका 'इसमै 
यइ है! ऐसी बुद्धि जिससे होती हे, वह समवाय है। जैसे 'भूतलमें घर है? यह बुद्धि भूतळ 
और घटका सबन्ध रहनेसे होतो है उसी प्रकार “तन्तुओर्मे पर हे, द्रव्यमे द्रव्य, गुण, कमै, हैं, 
द्रव्य, गुण और कर्ममें सत्ता दै इत्यादि प्रत्यय सी सेवन्धसत्तासे ही होते है ुँ यद संवन्ध संयोग 
तो नां दै, क्योंकि संयोग युतसिद्ध द्रव्येमि हो होता है, कर्सजन्य होता हे ओर विभागसे ' नष्ट 
होता है, इसलिए यह समवाय है। समवाय एक है, नित्य है, अतीन्द्रिय है, “शह” ( इसमें ) 
वुडिसे अनुमेय दै, ऐसा वैशेषिक मानते हैं । नैयायिक समवायको प्रत्यक्ष भानते-हैं 1. प्राभाकर 
समवायको नाना एवं अनित्य मानते हैं। समवायके स्थानमै स्वरूपषंवन्धसे कार्यनिर्वाह हो 
सकता हं, इसिए समवाय पदान्तर नहीं है, ऐसा भाइ जोर सांख्य कहते हे । ई 
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भाष्य 
भ्युपगम्यमाने च विच्छेदप्रसङ्गः । अथ समवायः स्वयं सम्वन्धरूपत्या- 
दनपेकष्येवापरं सम्बन्ध सम्बद्धथेत, संयोगोऽपि तहि स्वयं सम्वन्धरूपत्वा- 
भाष्यका अनुवाद 
ऐसा करनेसे अनवस्था हो जायगी ओर न स्वीकार करनेपर कार्य और कारण 


तथा द्रव्य और गुण आदिका चिच्छेद हो जायगा। समवाय खयं संवन्धरूप 
होनेसे दूसरे संवन्धकी अपेक्षाके विना ही संबद्ध होता है, ऐसा यदि कहो, तो 


om SG 


रत्रम्रसा 


योरपि खरूपसम्बन्धादेव उपपत्तेः समवायासिद्धिः । असम्वद्ध इति पक्षे दोप- 
माह--अनभ्युपगम्यमाने इति । द्रव्यगुणादीनां विशिष्टषीविरहग्रसङ्गः अस- 
म्वद्धस्य विशिष्टधीनियामकत्वायोयाद्‌ इत्यर्थः । विशिष्टधीनियामको हि सम्बन्ध), 
न तस्य नियामकान्तरापेक्षा अनवस्थानात्‌, अतः खपरनिर्वाहकः समवाय इति 
शकते--अथेति। सम्बध्यते-खस्य खसम्बन्धिनश्च विशिष्टषियं करोति इत्यर्थः । 
प्रतिबन्या दूषयति--संयोगोऽपीति । यतु गुणत्वात्‌ संयोगस्य समवायापेक्षा 
न सम्बन्धत्वात्‌ इति, तत्‌ न; धर्मत्वात्‌ समवायस्यापि सम्बन्धान्तरापत्तेः अस- 
म्वद्धस्य अञ्वत्वस्य गोधर्मत्वादशनात्‌। किञ्च, 'निष्पापत्वादयो गुणाः? इति 
श्ुतिस्व्यादिपु व्यवहाराद्‌ 'इष्घमो गुण; इति परिमापया समवायस्यापि गुण- 
त्वाच। 'जातिविशेपो गुणत्वम! इति परिभाषा तु समवायसिद्ध्युचरकाढीना, 
रत्नमभाका अनुवाद 


स्वस्पसँबन्धसे संबद्ध है, तो गत और घटका भी स्वरूप संवन्ध दी हो सकता दै, अत 
समवाय असिद्ध दै । समवाय पदार्थोसे संवद्ध नहीं दै, इस पक्षमें दोष कहते हं--अनस्यु- 
पगम्यमाने” इत्यादिसे । द्रव्य, गुण आदिकी विशिष्ट बुद्धि न होगी, क्योंकि असंम्वद्ध संवन्ध 
विशिएज्ञानका जनक नहीं दो सकता है, यद अथ हैं। संवन्ध विशिष्टज्ञानका नियामक ह, 
उसके लिए अन्य नियामककी अपेक्षा नहीं है, क्योकि अनवस्था हो जायगी, इसलिए समवाय 
अपना और अन्यका निर्वाहक हैं, ऐसी झंका करते हैं--“अथ” इत्यादिसे । सम्वध्यते--अपना 
तथा अपने संवन्धीका विशिष्टशान कराता है, ऐसा अथ द । उक्त पूवपक्षका प्रतिवन्दीसे निराकरण 
करते हैं--'संयोगोअपि”” इत्यादिसे । संयोग गुण होगेसे समवायकी अपेक्षा रखता है, संवन्ध 
होमेंसे नहीं, यह कथन ठीक नहीं दै, समवाय भी धम हैं, अतः उसके लिए अन्य 
सँवन्धकी अपेक्षा होगी, क्योकि गोसे संवन्ध न रखनेवाला अख़त्व गॉका धर्म नहा दिखाई 
पढ़ता । और 'निप्पापत्वादयो ०” ( पापराहित्य आदि गुण हे ) इत्यादि श्रुति आर स्म्रतिमे 
“व्यवहार होनेसे 'इष्०? ( अमिम्रत धर्म गुण है ) इस पारिमापासे समवाय भौ गुण हो सकता 
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ती मान्य 

द्नपेकष्येव संसंवायं सम्बध्येत, तादात्म्यग्रतीते् द्रव्यगुणादीनां समवाय- 
कंल्पनानर्थकंयस्‌ । कथं च कार्यसवयविद्रच्यं कारणेष्ववयवद्रव्येषु वर्त- 
मानं वर्तेत, कि ससस्तेष्वबयवेधु वर्तेतोत अत्यचयवस््‌ । यदि तावत्‌ 

- साव्यका अनुवाद | 
संयोग मी स्वयं संबन्धरूप होनेसे ससवायकी अपेक्षाके विना ही संबद्ध हो 
जायगा । और तादात्म्यकी प्रतीतिसे द्रव्य, गुण आदिमें समवायकी कल्पना 
अनर्थक है । और कार्य--अवयवी द्रव्य जो कारण--अचयव द्रव्योंसे 
रहता है, वह किस प्रकार रहता है ? क्या ससस्त अवयवोंसें रहता है अथवा 

एयर ० थिः `) 7 
नित्याऽनेकसमवेता जातिः इति ज्ञानस्य समवायज्ञानाघीनत्वात्‌ , अतः समवाय- 
सिद्धेः प्राक्‌ संयोगस्य गुणत्वस्‌ असिद्धमिति दिक्‌ । किञ्च, प्रतीत्यनुसारेण वस्तु 
स्वीकार्यम्‌ अन्यथा गोप्रतीतेः अश्व आरम्वनमित्यस्यापि सुवचत्वात्‌ । तथा च 
सरत्‌ घट इत्यभेदम्रतीतेः अभेद एव स्वीकार्यः । ताभ्याम्‌ अत्यन्तभिन्नस्य समदाः 
यस्य तन्नियामकस्वासम्भवाद्‌ इत्याह--तादास्म्येति । एवं पतीत्यनुसारेण का- 
यस्य कारणात्मना सत्वं खरूपेण तु मिथ्यात्वम्‌ इत्युक्तम्‌ । दृत्यनिरूपणाच्च 
तस्य सिथ्यात्वमित्याहइ--कर्थ चेति । तत्र आद्यम्‌ अनूद्य अवयविनः पटादेः 
तन्त्वादिषु अवयवेषु नित्वादिवत्‌ खरूपेण इत्ति, उत अवयवश इति विकरप्य 
आर्थं दूषयति-यदीत्यादिना । व्यासज्यदृत्तिवस्तुप्रत्यक्षत्य यावदाश्रयमत्यक्ष- 


रत्वमभाका अनुवाद 
है । जातिविशेष शुण हे, यह परिभापा तो समवायसिद्धिके 
अनेक पदार्थोमें समवायसंवन्धसे रहनेवाला घमै 
अधीन हे । इसलिए समवायसिद्विके पहले संयोग गुण हे, यह वात सिद्ध नहीं हो सकती, 
इत्यादि समझना चाहिए । और प्रतीतिके अनुसार पदाधक्रा स्वीकार करना चाहिए, अन्यथा 
हरु पा “गच आदत भी हो जायया 1 अतः *सृत्‌ घटः? इस प्रकार अभेद्की 
तीति होतो हे, इसलिए खातका आर घरसे अभद ही स्वीकार करना चाहिए । सृत्तिका 
भार घरचे अत्यन्त भन्न समवाय “सत्‌ घट: इस ज्ञानका नियामक नहीं हो सकत्ता है, ऐसा 
ऋहते हे--“तादासम्य' इत्यादिसे । इस प्रकार अतीतिके अजुसार कार्य कारणस्वरूपसे विद्यमान 
है दाल र्‍या दे, यह कहा गया । कारणमे कार्यका रहना भी उपपन्न नहीं हो सकता 
काया आचि थ्या हे, ऐसा कहते--“कर्थ च” इत्यादेसे । उक्त पक्षोंमें रथमा अनुवाद 
ॐ गछ आर लंवयबोसे पट आदि अवयवको इसे मित्व आदिके समान स्वरूपसे हैं अथवा 
अस्येक अवयवमें अल अलस हे, ऐसा विकल्प करके प्रथम पक्षका दूषित करते है---“यूदि” 


सिद्धिके उत्तरकालीन है, क्योंकि नित्य और 
जाति कहलाता है, यह ज्ञान समवायज्ञानके 


ह 
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भाष्य 
समस्तेपु वर्तेत ततोऽवयव्यज्ुपलव्धिः प्रसज्येत, समस्तावयवसंनिकर्पस्याश- 
क्यस्वात्‌ , नहि बहुत्वं समस्तेष्पाश्रयेपु वर्तमानं व्यस्ताश्रयग्रहणेन गृह्यते | 
अथावयवशः समस्तेषु वर्तेत, तदाप्यारम्भकावयबव्यतिरेकेणावयविनोऽव- 
यवाः करप्येरन्‌ येरारम्भकेष्ववयवेष्ववयवशो$बयवी वर्तत । कोशावयव- 
व्यतिरिक्तद्ववयबैरसि; कोश व्याप्नोति। अनवखा चेवं प्रसज्येत, तेषु 
तेष्ववयबेपु वर्तयितुमन्येपामन्येपामवथवानां कर्पनीयत्वात्‌ । अथ प्रत्य- 
वयवं वर्तेत तदैकत्र व्यापारोऽन्यत्राऽव्यापारः स्यात्‌, नहि देवदत्तः स्न 
भाण्यका अनुवाद 
प्रथेक अवयमें रहता है? यदि समस्त अवयवोंमें रहे, तो अवयवीकी अनुप- 
लब्धि हो जायगी, क्योंकि समस्त अवयबॉका इन्द्रियके साथ संनिकपे नहीं 
होता, जैसे कि समस्त आश्रयोंमें रहनेवाले वहुत्वका किसी एक आश्रयके 
प्रहणसे ग्रहण नहीं होता । यदि समस्त अवयवोंमें अवयवावच्छेदसे रहे, तो 
जिन आरम्भक अवयवोंमें अवयवी अवयवावच्छेदसे रहता है, उन 
आरम्भक अवयबोंसे भिन्न अवयवीके अवयबोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । यह 
प्रसिद्ध है कि कोशके अवयबोंसे भिन्न अवयवोंसे तलवार कोशको व्याप्त करती 
है । ऐसी अवखामे अनवस्थाका दोप होगा, क्योंकि उन उन अवयवॉमें रहनेके 
लिए अन्य अन्य अवयबोकी कल्पना करनी पड़ेगी । यदि प्रत्येक अवयमें रहे, 


निज 


रत्रम्रभा 
अन्यत्वात्‌ संदृतपटादेः यावदवयवानाम्‌ अप्रत्यक्षत्वादू अप्रह्यक्षल प्रसज्येत इत्यर्थः | 
द्वितीय शङ्कते--अथेति । यथा हस्ते कोरो च अवयवशः खड्गो वर्तमानो हस्त- 
मात्रगहेंडपि गुह्यते, एवं यत्किश्चिदवयवग्रहेण अवयविनो ग्रहृसम्भवेऽपि 
अनयवानास्‌ अनवस्था स्याद्‌ इति दूपयति-तदापीति । आयद्वितीयमू 
रत्नम्रमाका अनुवाद 
इत्यादिसे । व्यासज्यशति पदायका प्रत्यक्ष उसके सव आश्रय पदार्थाके प्रत्यक्षसे होता 
है, इसलिए संत पटके सव अवयवोंका अत्यक्ष न होनेसे पटका भत्यक्ष नहीं होगा, ऐसा अर्थे है। 
दूसरे पक्षकी शंका करते हैं--“अथ” इत्यादिसे । जैसे हाथमें और म्यानमें अवयवशः रहनेवाली 
तलवार केवल हाथके ्रहणसे मी गदीत हो जाती है, उसी प्रकार कुछ अवयवोंके प्रहणसे अवयवीका 


(१) अनेक पदार्थोमे व्याप्त । 


१०४२ _ भ्रहासूल [ अ० २पा० है 


pe Ne Ne परि 


Nr Nf 3. re किनल 


। साष्य 

संनिधीयसानस्तदहरेव पाठलिऽएत्रेऽपि संनिधीयते युगपदनेकत्र इत्तावनेकत्व- 
प्रसङ्गः स्यात्‌ देवदत्तयज्ञदत्तयोरिब सुप्षपाटलिषुत्रनिवासिनोः । गोत्वा- 
दिवत्‌ प्रत्येकं परिसमाप्तेने दोप इति चेत्‌ । न; तथा मरतीत्यभाबात्‌। 
यदि गोरवादिवत्‌ प्रत्येकं परिसमाप्तोऽपयवी स्याद्‌ यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति 
गृह्यते एवमवयव्यपि प्रत्यवयवं प्रत्यक्षं गृद्येत, न चेवं नियतं शुह्मते। 
प्रत्येकपरिसमासै चावयविनः कार्येणाधिकारात्‌ तस्य चैकत्वाच्छृङ्गेणापि- 

i साष्यका अनुवाद 

रहता हुआ देवदत्त उसी दिन पाटलिपुत्रमें नहीं रह सकता । एक ही समय 
अनेक स्थानमें रहे, तो खन्न और पाटळिपुत्रमें रहनेवाले देवदत्त और यज्ञ- 
दत्तके समान अनेकत्वका प्रसंग आवेगा। गोत्व आदिके समान प्रत्येकमें 
परिससाप्ति होनेसे दोष नहीं है, ऐसा कहो तो, नहीं, ऐसा नहीं कह सकते । 
क्योंकि चैसी प्रतीति नहीं होती । यवि गोत्व आदिके समान अवयवी प्रत्येकमें 
परिसमाप्त हो, तो जैसे गोत्वका प्रत्यक व्यक्तिमें प्रतयक्ष अहण होता है, वैसे ही 
अवयवीका भी प्रयेक अवयवसें प्रयक्ष महण होगा । परन्तु ऐसा नियमसे ग्रहण 
नहीं होता ।. अरसेकमें परिससाप्ति हो, तो अवयवीको कार्यके साथ अधिकार 
होनेसे और उसके एक होनेसे गाय सींगसे सी स्तनकाये करेगी और छातीसे पीठ- 


रत्तमभा 

उद्भाव्य दूषयति--अथ प्रत्यवयवमित्यादिना । एकस्मिन्‌ तन्तौ पठवृत्तिकाले 
तन्त्वन्तरे वृत्तिः न स्यात्‌, इृत्तो अनेकत्वापत्तेः इत्यर्थः | यथा युगपदनेकव्यक्तिषु 
वृत्ती अपि जातेः अनेकत्वदोषो नास्ति, तथा$वयविन इत्याश$ते--गोत्वेति । 
जातिचद्‌ अवयविनो दत्तिः असिद्धा अनुभवाभावादू इति परिहरति--न तथेति ! 
दोषान्तरमाह---म्रत्येकेति । अधिकारात्‌--सम्बन्धात्‌ । यथा देवदत्तः खकार्यम्‌ 

' रत्वप्रभाका अनुवाद | 

इत्यादिसे । काये अत्यवयवमें रहता है, इस पक्षको उठाकर दूषित करते हैं--अथ 
प्रत्यवयवस्‌” इत्यादिसे । एक तन्तुभें जब पट रहता है, तव अन्य तन्तुमँ वह नहीं 
रइ सकेया, यदि रहे तो अनेक हो जायया, यह तात्पर्ये है। जैसे एक ही समय 
अनेक व्यक्तियॉमे रहनेपर भी जातिसें अनेकत्व दोष नहीं है, उसी प्रकार अवयवीमे 
भी नहीं है, ऐसी शंका करते हैं--“गोत्व” इत्यादिसे। जातिके समान अचयवीकी 
बृत्ति असिद्ध है, क्‍योंकि ऐसा अचुभव नहीं है, इस अकार शंकाका परिहार करते हैं--- 
“न तथा” इत्यादिसे । अन्य दोष कहते हैं--..'प्रत्येक” इत्यादिसे। अधिकार--सबन्ध । 
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साष्य 
स्तनकार्य ङुर्यादुरसा च पृष्ठकार्यम्‌ । नचेवं दृश्यते । 

प्रायुत्पत्तेश्र कार्यस्यासत्त्व उत्पत्तिरकर्तुका निरात्मिका च स्यात्‌ । 

उर पत्ति' ~ 0०७ वितुमह 
त्पत्तिश नाम क्रिया, सा सकतृकेव भवितुमहेति गत्यादिवत्‌, क्रिया च 
नाम स्यादकतृका चेति विप्रतिपिध्येत । घटस्य चोत्पत्तिरुच्यमाना न 
साष्यका अनुवाद 

का काये करेगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता। 

और उत्पत्तिके पूर्व काये अविद्यमान हो, तो उत्पत्ति कतरहित और 
निरात्मक हो जायगी । उत्पत्ति क्रिया है, वह गति आदिके समान 
सकतेक ही हो सकती है । क्रिया अकतक हो यह विरुद्ध है। घटकी 

रत्नभभा 

अध्ययनं आमे अरण्ये वा करोति; तथा गौः अवयवी खकार्य क्षीरादिकं शरृङ्ग- 
पुच्छादी अपि कुर्याद्‌ इत्यर्थः । 

एवं इच्यनिरूपणाद अनिर्वाच्यतवं कार्यस्य दर्शितम्‌ , सम्मति असत्कार्यवादे 
दोपान्तरमाह--ग्रागिति। यथा घटः चछति इत्युक्ते चलनक्रियां प्रति आश्रयत्व- 
रूपं कतृत्वं घटस्य भाति तथा पटो जायत इति जनिक्रियाकतृँखमनुमयते, अतो 
जनिकर्तुः जनेः प्राक्‌ सत्वं वाच्यम्‌ कतुः अस्वे क्रियाया अपि असत्त्वापत्तेः 
इत्यर्थः । जनेः अनुभवसिद्धेऽपि सकतृकत्वे क्रियात्वेन अनुमानमाह--- 
उत्पत्तिश्चेति। असतो घटस्य उत्पत्तो क्तृत्वासम्भवेडपि कुलाळादेः स्वात्‌ 
कर्तृत्वम्‌ इत्याशङ्क्य आह--घटस्य चेति । घटोरपत्तिवद्‌ असत्कपालायुत्पत्तिः 

रत्तमभाका अनुवाद 

जैसे देवदत्त अपने काये--अध्ययनको आममें अथवा अरण्यमें करता है उसी प्रकार गाय 
भी अपने कार्य--क्षीर आदिका इंग, पूँछ आदि अवयवोमें सम्पादन करेगी यह अर्थ है । 

इस प्रकार कार्यकी कारणमें इत्तिका निरूपण नहीं किया जा सकता, इसलिए 
कार्य अनिर्वाच्य है, यह दिखलाया गया, अब असत्कार्यवादमें अन्य दोष कहते 
े-- “आय्‌” इत्यादिसे । जैसे घट चळता--दिलता दै, ऐसा कइनेपर चळनकियाका 
आश्रयत्वरूप कर्तृत्व घटमें भासता है, उसी प्रकार पट उत्पन्न होता दै, इसमें जनन- 
कियाका कतृत्व अलुभवमें आता दै, इसलिए यह कहना चाहिए कि जननक्रियाफे पहले 
जननक्रियाका कती दै, यदि पहले कती न हो, तो क्रिया भी नहीं होगी, ऐसा अर्थ 
हे । जननकियाके अनुभवसिद्ध होनेपर भी वह सकतुंक दै, इस विषयमें क्रियात्वरूप 
हेतुसे अनुमान कहते है--“उत्पत्तिरच” इत्यादिसे । असद घट उत्पतिकियाका कती न 
हो सकनेपर भी पूर्व विद्यमान कुलाल आदि कतो होंगे, ऐसी शंका कर कहते हैं--“घटस्य 
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भाष्य 

घटकतुका किं त्लन्यकतृकेति कलप्या स्यात्‌ । तथा कपालादीनामप्युत्प- 
त्तिरुष्यमाना5न्यकवुकेव कल्प्येत, तथा च सति घट उत्पद्यत इत्युक्ते 
कुलालादीनि कारणान्युत्पचन्त इत्युक्तं स्यात्‌। न च लोके घटोत्पत्तिरि- 
त्युक्ते छुलालादीनामप्युत्पधमानता प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्च । अथ 
स्वकारणसत्तासस्वन्ध एवोत्पत्तिरात्मलामश्च कार्यस्येति चेत्‌, कथमलब्धा- 

साष्यका अनुवाद 

उत्पत्ति घटकर्तृंक नहीं है, किन्तु अन्यकत्त क है, ऐसी कल्पना करनी 
पड़ेगी । इसी प्रकार कपाळ आदिकी उत्पत्ति भी तो अन्यकत्तूक ही है, 
ऐसी कल्पना करनी होगी । ऐसा होनेसे घट उत्पन्न होता है, ऐसा कहनेसे 
कुळाळ आदि कारण उत्पन्न होते हैं, ऐसा कहा जायगा। परन्तु छोकमें 
घरकी उत्पत्ति ऐसा कहनेसे कुलाळ आदिकी भी उत्पत्ति प्रतीत नहीं होती, 
क्योंकि घट उत्पन्न होता है, इस ज्ञानके अनन्तर कुलाल आदि उत्पन्न हुए हैं, 
ऐसा ज्ञान नहीं होता । यदि उत्पत्तिका अर्थ अपने कारण या सचाके साथ 
अपला संवन्ध और कार्यका आत्मलाभ हो तो जिसने सत्ता प्राप्त नहीं की बह 


रत्वमसा 

इत्यतिदिशति--तथेति । शङ्गामनू् दोषमाह--तथा चेति । अनुभवविरोध 
इत्यर्थः । उत्पत्ति: भावस्य आद्या विक्रिया इति'खमतेन कार्यसत्त्वस्‌ आनीतस्‌ , 
सम्प्रति कार्यस्य उत्पत्तिवीम खकारणे समवायः स्वस्मिन्‌ सत्तासमवायो वा इति 
तार्किकमतम्‌ आशङ्कते--अथेति । तन्मतेनापि कार्यस्य स्स्‌ आवश्यकम्‌ 
असतः सम्बन्धित्वायोगाद्‌ इत्याह--कथसिति । असतोवी इति इष्टान्तोक्तिः । 
ननु नरशङ्गादिवत्‌ कार्ये सर्दा सर्वत्र असत्‌ न सवति, किन्तु उत्पतेः प्राग 

॒ रत्वश्रमाका अनुवाद | 
च” इत्यादि । घटकी उत्पतिके समान कपाल आद्की सी उत्पत्ति हे, ऐसा अतिदेश करते 
ईं--"तथा” इव्यादेसे । शंकाका अनवाद कर दोष कहत है--“तथा च” इत्यादिसे । 
आशय यह कि अचुभच विरोध दै । उत्पाति-कारणका प्रथम विकार, इस प्रकार अपने मतमें 
उत्पातिके पूवे कार्येसत्ता कही गई, अब कार्यकी उत्पत्तिका अर्थ अपने कारणें अपना समवाय 
है अथवा अपनेमें सत्ताससवाय हे १ इस प्रकार तार्किक मत्से झाका करते हैं---“अथ” 
इत्यादिसि । तार्किकोके सतसे भी कायको सत्ता आवश्यक है, क्योंकि असत्‌का संबन्ध नहीं 
द अगला है, ऐसा कहते हैं---“कथम्‌” इत्यादेसे । “असतोची' यह इष्टान्तके लिए कहा 
गया हैं। नरश्शेग आदिके समान कार्य सर्वदा सपत्र असत्‌ नहीं होता दे, किन्तु उत्पत्तिके 
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स्मकं सम्बध्येतेति वक्तव्यम्‌। सतोहिं इयोः सम्बन्धः सम्भवति न सदसतो- 
रसतोवा । अभावस्य च निरुपार्यत्वात्‌ प्रागुत्पत्तेरिति मर्यादाकरणमनुप- 
पन्नम्‌, सतां हि लोके क्षेत्रशुहादीनां मर्यादा इष्टा नाभावस्य । नहि 
वन्ध्यापुत्रो राजा बभूव प्राक्‌ पू्णवर्मणोऽभिषेका दित्येवेजातीयकेन मर्यादा- 
करणेन निरुपाख्यो पन्ध्यापुत्रो राजा वभूव भवति मविष्यतीति वा विशे- 
ष्यते | यदि च चन्ध्यापुत्रोऽपि कारकव्यापारादूर्ध्वेसभविष्यत्‌ तत इद्म- 
प्युपापत्स्यत कार्याभावोऽपि कारकव्यापारादू्यं भविष्यतीति । वयं तु 
साष्यका अनुवाद 
कैसे संबद्ध होगा, यह कहना चाहिए, क्योंकि दो विद्यमान पदार्थाने संबन्ध 
होता दै, विद्यमान और अविद्यमान या दो अविद्यमानोंमें नहीं होता। और 
अभावके असत्‌ होनेसे, उत्पत्तिके पूर्व ऐसी अवधि करना युक्त नहीं है, क्योंकि 
छोकमें विद्यमान क्षेत्र, गृह आदिकी मर्यादा देखी जाती है, अभावकी नहीं देखी 
जाती | पूर्णवर्माके अभिषेकके पूर्व वन्ध्यापुत्र राजा था, इस प्रकारकी मर्यादा 
करनेसे असत्‌ वन्ध्यापुत्र राजा था, है. या होगा, ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
यदि चन्ध्यापुत्र भी कारकके व्यापारे अनन्तर उत्पन्न होता, तो असत्‌ कार्य भी 
कारकके व्यापारफे अनन्तर होता है, यह कथन भी उपपन्न होता । हम तो ऐसा 


रत्वमभा 

ध्वंसानन्तरं च असत्‌ मध्ये तु सदेव इति वैषम्यात्‌ सम्बन्धिरवोपपत्तिः इत्याशङ्कय 

आह--अभावस्येति । ` अत्र अभावशब्दा असच्छब्दापरपर्याया व्याख्येयाः । 

असतः कालेन असम्बन्धात्‌ प्राक्त्वे न युक्तमित्यर्थः । ननु कारकव्यापाराद्‌ उध्वै- 

भाविनः कार्यख वन्ध्यापुत्रतुस्यत्व॑ कथम्‌ 'इत्यत आह--यदि चेति । कार्याभावः 

असत्कार्यमित्यथैः, इति उपापत्स्यत--उपपन्नमभविष्यद्‌ इत्यन्वयः । - कः तहि 
रत्नभभाका अनुवाद | र 


पहले और नाशके अनन्तर असत्‌ रहता है, मध्यमें तो सत्‌ दी होता है, इस प्रकार अत्यन्त 
असत्‌ पदाथसे कामे विषमता हे, इसलिए संबन्धित्व उपपन्न होता है, ऐसी आइका कर 
कहते हैं---“अभावस्य” इत्यादि । इस प्रकरणें कथित अभावशब्दको असत्शब्दका. पर्याय 
समझना चाहिए । असतका कालसे सवन्ध नहीं रद्दता, इसलिए उसका प्राथम्य ऑर आनन्तय 
कहना ठीक नहीं है, यह आशय है । कारक व्यापारके अनन्तर होनेवाला काये वंध्याधुन्न- 
सहश कैसे है? इसपर कहते हैं--“थदि च” इत्यादि । .कार्यासाव--असतूकार्य । इति 
उपापत्स्यत' ( एसा उपपन्न होता ) ऐसा अन्वय समझना चाहिए । तव क्या नणय है £ इस+ 
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पश्यामो वन्ध्यापुत्रस्य कार्याभावस्य चाभावत्वाविशेषाद्रथा वन्ध्यापुत्रः 
कारकव्यापारादूध्वे न भविष्यत्येवं कार्याभावो$पि कारकव्यापारादध्वे न 
भविष्यतीति । - नन्वेवं सति कारकव्यापारो5नर्थकः प्रसज्येत । यथेव हि 
प्राक्सिद्धत्वात्‌ कारणस्य स्वरूपसिद्धये न कश्चिद्‌ व्याप्रियते, एवं प्राकिसि- 
द्वत्वात्‌ तदनन्यत्वाच कायस्य स्वरूपप्रसिद्धये$पि न कथ्चिद्‌ व्याप्रियेत, 
व्याप्रियते च, अतः कारकव्यापारार्थवत््वाय मन्यामहे. प्रागुपचेरभावः 
कार्यस्येति चेत्‌ । नेष दोपः । यतः कार्याकारेण कारणं ञ्यवस्थापयतः 
साष्यका अनुवाद 
देखते हैं कि वन्ध्यापुत्र और कायोभाव दोनों अभाव हैं, इसलिए जैसे कारकके 
च्यापारके अनन्तर वन्ध्यापुत्र नहीं होता, वैसे कायीभाव भी कारकके व्यापारे 
अनन्तर नहीं होगा । परन्तु ऐसी परिश्थितिमें तो कारकके व्यापार निरर्थक हो 
जायंगे । जैसे पूर्वमें सिद्ध होनेसे कारणखरूप की सिद्धिके छिए कोई व्यापार 
नहीं करता, पैसे ही कार्येके भी पूवेमे सिद्ध होने और उससे अनन्य दोनेसे .उसके 
खरूपकी सिद्धिके लिए भी कोई व्यापार न करेगा ! परन्तु व्यापार तो .करता 
है, इससे कारणका व्यापार सम्रयोजन होनेके लिए उस्पत्तिके पूर्व कार्यका 
अभाव है, ऐसा हम मानते हें। यह दोष नहीं दै, क्योंकि काये स्वरूपसे 
रत्वग्रभा 
निर्णयः तत्राह--बर्य त्विति । . “नासतो विद्यते भावः”( भ० गी० २।१६) 
इति स्मृतेः इति भावः । सत्कार्यवादे कारकवैयथ्यै शङ्कते--नन्तिति। सिद्ध- 
कारणानन्यत्वाच्च कार्यस्य सिद्धत्वम्‌ इत्याह--तदनन्यत्वाच्चेति । अनिर्वाच्य- 
कार्यात्मना कारणस्य अभिव्यक्त्यथः कारकव्यापार इत्याइ--नैष दोष इति । 
कार्यसत्यत्वम्‌ इच्छतां सांख्यानां सत्कार्यवादे कारकवैयथ्ये दोष आपतति 
अभिव्यक्तिः अपि सत्त्वात्‌, अद्वैतवादिनां तु अघटितधरंनावमासनचतुरमाया- 
__ रत्व्रमाका अनुवाद 
पर कहते हैं--“घयं हु” इत्यादि। “नासतो विद्यते०' ( असत्‌ पदार्थकी सत्ता नहीं है ) 
ऐसी स्मरति दै, इसलिए, यह भाव दै । सत्कार्यवादमें कारकवैयर्थ्यंकी शंका करते इँ- 
दिसे । सिद्ध कारणसे अभिन्न होनेसे कार्ये सिद्ध दै, ऐसा कहते है--“'तदनन्यत्वाचन? 
इत्यादिसे । अनिर्चाच्य कार्यरूपसे कारणकी अभिव्यक्तिके लिए कारकण्यापार हे, ऐसा कहते हैं--- 


चेष दोषः इत्यादिसे । कायको सत्य माननेचाळे सांख्यके मतमै सत्कार्यवादमें कारकवेयथ्ये 
होता दै, क्योंकि अभिव्यक्ति भी सत्‌ है, अद्वैतवादियोंके मतसें तो अघढितकी घटनाकर उसका 
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भाष्य 
कारकव्यापारस्ाथेवत्वमुपपद्चते। कार्याकारो 5पि कारणस्या55त्मभूत एवा- 
नात्मभूतस्या5नारभ्यत्वादित्यभाणि । न च बिशेषदर्शनसात्रेण वस्त्वन्यत्वं 
भवति । नहि देवदत्तः संकोचितहस्तपादः प्रसारितहस्तपादश्व विशेषेण 
इश्यमानोअपे वस्त्वन्यत्व॑ गच्छति, सं एवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । तथा 

साष्यका अनुवाद 
कारणकी व्यवस्था करनेवाळेको कारकव्यापार सप्रयोजन है, ऐसी उपपत्ति 
होगी । कार्यका स्वरूप भी कारणका आत्मभूत ही है, क्योंकि जो अनात्म- 
भूत है वह अनारभ्य है, ऐसा कहा है। और वस्तु विशेष दुरीनमात्रसे 
अन्य नहीं हो जाती । हाथ-पैरांको सिकोड़े हुए और हाथ-पैरोंको फैळाये 
हुए देवदत्तमें यद्यपि कुछ विशेषता दीखती है, तथापि वास्तवमै कुछ 
भेद नहीं है, क्योंकि वही है, ऐसी प्रयभिज्ञा होती है। उसी प्रकार प्रति- 
रत्मम्रमा 
महिज्ञा स्वप्नवद्‌ यथादशनं सर्वसुपपन्नस्‌ । विचार्यमाणे सर्चमयुक्तम्‌ , 
युक्तत्वे द्वेतापत्तिरिति सुर्यं समाधानम्‌ समाधानान्तरामाबात्‌ । ननु 
कारणाद्‌ मिन्नम्‌ असदेव उत्पद्यते इति समाधानं किं न स्याद्‌ इति आशय. 
असत्पक्षस्य दूषणसुक्त स्मर इत्या-कार्यीकारोऽपीति । अतः कारणाद्‌ 
` भेदाभेदाभ्यां दुर्निरूपस्य सदसद्विळक्षणस्य अनिर्वोच्याभिव्यक्तिंः अनि- 
वाच्यकारकव्यापाराणां फलमिति पक्ष एव श्रेयान्‌ इति मावः। ननु सुदि 
अदृष्ट: पएथुवुध्नत्वाधवस्थाविशेषो घटे इश्यते, तथा च घटो सृद्भिन्नः तट्विरुद्ध- 
विशेषवत्वाद्‌ शृक्षवद्‌ इत्यत आह--न चेति। वस्दुनोऽन्यत्वं सत्यो भेदः । 
रलमभाका अनुवाद 
अवभास करानेमें चतुर मायाकी भहिमासे स्वप्नके समान जो कुछ दिखता दै, वदद सव 
उपपन्न होता दै । परन्तु कुछ विचार करनेपर वह सव अयुक्त ठहर आता दै, क्योंकि यदि 
बह युक्त हो, तो द्वैतकी आपत्ति होगी, यहाँ यही सुख्य समाधान है, क्योंकि इसकी अपेक्षा अच्छा 
समाधान दूसरा नहीं दै । परन्तु कारणसे भिन्न असत्‌ ही उत्पन्न होता है यह समाधान क्या 
नहीं है १ ऐसी आशंका कर असत्पक्षमें जो दूषण कहा गया है, उसका स्मरण करो, ऐसा कहते 
हें-...“कार्याकारोंडपि” इत्यादिसे । इसलिए कारणस भिन्न है या अभिन्न है, ऐसा निरूपण 
करनेके अयोग्य सत्‌ और असतसे विलक्षण कार्यकी अनिर्वाच्य अभिव्याक्ति ही अनिर्वाच्य 
कारकव्यापारोंका फल है, यह पक्ष ही भ्रयस्कर है, ऐसा अर्थ है । मृत्तिकामें न दिखाई देने 
वाला एशुुच्नत्व आदि अवस्थाविशेष घटमें दिखाई देता दै, अतः घट मूत्तिकासे भिन्न दै, 
मृत्तिकासे विरुद्ध आकारविशेषवाला होनेसे, वृक्षके समान, ऐसा अनुमान होता है, इसपर कहते 
१६२ 
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प्रतिदिनमनेकसंस्थानानामपि पित्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं भवति, मस - पिता 
सम आता सम पुत्र इति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । जन्सोच्छेदानन्तरितस्वात्‌ तत्र युक्तं 
नाऽन्यत्रेति चेत्‌ न, क्षीरादीनामपि द्ष्याद्याकारसस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌। 
अरृञ्यसानानासपि वटधानादीनां समानजातीयावयवान्तरोपचितानाम- 

साष्यका अनुवाद - 
दिन आकृतियोंमें सेद आनेपर भी पिता आदि अन्य नहीं हो जाते, क्योंकि 
भेरा पिता, मेरा आता, सेरा पुत्र ऐसी प्रद्यमिज्ञा होती है। जन्म और उच्छेदका 
व्यवधान नहीं है इससे वहां यह युक्त है, अन्यत्र नहीं, ऐसा कहो, तो नहीं 
कह सकते, क्‍योंकि दूध आदि दही आदिके आकारमें दै, ऐसा प्रतयक्ष है । वटके 
बीज आदि जो अदृश्यसान हैं, वे मी अन्य समानजातीय अवयवोंसे बृद्धि 
$ रत्वम्रमा काका कका 
हेतोः व्यमिचारस्थलान्तरमाह-“-तथा प्रतिदिनसिति । प्यहं पित्रादिदेहस्य 
अवस्थामेदेडपि जन्मनाशयोः अभावादू असेदो युक्तः, दाष्टान्तिके तु स॒दादिनाशे 
सति घटादिकं जायते इति जन्मबिनाशरूपविरुद्धधर्मवस्वात्‌ कार्यकारणयोः अभेदो 
न युक्त इति शङ्कते--जन्सेति । कारणस्य नाशाभावाद्‌ हेत्वसिद्धिः इति 
परिहरति-नेति । दघिघटादिकायोन्वितत्वेन क्षीरसुदादीयां प्रत्यक्षत्वात्‌ चाशा- 
सिद्धिः इत्यर्थः । ननु यत्न अन्वयो इश्यते तत्र हेल्वसिद्धा अपि यत्र अङ्कुरादौ 
वटवीजादीनाम्‌ अन्वयो न इश्यते तत्र हेतुसत्त्वादू वस्त्वन्यत्वं स्यादू इत्यत 
आह---अइश्येति । तत्रापि अङ्कुरादौ वीजायवयवानाम्‌ अन्वयात्‌ न स्त एव 

रत्वप्रभाका अनुबाद 
हैं-—-“न च? इत्यादि । वस्तुका अन्यत्व--सत्य भेद । हेतुका अन्य व्यसिचारस्थल कहते 
हे--““तथा अतिदिनम”” इत्यादिसि । प्रतिदिन पिता आदिके देइमें अवस्था भेर होता है, 
तो भी देहके जन्म और नाश आतिदिन नहीं होते हें, इसलिए देइका असेद कहना युक्त है । 
दार्टोन्तिकमें तो अत्तिका आदिका नाश होनेपर घट आदि उत्पन्न होता है, इस 
प्रकार जन्म और नाशरूप विरुद्ध घमे होनेसे कार्ये और कारणमें अभेद कहना युक्त 
नहीं दै, ऐसी शंका करते है-- “जन्म” इत्यादिसे। कारणका नाश नहीं होता है, 
इसलिए देतु असिद्ध है, इस अकार झंकाका परिहार करते हैं--“न” इल्यादिसे । 
तात्पर्य यह हे कि दधि, घट आदि कार्योमें अनुगत होनेसे क्षीर, मृत्तिका आदिका प्रत्यक्ष 
होता दै, इसलिए उनका नाश होना असिद्ध है। यादि कोई कहे कि जहाँ अबुदृत्ति 
देखी जाती है, वहां हे असिद्ध होनेपर भी जह्दा अंकुर आदिसें वटबीज. आदिकी 


he 


अहुदृति नहीं देखी जाती है, वहां देठ होनेसे वस्तुभेद हो, इसपर कहते है-< 
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याष्य 

हुरादिभावेन दर्शनगोचरतापत्तौ जन्मसंज्ञा, तेपामेवाऽवयवानाम्रपचय- 
वशाददर्शनापत्तावुच्छेदसंज्ञा । तत्रेहग्जन्मोच्छेदान्तरितस्वाच्चेदसतः सत्ता- 
पत्तिः सतश्चासच्चापत्तिस्तथा सति गर्भवासिन उत्तानशायिनथ सेदग्रसङ्गः। 
तथा च बारययौचनस्थाविरेष्वपि मेदभसड्ूः, पित्रादिव्यनहारलीपग्रसङ्ग्। 
एतेन क्षणभङ्गवादः प्रतिवदितव्यः। यस्य तु पुनः प्रागुत्पत्तरसत्कार्य तस्य 
निर्विषयः कारकव्यापारः स्यात्‌, अभावस्य विषयत्वान्ुपपत्तेराकाशहनन- 
साष्यका अनुवाद | 

पाकर अकुरादि भावोंसे दृष्टिगोचर होते हैं, तब उनकी जन्मसंज्ञा होती है और 
वे ही अवयव क्षय हो जानेसे जब अद्शेनता प्राप्त करते हैं, तव उनकी उच्छेद- 
संज्ञा होती है । उनमें ऐसे जन्म और उच्छेदका व्यवधान होनेसे असत्‌ सत्‌ हो 
और सत्‌ असत्‌ हो, तो ऐसा होनेसे गभेमें रहनेवाळे ओर उतान होकर सोने 
चाळे इन दोनोमे भेद होगा । इसी प्रकार बाल्य, यौवन और स्थाविरमें भेदका 
प्रसंग हो जायया । इसी प्रकार पिता आदि व्यवहार ळुप्त हो जायेंगे । इससे क्षण- 
भंगवादका प्रत्याख्यान हुआ समझना चाहिए । परन्तु जिसके मतमें उत्पत्तिके 
पूये काये अविद्यमान हैं, उसके मतमें आकाशको मारनेके लिये खज्डदि अनेक 


१ रत्नभभा 
जन्मविनाशीा, किन्तु अवयवान्तरोपचयापचयाभ्यां तद्व्यवहार इत्यथः। अस्तु उप- 
चयापचयलिङ्गेन वस्तुमेदानुमानम्‌, ततोऽसत उत्पतिः, सतो नाश इति आशङ्क्य 
व्यमिचारमाह---तत्रेशणिति । पितृदेहेऽपि भेदसत्त्वात्‌ न व्यभिचार इसत्र 
बाधकमाह--पित्रादीति । एतेनेति । कारणस्य सर्वकार्येषु अन्वयकथनेन इत्यरथः । 
स्वपक्षे दोषं परिहृत्य परपक्षे ्सक्यति--यस्यतु पुनरिति । असतः कार्यख 

न रत्नमभाका अनुवाद ; 
“द्र्य” इव्यादिसे । वहां अंकुर आदिमं भी वाज आदिके अवयवोकी अइुइति होतेसे 
कारणके जन्म और नाश नहीं होते हें, किन्तु अन्य अवयवोंकी इद्धि ओर क्षयसे 
जन्म और नाशका व्यवहार दोता दै, यद अर्थ है। बृद्धि और क्षय कप हेतुसे वस्नुभेदका 
अबुमान हो, इससे जगतूकी उत्पत्ति एवं सत्‌का नाश सिद्ध होते हैं, ऐसी hr कर्‌ 
व्यभिचार कहते हैं--“तत्रेदस” इत्यादिसे । पितृदेहमें भी भेद है, इसलिएं व्यभिचार 
नही है, इस विषयमें वाघक कहते हे--“एतेन” इत्यादिसे । एतेन-सव कार्यो कारणकी 
अनुदृत्तिके कथनसे । अपने मतमें दोषका परिद्दार करके अन्य मतमें दोपका आपादन 
करते हे--'“यस्य तु पुनः” इत्यादिसे । परन्तु असत्‌ कायं कारकन्यापारस उत्पायमानावशपका 


१०५० ह्म [ अं० २.पा० १. 


भाष्य 


प्रयोजनखङ्गधनेकायुधप्रयुक्तिवत्‌ । समवायिकारणविषयः कारकच्यापारः 
स्यादिति चेत्‌ , न; अन्यविषयेण कारकव्यापारेणाऽन्यनिष्पत्तेरतिम्र- 
सङ्गात्‌ समवायिकारणस्पैवाऽऽस्मातिशयः कार्यमिति चेत्‌, न; सत्कार्यता- 
पत्ते;। तस्मात्‌ क्षीरादीन्येव द्रव्याणि दध्यादिभावेनाऽवतिष्ठयानानि कार्या- 
ख्यां ढभन्त इति न कारणादन्यत्‌ कार्य वर्षशतेनाऽपि शक्यं. कल्पयितुस्‌ । 
तथा सूलकारणमेवाऽन््यात्‌ कार्यात्‌ तेन तेन कार्याकारेण नटवत्‌ सर्वव्यव- 
हारास्पदर्वं प्रतिपद्यते । एवं युक्तेः कार्यस्य प्रागुरपत्तेः सच्वसनन्यत्वं च 
साष्यका अनुवाद ` | 5 
आधुधोंके समान कारक ब्यापार निर्विषय हो जायगा, क्‍योंकि अभाव विषय नहीं 
हो सकता । कारक व्यापारका विषय समवायी कारण होया, ऐसा कहो, तो ऐसा 
नहीं कह सकते । अन्य विषयकारक व्यायारसे अन्यकी लिष्पत्ति हो; तो अति 
प्रसंग होगा । कारये समवायी कारणका ही अतिशय है, ऐसा कहो, तो 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि सत्कायैवाद सिद्ध हो जायगा । इसलिए दूध आदि 
पदार्थ दधि आदिके स्वरूपसे रहते हुए कायेकी संज्ञा प्राप्त करते हैं । 
कारणसे कार्यको सौ वर्षमें भी अन्य करना शक्य नहीं है। उसी प्रकार 
सूळ कारण ही अन्त्यकायेपयैन्त उस कार्येके आकारसे नटके समान सब 
व्यवहारका आश्रय होता है। इस प्रकार उत्पत्तिके पूर्व कार्यका सत्त्व और 
सलमा |||. 
कारकव्यापाराऽऽहितातिशयाश्रयत्वायोगाद्‌ अविषयत्वेऽपि श्ुदादेविषयत्वं स्याद्‌ 
इति शङ्ते--समवाथीति । समवायिकारणात्‌ काये भिन्नमभिन्नं वा इति विक- 
ल्प्य आद्यं निरस्यति-नेत्यादिना । द्वितीयस्‌ आशङ्क्य इृष्टापत्तिमाह--- 
समवायीति । कार्याणास्‌ अवान्तरकारणानन्यत्वुपसंहरति--तस्मादिति । 
परमकारणानन्यत्वं फलितमाह-- तथा पूलेति | 
रत्नमभाका अनुवाद 

आश्रय न होनेसे उसका विषय न होनेपर भी मृत्तिका आदि उसके विषय हो सकते हैं, 
ऐसी शंका करते हँ--“समवायि” इत्यादिसे। समवायिकारणसे कार्य सिन्न है अथवा 
अभिन्न दै, ऐसा विकल्प करके अथम पक्षका निराकरण करते है---““न” इत्यादिसे । द्वितीय 
पक्षकी आहोकाकर उसमें इष्टापत्ति कहते है--'“समवायि” इत्यादिसे । कार्य अवान्तर कारणोंसे 


अभिन्न है, इस सिद्धान्तका उपसंहार करते हैं--“तस्माद्‌” इत्यादिसे । परम कारण बहासे 
अभेदरूप फलित कहते द--''तथा सूल” इत्यादिसे । 


अघि० $ सू० १८) शाङ्करमाष्य-रत्नश्रेमा-माषाबुवादसहित १०५१ 


भाष्य | 
कारणादवगम्यते । शब्दान्तराज्चेतदवगम्यते । पूर्वसूत्रेड्पह यपदेशिन। शब्द- 
स्योदाहृतत्वात्‌ ततोऽन्यः सद्वयपदेशी शब्द; शब्दान्तरम्‌्-सदेव सोम्येदमग्र 
आसीदेकमेवादहितीयम इत्यादि । 'तद्भेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌’ इति 
चा$सत्पक्षप्रुपक्षिप्य 'कथमसतः सज्ञायेत' इत्याक्षिप्य सदेव सोम्येदमग्र 
आसीत्‌' (छा०६।२।१) इत्यवधारयति । तत्रेदंशब्दवाच्यस्य कार्यस्य 
प्रागुत्पत्ते! सच्छव्दवाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य भूयमाणत्वात्‌ 
सस्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः । यदि तु प्रागुत्पत्तरसत्का्य स्यात्‌ पथाबोत्प- 
यमानं कारणे समवेयात्‌ तदात्यत्‌ कारणाद्‌ स्यात्‌, । तत्र 'येनाश्रुतं 
अतं भवति' (छा०६।१।३) इतीयं प्रतिज्ञा पीड्येत । सच्वानन्यत्वावगते- 
स्लियं परतिज्ञा समर्थ्यते ॥ १८ ॥ 
आष्यका अनुवाद 
कारणसे अनन्यत्व युक्तिसे समझा जाता है और अन्य शब्दसे भी यह समझा 
जाता है। पूर्व सूत्रमें असतका व्यपदेश करनेवाला शब्द कहा गया है, इससे 
अन्य अर्थात्‌ जिनमें सत॒का व्यपदेश है, वे अन्य शब्द हैं--“सदेव सोस्येद्मप्०” 
( हे सोम्य, पूर्वमें यह सत्स्वरूप एक अद्वितीय था ) इल्यादि। 'चद्भैक आहुर- 
सदेवेदम०! ( कुछ ढोग कहते हैं कि पूचेमें यह असत्स्वरूप ही था) इस प्रकार 
असत्पक्षका उपक्षेप करके 'कथमसतः०' ( असतूसे सत्‌ केसे उत्पन्न हो) ऐसा 
आक्षेप करके 'सदेव सोस्येद्सप्र०” ( हे सोम्य, पूवेमें यह सत्स्वरूप ही था) 
ऐसा श्रुति निर्णय करती है । उसमें इदम्‌ शब्दका वाच्य जो काये है, उसका 
उत्पत्तिके पूव सतशव्दवाच्य कारणके साथ सामानाधिकरण्य शुतिमे कहा गया 
है, उससे सस्व और कारणाभेद स्पष्टतया सिद्ध होते हैं। यदि उत्पत्तिके पूवे 
काये असत्‌ हो और पीछेसे उत्पन्न होकर कारणमें समवेत हो, तो कारणसे 
अन्य हो। ऐसा होनेसे 'येनाश्रुत' ( जिससे अशुत भी शुत हो जाता 
है ) इस प्रतिज्ञाका बाध दो जायगा । सत्त्व और अभेदकी अवयतिसे तो इस 
प्रतिज्ञाका समर्थन होता है ॥ १८॥ 
रत्लमभा 
असत्कायवादे प्रतिज्ञाबाधः स्याद्‌ इत्याह--यदि तु प्रागुत्पत्तेरिति ॥१८॥ 
रलप्रभाका अनुवाद 

असत्वार्यवादमें प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी, ऐसा कहते हैं-“यदि छ प्रागुलत्तेः” 

इत्यादिसे ॥ १८ ॥ 
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पटवच्च ॥ १९ ॥ 


पदच्छेद--पट्वतू, च। . 

पदार्थोक्ति--पटवच--तथा संवेष्टितप्रसारितपटस्य विछक्षणप्रतीतिविषय- ` 
त्वेऽपि न भेदस्तथा मृद्धट्योरपि । 

भाषार्थ--जैसे लपेटे इए और फैलाये इए एक ही वस्त्रमै तत्तत्‌ समयोंमें 
विळक्षणता प्रतीत होनेपर भी वस्त्रें कोई भेद नहीं आता, उसी प्रकार मृत्तिका 
और घटमें भी मेद नहीं है । 


भाष्य . ` . 

यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्तं शृह्यते किमय पटः कि चाऽन्यदू 
द्रव्यमिति, स एव प्रसारितो यत्‌ संवेष्टितं द्रव्य तत्‌ पट एवेति प्रसारणे- 
नाऽभिव्यक्तो शुह्यते । यथा च संवेशनसमये पट इति शृह्ममाणोऽपि न 
विदिष्टायामविस्तारो गृह्यते, स एव प्रसारणसमये विशिष्टायामविस्तारो 
गृह्यते. न सँवेष्टितरूपादन्योऽयं भिन्नः पट इति। एवं तन्त्वादिकारणावस्थं 

साष्यका अनुवाद 

जैसे ऊपेठे हुए वस्जका ठीक ठीक परिज्ञान नहीं होता कि यह चख् है या 
कोई अन्य पंदार्थ है ।. उसको फेला देनेके बाद यह स्पष्टतया प्रतीत होता है कि 
ळपेटी हुई वस्तु वस्न ही है । और जिस प्रकार संवेष्टनके समय वख रूपसे 
प्रतीत होनेपर भी विशिष्ट छस्बाई ओर चोडाईंके ज्ञानपूवेक उसकी ग्रतीति नहीं 
होती, उसी प्रकार प्रसारण समयमें विशिष्ट लस्बाई और चोड़ाईकी प्रतीति होती 
है . और संवेष्टित वखसे भिन्न यह दूसरा वस्न है, ऐसी प्रतीति नहीं होती है । 


रत्वम्रभा 
कार्यस्‌ उपादानाद्‌ भिन्न तढुपछब्धौ अपि अनुपलभ्यमानत्वात्‌ ततोऽधिक- 
परिमाणत्वाच मशकादिव शशक इत्यन्न व्यभिचारार्थे सूत्रस्‌--पटवच्चेति । 
द्वितीयहेतोः व्यभिचारं स्फुरयति--यथा च संवेष्टनेति । भायामः- दैष्यम्‌ ॥१९॥ 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
- कये उपादान कारणसे भिन्न है, क्योकि कारणकी उपलब्धि होनेपर भो कार्ये. उपलब्ध 
नहीं होता है और कारणको अपेक्षा अधिक परिणामवाला है, मशकसे भिन्न शशके समान इस 


अचुमानके व्यभिचार दिखलानेके लिए “पटव” सूत्र दै । “यथा च संवेष्टन” इत्यादिस 
द्वितीय हेतुम व्याभिचार स्पष्ट करते हैं । आयाम-दार्घंता ॥ १९॥ 
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भाष्य 
पटादिकायैसर्पएं सत्‌ तुरीवेमकुबिन्दादिकारकड्यापारादिभिर्व्येक्त स्पष्ट 
गृह्मते। अतः संवेट्ितम्रसारितयटन्यायेनेवाऽचन्यत्‌ कारणात्‌ कार्य- 
मिल्यर्थः ॥ १९॥ 

साष्यका अनुवाद | 
उसी प्रकार तन्तु आदि कारण रूपसे स्थित पट आदि काये होकर तुरी, वेम, 
कुविन्द आदि कारक व्यापार आदिसे व्यक्त होकर स्पष्ट गृहीत होता है । 
इसलिए संवेष्टित ओर प्रसारित पटके न्यायसे ही कारण कार्यसे अनन्य है, ऐसा 
अर्थ है ॥ १९॥ 


यथा च प्राणादिः ॥ २० ॥ 


पद्च्छेद्‌--यथा, च, प्राणादिः । 

पदार्थोक्ति--यथा च प्राणादिः--यथा च म्राणायामादिना निरुद्धः प्राणापा- 
नादिः जीवनमात्रं कार्यं निष्पादयति, अनिरुद्धस््वाकुञ्चनप्रसारणादिकं कार्य निर्वर्त- 
यति, नेतावता प्राणादेभंदोऽस्ति, तद्वत्‌ कार्यमेदेऽपि कारंणेक्ये न विरोधः । 

भाषार्थ--जैसे प्राणायाम आदिसे निरुद्ध प्राण अपान आदि केवळ जीवन 
रूप कार्यको संपन्न करते हैं, अनिरुद्ध होकर वे ही प्राणादि आकुञ्चन, प्रसारण आदि 
कार्यको भी संत्पन्न करते हैं, परन्तु प्राण आदिमें मेद नहीं है । इसी प्रकार कार्य- 
में भेद होनेपर भी कारणकी एकतामें कोई विरोध नहीं है । 


भाष्य 


यथा च लोके प्राणापानादिपु प्राणभेदेपु प्राणायामेन निरुद्धे कारण- 
मात्ररूपेण चर्दमानेपु जीवनमात्रं कार्य निर्वत्यते नाङुश्चनप्रसाणादिकं 
कार्यान्तरम्‌ । तेष्वेव प्राणभेदेषु प्रवृत्तेषु जीवनादधिकमाङुश्चनप्रसारणादि- 
कमपि कार्यान्तरं निर्वर्त्यते । न च पाणमेदानां प्रमेदवतः भ्राणादन्यत्वस्‌ , 
भाष्यका अनुवाद 
और जैसे लोकमें प्राण, अपान आदि प्राणभेदोंके प्राणायाम द्वारा निरुद्ध 
होनेपर और कारणमात्र रूपसे रहनेपर जीवनमात्र कार्य होता है, आकुञ्चन, 
प्रसारण आदि अन्य कायै नहीं होते परन्तु वे ही प्राणमेद फिर प्रवृत्त होते हैं, 
उनके प्रवृत्त होनेके वाद जीवनसे अधिक आकुंचन, प्रसारण आदि अन्य काये 


१०५४ ब्रह्मसूत्र [अ० है पो०१ 


भाष्य | न 
'समीरणस्वभावांविशेषात्‌ । एवं कार्यस्य कारणादनन्यत्वस्‌ । अतश्च कृत्ख- 
स्य जगतो नक्षकार्यत्वाव तदनन्यत्वाच्च सिद्धैषा श्रौती प्रतिज्ञा येनाश्ुतं 
शरुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌’ (छा०६।१।१) इति ॥ २० ॥ 
साप्यका अनुवाद 
भी होते हैं और कार्य भेदविशिष्ट माणसे प्राणभेद अन्य नहीं हैं, क्योंकि पवत- 
स्वभाव सबसें तुल्य है । इसी प्रकार काये कारणसे अनन्य है । इसलिए सम्पूर्ण 
जयत्‌ ब्रह्मकाय होनेसे और उससे अनन्य होतेसे 'ेनाश्रृतं श्रुतं भवति, 
( जिससे अश्रुत भ्त हो जाता है, मनन न किया हुआ सनन किया हुआ हो 
जाता है और अज्ञात ज्ञात हो जाता है ) यह भ्रतिमतिज्ञा सिद्ध होती हे ॥ २० ॥ 


रत्नप्रभा 
तत्रैव विलक्षणकार्यकारित्व॑ हेतुम्‌ आशङ्क्य व्यमिचारमाह--यथा च 
्राणादिरिति। एवं जीवजगतोः ब्रह्माचन्यत्वात्‌ प्रतिज्ञाविद्धिः इत्यधिकरणार्थम्‌ 
उपसेहरति---अतश्र कृत्खस्येति ॥२०॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 
उसी अनुमानमें विलक्षणकार्यकारित्व हेतु हे, ऐसी आशंका कर सूत्रकार व्यभिचार कहते 


हैं,..यथा च प्राणादिः” इत्यादिसे । इस प्रकार जीव और जगत्‌ ब्रह्मासिन्न होनेसे प्रतिज्ञा 
सिद्ध है, ऐसा अधिकरणके अथंका उपसंहार करते है--“अतरच हत्स्नस्थ” इत्यादिसे ॥२०॥ 


अच्युतके उद्देश्य और नियम 
उद्देश्य-- 


__ स॑नातन-धर्मकी उन्नति करनेवाले -उत्तमोत्तम प्राचीन संस्कृत-अन्धेंका भाषा- 
छुवाद प्रकाशित कर जनतामें ज्ञान और भक्तिका प्रचार करना इसका उद्देश्य है। 


हि प्रवन्ध-सम्बन्धी नियम-- 
( १ ) “अच्युत! प्रतिमास पूर्णिमाको प्रकाशित होता है । 


( २ ) इसका वार्पिक मूल्य भारत के लिये ६) रु० और विदेशके लिये ८) ₹० 
है। एक संख्याका मूल्य ॥) है । 


( ३ ) भाहकोंको मनीआडंरद्वारा रुपये भेजनेमें सुविधा होगी । वी० पी० हारा 
मंगानेसे रजिस्टरीका व्यय उनके जिम्से अधिक पड़ जायगा । 


( ४) मनीआडंरसे रुपये भेजनेवाले ग्राहक मह्दाशययाको कूपनपर रुपयोंकी 
तादाद, रुपये भेजनेका मतळव, अपना पूरा पता, नये ग्राहकोंको “नये 
ग्राहक' और पुराने ग्राहकौंको अपना ग्राहक-नस्वर स्पष्ट अक्षरोंमें लिख 
देना चाहिये । 


(५) उत्तरके लिये जबाबी पोस्टकाडे या टिकट भेजना चाहिये । 


( ६) जिन महाद्योंको अपना पता वदलवाना हो, उन्हें कायोळ्यको पता 
वदळवानेके विपयमें पत्र लिखते समय अपना पुराना पता तथा प्राहक- 
नम्वर लिखना नहीं भूलना चाहिये । 

व्यवस्थापक 
अच्युत-ग्रन्थमाला-कार्यालय, 
ळलिताघाट, बनारस । 


Des ~ 


| विश्चानि देव सवितदुरितानि परासुव । | 
| यद्ध तन्न आसुव ॥ | 
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वार्षिक मूल्य---६) 
.. एक प्रति का) 


पस्पादक-- 
पं० चण्डीप्रसाद शुक्ल, ग्रेंसिपल जो ० म्‌० गोयनका संस्कृत महाविद्यालय, 
स० सम्पादक तथा अकाशक--- 


पं० श्रीकृष्ण पन्त साहित्याचार्य, अच्युत-ग्रन्थमाला-कार्यालय, 
रुलिताधार काशी । 


> 


Oe मा की 


j सुदक--द० ल० निघोजकर, श्रीलक्ष्मीनारायण प्रेस, कासी । 


वगा 


निवेदन 


प्रथम खण्ड की विषय-सूची इस अंकके साथ सेवा गे मेजी जा रही दै । 
भूमिकाम अभी कुछ विहम्ब है अतएव उसे अगले अंकके साथ ही आहकोंकी 
शुभ सनिषिमें भेजना हमने उचित समझा । उसके साथ ही प्रथम सण्डके लिए 
कपडेकी सुन्दर जिल्द भी ग्राहकोंफो मेंट करनेका, हमारा विचार है। इसलिए 
झनुम्राहक ग्राहकोंसे हमारी पार्थना है कि 'अच्युत' का जिल्द वँबवाना अभी 
कुछ दिन जोर स्थगित कें । 

दूसरी प्रार्थना यह है कि अच्युत'का प्रथम वर्ष समाप्त हो गया है। 
आगामी पर्पका वार्षिक चन्दा जिनका मनिआईर द्वारा हमें मात नहीं होगा, 
उनके लिए हम दूसरे वर्षका प्रथम अंक बी० पी० से भेजेंगे। हमें आशा 
नहीं है कोई महाशय उसे ठेनेसे इनकार करेंगे, तथापि इतना निवेदन कर देते 
हैं कि अनुग्राहक ग्राहक उसे वापिस कर वृथा हानि उठानेका अवसर उपस्थित 
न होने दें । यदि कदाचित्‌ कोई महाशय आगेके लिए ग्राहक होना पसन्द 
न करें, तो उन्हें कृपया पोष्टकार्ड द्वारा सूचना दे देनी चाहिए । 


निवेदक--- 
व्यवस्थापक । 


विषय-प्रची 


हतरव्यपदेशाधिकरण | १०४४--१०६३ | 
सप्तम अधिकरणका सार 
२१ वॉ सूज्र--इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादिदोषप्रसाकिः दु 
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अपना हित न करना आदि दोपोंका समाधानपूर्वक 
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चेतनविशिष्ट असहाय ब्रह्म जगतका निर्माण कैसे कर 
सकता है ? [ पूर्वपक्ष ] 
देवता, मकड़ी, पद्मिनी आदि दृष्टान्तोंसे उसका परिहार 
कत्लअसक्त्यधिकरण [ १०७२-१०८७ ] 
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अह्मको निरवयव साननेमें समस्तका परिणाम और सावयव 
साननसें श्रुतिविरोध होगा [ पूर्वपक्ष ] oR 
२७ बॉ सून्न-श्रुतेस्ठु ऋब्दमूलत्वातू ट 
ब्रह्मका सवथा परिणामका अभाव और निरयवत्व 
श्रुतिमूलक है [ सिद्धान्त ] क 
आशयको ठीक-ठीक न समझकर, शब्द विरुद्ध अर्थका वोध _ 
कैसे करा सकता है इस पूर्वेपक्षका उत्थापन 
विवत्तेवादके अनुसार उसका परिहार 
२८ वो सूच-आत्मनि चेवे विचित्राश्च हि 
स्वप्ष्टान्तसे ब्रह्मवादृका स्पष्टीकरण 
२९ वाँ सूत्र-स्वपक्षदोषाच्च 
दूसरोंके पक्षमे सी दोषकी समानताका प्रदशन 
सर्वोपेताधिकरण [ १०८८-१०६१ | 
दशम आधिकरणका सार 
३० वॉ सूत्र-सवोपेता च तद्दर्शनात्‌ 
सहायरदित -ब्रहमसें विचित्रसामर्थ्ययोगका श्रुतिवाक्योंसे 
समर्थन 
३१ वो सूज्र--विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ 
नेत्र आदि करणरदित नकम कार्यसामध्ये नहीं है [ पूर्वपक्ष ] 
उक्त पूवेपक्षका समाधान 
प्रयोजववत्त्वाधिकरण [ १०६२-१०8७ ] 
एकादशकं आधिकरणका सार 
३२ वाँ सूजन प्रयोजनवत्त्वात्‌ ॥ 
जग्रत-निमोणका कोई प्रयोजन न होतेसे परमात्मा जगतका | 
निर्माता नहीं हो सकता [ पूर्वपक्ष ] 
३३ वा सज़--छोकवतचु लीलाकेवल्यम्‌ 
प्रयोजनके विना भी दत्त परमात्मा जगतसृष्ठि 
करता है [ सिद्धान्त ] 
नेपस्यनेषण्याधिकरण [१०९८-११०८] 
द्वादशव अधिकरणका सार 
३४ वो सूघ--वैपम्यनेक्षृण्ये न सापेक्षत्वात्तथाहि दर्यात ._ RR 
विषयसृष्टि करने, ठुःखदेने और सवका संद्दार करनेसे पक्षपाती 
निर्देय परमेश्वर जगत्कारण नहीं है [ पूवँपक्ष ] 
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प्राणियोंके कमंके अनुसार छष्टिकरनेवाले परमेश्वरमें उक्तदोप 


नहीं हैं [ सिद्धान्त ] 

३५ बाँ सूत्र---न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ | 

स्रष्टिके पहले कमे ही नहीं था, इस आत्तेपका संसारकी अना- 
दिता मानकर परिहार 

३६ वॉ सूत्र---उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च 

संसारकी अनादिताका श्रुति और स्मृतिसे समर्थन 

सर्वधमौपपत्त्यधिकरण [११०९-११११] 

त्रयोदशवे आधिकरणका सार 

३७ बाँ सूत्र-सर्वधमोपपत्तेश्च 

निर्गुण ब्रह्ममें सव धर्माकी उपपत्ति होनेसे 

रचनानुपपत्त्यविकरण [१९२२ 

द्वितीयाध्यायके द्वितीय पादका प्रथम अधिकरणका सार 

१ छा सूत्र--रचनानुपपत्तश्चानुमानम्‌ 

चेदान्तवाक्योंके तापपर्येका निरूपण करनेवाले शामें विपक्ष भूत 
सांख्य आदि मतोंकी समीक्षा संगत है ; 

परपक्षे निराकरणसे स्वपक्षस्थापनमें श्रेष्ठत्वप्रद्शन , 

मुमुक्षुओंकी ज्ञानचर्चासें भी परपक्षके खण्डनका औचित्यप्रदर्शन 

पहले प्रधानकी श्रुतिसूळताका निषेध किया था अब युक्तिमत्ताका 
निपेध करते हैं, अतः पुनरुक्ति नहीं है छली 

सभी पदाथाँके सुख-दुःख-मोहात्मक होनेसे त्रिगुणात्म प्रधान 
जगतका कारण है [ पृवपक्ष ] 

अचेतन प्रधान विचित्र जगतकी रचना नहीं कर सकता अत 
चेतन ब्रह्म जगतका कारण है [ सिद्धान्त ] 

२ रा सूत्र प्रदत्ते 

प्रवृत्तिकी उपपत्ति न होनेसे भी रधान जगतकारण नहीं है 

केवळ चेतनसें प्रवत्तिको अलुपपत्ति दोनेसे अचेतनमें 
प्रवृत्ति है. [ पूर्वपक्ष ] 

अचेतनकी प्रवृत्ति चेतनसे होती है [ सिद्धान्त ] 

प्रवृत्तिरहित आत्माके प्रवतैकत्वका अयस्कान्त, रूप आदिके 
इष्टान्तसे समर्थन 

३ रा सूत्र--पयोऽम्बुवच्चेत्तत्रापि 

दूध और जळ्का इष्टान्त देकर प्रधातकी स्वयं मवत्तिकी आशंका 


वह जगठुपादानकारण है 
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दूध और जळ भी चेतनसे ही अधिष्ठित होकर वृत्त होते हैं 


४ था सूत्--ज्यतिरेकानवस्थितेश्रानपेक्षत्वात्‌ हा 
प्रव्तेकके अभावसे प्रधानकी प्रदृत्ति नहीं हो सकती र 


७ यो दुज---अन्वत्रामावाच्च न दृणादिवत्‌ हत 

तृण आदि जैसे प्रयज्ञके विना दूधरूपसें परिणत होते हैं, वैसे ही 
प्रधानका परिणाम होया [ पूर्वपक्ष ] Fe 

उक्त पूवपक्षका खण्डन 

६ ठा दजन--अम्चुपगसञ्प्चचामाचात्‌ ४ 

प्रधानकी स्वाभाविक प्रदत्तिका तुष्यतु ठुजनन्यायसे' खीकार- 


पूर्वक खण्ड 

७ वो सूच--पुच्षाव्मददित्ति चेचथापि .., 202 
इष्टान्तवळसे पुरुष प्रवर्तक है यह शंका ति 
उत्त शंकाका तिराकरण 0 


वा सुन्---अङित्वाउपप्चेश्च ००० 
गुणों की साम्यावस्थामें परस्पर अङ्गाङ्गिभावकी अनुपपत्तिसे 
प्रधानकी भवृत्ति नहीं हो सकती द 
९ वो सुन्न--अन्वथाङुमितौ च शझक्तिवियोगात्‌ हक 
“गुण परस्पर सारेक्ष हैं! इस अनुमानकी आशंका करके खण्डन 
१० चा सूजन-विप्रतिधेधाच्दाससज्ञसस्‌ 
परस्पर विरोध होने और श्रतिस्ृतिसे विरोध होनेसे सांख्य 


सिद्धान्त संगत नही हे 
तप्यतापकभावकी एक ब्रह्ममें अनुपपत्ति होनेसे वेदान्तसिद्धान्त भी 
असंगत है [ पूर्वपक्ष ] i 
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७2 सह नाववतु । सह नो भुनक्तु । सह वीर्य करवावदे । 
तेजस्वि , नावधीतमस्तु मा विद्विषावदै ॥ 


तन्वन्‌ श्रीश्रुतिसिद्धसन्मतमहाम्रन्थमकाशप्रथास्‌ , 
रह्मद्वेतसमिद्धशङ्करगिरां माधुर्य्मेमुदूमावयन्‌ । 
अज्ञानान्धतमिस्तरुद्धनयनान्‌ दिव्यां इशे रुम्भयन्‌; 


भक्तिज्ञानपथे सितो विजयतामाकर्पमेषोऽच्युतः ॥ 
IIIT चर 
| पौष पूर्णिमा १९९१ [ अङ्क १२ 
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ॐ मद्रं कर्णेभिः शणयाम देवा *# 
भद्रं परयेमाक्षमिर्यजत्राः । ।: 
खिरे्सतुषटुवांसस्तनूभि §{ 
व्यैशेम देवहितं यदायुः ॥ ६ 
1 भल्युम्न्पन्गल्यन्धन्पन्धम्धथ्वन्धस्धन्वम्वस्पून्धिन्य 
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र्य न 
गङ्गाष्टकम्‌ । 


RRC 
भगवति भवलीलामौलिमाले तवाम्भः- 
कणमणुपरिसाण प्राणिनो ये स्प्रशन्ति । 
अमरनगरनारीचामरमाहिणीचां 
| विगतकछिकलहङ्कातङ्कमङ्क लुठन्ति ॥ १॥ 
ब्रह्माण्ड खण्डयन्ती हरशिरसि जटावहिमुल्लासयन्ती 
खर्त्नेकादापतन्ती कनकगिरिगुहागण्डशैलात्‌ स्खलन्ती । 
क्षोणीपरष्ठे छठन्ती दुरितचयचमूर्वभैर भत्सेयन्ती 
न पाथोधि पूरयन्ती सुरनगरसरित्पावनी नः पुनातु ॥ २॥ 
सञ्जन्मातङ्गकुम्भच्युतमदसदिरामोदमत्तालिजाले 
सवानैः सिद्धाङ्गनानां कुचयुगविगलत्कुछुमासज्ञपिज्ञम्‌ । 
सायं प्रातसुनीनां ङुशकुसुमचयेरिछञतीरस्थनीरं 
पायान्नो गाङ्गमम्भः करिकरमकराक्रान्तरंहस्तरङ्गम्‌ ॥ ३ ॥ 
र आदावादिपितामहस्य - नियमव्यापारपात्र जलं 
पश्चात्पन्नगशायिनो भगवतः पादोदकं पावनम्‌ । 
१ भूयः शस्सुजटाविभूषणमणिजहोरमदर्षेरियं 
कन्या कल्मषनाशिनी भगवती भागीरथी पातु माम ॥ ४॥ 
शेलेन्द्रादवतारिणी निजजले मज्जजनोत्तारिणी 
पारावारविहारिणी भवभयश्रेणीसमुत्सारिणी । 
रोषाङ्गेरलुकरिणी दरशिरोवल्लीदछाकारिणी 
र काशीप्रान्तविहारिणी विजयते गछ्जञगमनोद्दारिणी ॥ ५॥ 
कुतो वीची वीचिस्तव यदि गता लोचनपथं 
तवमापीता पीताम्बरपुर निवासं वितरसि । 
॥ त्वदुत्सङ्गे गङ्गे पतति यदि कायन्तनुभतां 
तदा मातः शातक्रतवपदलाभोऽप्यतिछघुः ॥ ६॥ 
भगवति तव तीरे नीरमात्राहनोऽहं विगतविषयतृष्ण: कृष्णमाराधयामि । 
सकळकलुषभड्ये सगेसोपानसङ्गे तरळतरतरङ्गे देवि गङ्गे प्रसीद || ७॥ 
मातर्जीहृचि झम्भुसङ्गमिलिते मौलौ निधायाब्जलि ` 
त्वत्तीरे वपुपोऽवसानसमये नारायणाङ्सिद्वयम्‌ । 
सानन्दं स्मरतो भविष्यति सम प्राणप्रयाणोत्सवे 
[2 भूयाद्धक्तिरविच्युता हरिहराद्वैतात्मिका शाख्रती ॥ ८ ॥ 


आश्रीशङ्कराचाय: । 


भापजुवा बर पी अ थे ९५ 
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[ ७ इतरव्यपदेशाधिकरण छ० २१-२३. 


हितकियादि स्यान्नो वा जीवामेद प्पश्यत्तः । 

जीवाहिताकिया स्वार्था स्यादेपा नहि युज्यते ॥१॥ 
अवस्तु जीषसंसारस्तेन नास्ति भम क्षतिः! 

इति पश्यत ईशस्य न हिताहितभागताअ ॥२॥ 


[ अधिकरणसार ] 

सन्देह--अपनेसे और जीवोमें अमेद देखनेवाले ईश्वरमें हिताकरण, आहितकरण 
सादि दोप लागू होते हैं या नहीं ! 

पूर्वपक्ष--जीवके हितका न करना और आहितका करना अपना ही अहित 
करना और हवित न करना है, वह युक्त नहीं है, इसलिए हिताकरण आदि दोष इंशमें 
लागू होते हैं । 

सिद्धान्त--जीवका संसार मिथ्या दे, उससे मेरी कोई हानि नहीं है, ऐसा जानने“ 
वाले ईश्वरम हिताकरण आदि दोष लागू नहीं होते है । 


इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादिदोषप्रसक्तिः ॥ २१ ॥ 

पदच्छेद--इतरव्यपदेशात्‌, दिताकरणादिदोषप्रसक्तिः । 

पदार्थोक्ति--इतरव्यपदेशात्‌--जीवस्य तस्वमसिः इत्यादिना न्रक्षतव्यपदे- 
शात्‌ अथवा ब्रह्मणः “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि? 
इत्यादिना जीवलव्यपदेशात्‌ । [ ब्रक्षणः सप्टृत्वे जीयस्येव सब्दृत्वात्‌ ] हिता- 
करणादिदोपप्रसक्तिः--अहितञरामरणादिवहुविधानर्थकरणदोषग्रसक्तिः [ ब्रह्मणः, 
इत्यतः चेतनं ब्रह्म जगत्कारणं न भवितुमर्हति ] । 

भापार्थ--्रतिमे 'तखमसि' इलादिसे जीव ब्रह्म कहा गया है, अथवा अनेन 
जीवेनात्मना ०' ( इस जीवरूप आत्मासे अनुप्रवेश करके नाम और रूपको अभिव्यक्त 
करूँगा ) इलादिसे ब्रह्म ही जीव कहा गया है, इसलिए ब्रह्म खष्टा हो तो 
जीव ही स्रष्टा हुआ, इससे ब्रह्मको अपना अहित जरा, मरण आदि अनेक अनर्थ 
करणरूप दोषकी प्रसकि होगी, इसलिए चेतन ब्रह्म जगतूका कारण नहीं हो सकता। 
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# तात्पर्य यह दे--पूर्वपक्षी कदृता है कि परमेश्वर संसारम आसक्त जीर्वोके लिए चराग्य 
का निमोण नही करता है और नरकका जनक अधमे आदि अदितका निर्माण करता 


आदि हितक PED 
है। और निर्माण करता हुआ सी सर्वश होनेके कारण अपनेसे जोवांका अभेद देखता 
हे. इससे उसमें अपने हों हितका अकरण और अहितका करण प्राप्त होता दै। यह उचित 


१३३ 


१०५६ , नसून कनी 
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भाष्य 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवांद आक्षिप्यते । चेतनाद्धि जगत्मक्रिया- 
यामाश्रीममाणायां हिताकरणादयो दोषाः प्रसञ्यन्ते । ङतः ? इतरच्यप- 
देशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य ब्रह्मात्मत्वं व्यपदिशति श्रतिः--'स आत्मा 
तत्वमसि इवेतकेतो' इति प्रतिबोधनात्‌ । यद्वा, इतरस्य च ब्रह्मणः शारी- 
रात्मत्वं व्यपदिशति (त्सृष्दंवा तदेवानुप्राविशव! ( तै० २।६ ) इति 
सष्डुरेवाऽविकृतस्य ब्रह्मणः कार्याबुप्रवेशेन शारीरात्मलप्रदर्शनात | 
“अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२ ) 
भाष्यका अनुवाद | 

चेतनकारणवादका प्रकारान्तरसे फिर आक्षेप करते हैं । चेतनसे ही जगतकी 

यदि सृष्टि माने, तो अपना हित न करना आदि दोष प्राप्त होंगे । किससे ? इतरव्यप- 
देशसे । इतर अथोत्‌ जीवका ब्रह्मरूपसे श्रुति व्यपदेश करती है, क्योंकि 'स 
आत्मा तस्वमसि०' ( है इवेतकेतो ! वह आत्मा है, वह तू है ) श्रुति ऐसा बोध 
कराती दै । अथवा इतर अथोत्‌ ब्रह्मका जीवरूपसे व्यपदेश करती है, क्‍योंकि 
“तक्यृद्वा०" ( उसको उत्पन्न कर उसीमें अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार अतिने 
स्रष्टा अविङत ब्रह्म ही कायेसें अनुप्रवेश करनेसे जीव है, ऐसा दिखलाया है । 
“अनेन जीवेनात्मना० ( इस जीवरूप आत्मासे अनुप्रवेश करके नाम और 
नेमी कल क Sng OD NI HS 


रलप्रभा 
इत्तरेति । जीवाभिन्ने र जगत्कारणमिति वदन्‌ वेदान्तसमन्वयो विषयः । स 

यदि ताइग्‌ ब्रह्म जगदू जनयेत्‌ तहि स्वानिष्टं नरकादिकं न जनयेत्‌ , स्वतन्त्र- 
चेतनत्वादिति न्यायेन विरुध्यते न वेति सन्देहे पूर्वोक्तजीवानन्यत्वसुपजीव्य जीव- 
दोषा ब्रह्मणि प्रसज्येरन्‌ इति पूर्वेपक्षस्‌त्ने गृहीता व्याचष्टे-इतरव्यपदेशादित्या- 

रत्ममसाका अनुवाद | 

“इतर” इत्यादि । जीवसे अभिन्न ब्रह्म जगतका 
वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका 
अपने अनिष्टभूत नरक आदिको 
अथवा नहीं १ ऐसा सन्देह 


तका कारण है, ऐसा प्रतिपादन करनेवाला 
विषय है । यदि जीवाभिण ब्रह्म जगतको उत्पन्न करता, तो 
उत्पन्न न करता, इस न्यायसे समन्वयका बिरोध होता है 
दोनेपर पूर्वोक्त जीवभेदके आधारपर जीवदोष ब्रह्ममें प्रसक्त =¬ य भवशके आकारपर चीगदोष भरे भस होगे, 
नहीं दे । ऐसा कोई भी इद्धिमान्‌ नहीं दै जो अपने 
इसकिए परमेश्वरमें दिताकरणादि दोष लागू होते है । 
सिद्धान्ती कहते हैं कि ईरवर सर्वश्ञ है, 
निर्लेप ६, इस वातका जानता है । अतः उसः 


पे हितको न करे और अदितको कोरे । 


इसलिए वह जीवका संसार मिथ्या है और वह स्वयं 
में हिताकरण आदि दोप लागू नहीं हैं । 


अंषि० ७ ९ू० २१] शाहूरभाष्य-रत्नम्रंभा-मापानुंवादसहित १०५७ 
TTT आआआ आ 
साष्य 
इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपदिशन्ती न अह्णो मिन्नः 
शारीर इति दर्शयति । तस्माद्‌ यदू ब्रह्मणः स्रष्टर्ख तच्छारीस्येवेति । 
अतः स स्वतन्त्रः कता सन्‌ हितमेवाऽऽत्मनः सौमनस्यकरं ङुर्यान्नाऽहितं 
जन्ममरणजरारोगाधनेकानर्थजालम्‌ । नहि फश्चिदपरतन्त्रो वन्धनागार- 
मात्मनः कृत्वाऽतुप्रविशति । न च स्वयमत्यन्तनिर्मलः सन्नत्यन्तमलिनं 
देहमात्मत्वेनोपेयात्‌ , कृतमपि कर्थचिद यद्‌ दुःखकरं तदिच्छया जह्यात्‌ , 
सुखकरं चोपाददीत, स्मरेच मयेदं जगद्विम्बं विचित्रं विरचितमिति, 
सर्वा हि लोकः स्पष्टं कार्य कृत्वा स्मरति मयेदं कृतमिति। यथा च 
भाष्यका अनुवाद 


रूपको स्पष्ट करूँगा ) इस प्रकार परन्नह्म जीवका आत्मशब्दसे व्यपदेश कर जीव 
्रह्मसे अभिन्न है, ऐसा दिखळाता है। इसलिए ब्रह्मका जो सष्टृत्व है बह जीवका 
ही है । इसलिए जीव स्वतंत्र कती होकर अपना सुखप्रद हित ही करेगा, और 
जन्म, मरण, जरा, रोग आदि अनेक अनर्थेरूप अहित न फरेगा। क्योंकि 
स्वतंत्र होकर कोई भी अपने लिए स्वयं वन्धनगृह बनाकर उसमें प्रवेश नहीं 
करता । इसी प्रकार स्वयं असन्त निर्मल होकर असन्त मछिन देहको अपनी 
आत्मा नहीं समझता । किसी प्रकार दुःखकारक जगतृकी सृष्टि करनेपर भी 
उसका इच्छाचुसार लाग कर देता और जो सुखकारक दै, उसका ग्रहण करता । 
और मैंने यह विचित्र जगदूविस्व रचा है, ऐसा स्मरण करता । क्योंकि सब लोग 
कार्य करके मेने यह किया है, ऐसा स्पष्ट स्मरण करते हैं। और जैसे मायावी 


रत्वप्रभा 
दिना । पूर्यपद्षे जीवाभिन्ने समन्वयाऽसिद्धि, सिद्धान्ते तत्सिद्धिरिति फलम्‌ । 
हिताकरणेत्यत्र नञ्व्यत्यासेनाऽहितकरणं दोषो व्याख्यातः । आदिपदोक्तं आन्त्या- 
दिकमापादयति--न च स्वयमित्यादिना ॥ २१ ॥ 
रत्वममाका अनुवाद 


इस पूर्यपक्षसून्रका व्याख्यान करते हैं-'इतरव्यपदेशाद्‌” इव्यादिसे । जीवाभिन्न बरहममें 
समन्वयकी असिद्धि पूर्वैपक्षमै फल है, समन्वयकी सिद्धि सिद्धान्तमें फल हे । सून्नगत हिता- 
करण शब्दके नजूका व्यत्यास करके अहितकरण दोषका व्याख्यान किया गया है । आदिपदसे 
उक्त भ्रान्ति आदिका आपादन करते हैं--“न च स्वयम्‌” इत्यादिसे ॥२१॥ 


१०५८ ब्रह्महुत [ अ० २ पा० १ 


“~ 


साष्य 


मायावी स्वयं प्रसारितां सायासिच्छयाऽनाथासेनेवोपसंहरति, एवं शारीरोऽ- 
पीमां सुष्टिपसंहरेत्‌ , स्वकीयमपि तावच्छरीरं शारीरो न शक्रोत्यना- 

सेनोपसंहतुय्‌ । एवं हितक्रियाचदशनादस्याय्या चेतनाजगत्परक्रियेति 
गम्यते ॥ २१ ॥ 


भाष्यका अनुवाद 


अपनी फेलाई हुई सायाका इच्छालुसार विना कठिनाईके उपसंहार करता है, 
उसी प्रकार जीव सी इस खष्टिका उपसंहार करता । परन्तु जीव अपने शरीरका 
सी अनायास उपसंहार करनेकी शक्ति नहीं रखता । इस प्रकार हितक्रिया आदि 
नहीं देखी जाती, इसलिए चेतनसे जगवकी सृष्टिकी कल्पना अन्याय्य है, ऐसा 
समझा जाता है ।। २१ ॥ 


अधिकं तु भेदनिदेंशात्‌ ॥ २२ ॥ 


पृदच्छेद---अधिकमस्‌ , तु, भेदनिर्देशात्‌ | 

पदार्थोक्ति---भपिकं उ--शारीराद्‌ भिन्नं [ सर्वे्ञं सर्वशक्ति ब्रह्म जय- 
त्वष्टु बमस्ततो ] न दविताकरणादिदोषप्रसक्तिः [ कुतः जीवन्रह्मसेदः ? ] भेद-- 
निर्देशात्‌--“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितब्यः' 


इत्यादिना करिपितमेदस्य व्यपदेशात्‌ [ निल्यमुक्तत्य च ब्रह्मणो दिताहिता- 
भावात्‌ ] | 


भाषार्थ--जीवसे भिन्न सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ ब्रह्मको हम जगतका सरष्टा 
कहते हैं, इसलिए उसके द्विताकरण आदि दोष नहीं दै । जीव और ब्रह्मम मेद 
किस ग्रमाणसे है? क्योंकि “आत्मा वा अरे द्रष्टव्य;०! ( हे भैत्रेयि | आत्माका दशन 
करना चाहिए, उसके छिए श्रवण, मनन और निदिध्यासन करना चाहिए ) इत्या- 


-दिसे कल्पित मेद कहा गया है। निसमुक्त ब्रहका तो कोई पदार्थ हित 
या अहित है ही ,नहीं । 


आधै० ७सू० २१२] शाङ्करभाष्य-रत्तम्रमा-मापाबुबादसहित १०५९ 


TID NINN NN NSN oS a wry sy क्व क्ट 


कि 


छाए: 


भाष्य 
तुशब्दः पश्चे व्यावर्तयति । यत्‌ सर्वं सर्वशक्ति ब्रह्म नित्यशुद्धवुद्धसक्त- 
स्वभावं शारीरादधिकमन्यत्‌ , तद्वयं जगतः स्रष्टु घमः । न तस्मिन्‌ 
हिताकरणादयो दोपाः प्रसज्यन्ते, नहि तस्य हित किंचित्कर्तव्यमस्त्य हितं 
वा परिहर्तव्यं, नित्यधुक्तस्त्रभावत्वात्‌ । न च तस्य ज्ञानग्रतिवन्धः शक्तिः 
प्रतिबन्धो वा कचिदप्यस्ति, सर्वज्ञत्वात्‌ सर्वशक्तित्वाच । शारीरर्त्वनेवं- 
विधस्तस्मिन्‌ प्रसज्यन्ते हिताकरणादयो दोषाः, न तु तं वयं जगतः स्रष्टारं 
ब्रमः । झुत एतत ? भेदनिर्देशात्‌ , आत्मा वा अरे द्रएव्यः श्रोतव्यो 
माप्यका अनुवाद 
6) शब्द पूर्वपक्षका निराकरण करता है । जो सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ , निल, 
शुद्ध, बुद्ध और मुक्त ब्रह्म जीवसे सिन्न है, उसे हम जगतका उत्पादक कहते हैं । 
उसमें हवित न करना आदि दोप प्रसक्त नहीं होते, क्‍योंकि उसे न तो कोई अपना 
हित करना है ओर न अहितका परिहार करना है, क्योंकि वह सुक्तस्वरूप है । 
उसके ज्ञान और शक्तिका कहीं मी प्रतिवन्ध नहीं है, क्योंकि वह सर्वज्ञ और 
सर्वशक्तिमान है । जीव तो ऐसा नहीं है, अतः उसमें हित न करना आदि दोप 
प्रसक्त होते हैं। परन्तु उसको इम जगतका उत्पादक नहीं कहते हैं। यह किससे ? 
भेदका निर्देश होनेसे । “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः०? ( हे मेत्रेयि ! आत्माका दर्शन 


रत्वभभा 
अधिकन्त्विति । जीवेशयोरमेदाद्‌ जीवगताः दोषा ब्रह्मणि स्युः, मह्मगताश्॑ 
सृष्टिसंहारसर्वस्मतृत्वादयो गुणा जीवे स्युः न चेष्टापत्ति, जीवस्य स्वशरीरेऽपि 
संहारसामर्थ्यादर्रनादिति प्राप्ते सिद्धान्तसूत्रं व्याचष्टे--तुशब्द इत्यादिना । 
जीवेश्वरयोलोके विम्वमतिविम्वयोरिव कस्पितमेदाङ्गीकारादू धर्मव्यवस्थेति सिद्धान्त- 
अन्थार्थः। यदि वयं जीवं स्टार घूम, तदा दोषाः प्रसज्यन्ते न छु ते बूमः 
रलमभाका अनुबाद 

“अधिक तु” इत्यादि । जीव और ईश्वर यादे अभिन्न हो, तो जीवके दोष बझमें असक्त 

होंगे और बरह्ममें रहनेवाळे सष्टिकतृत्व, संहारकतृत्व और सवशत्व आदि घर्म जीवसें असक्त होंगे, 
इसमें इशापत्ति तो नहीं हो सकती है, क्योकि जाव अपने शरीरका संहार करनेकी भी सामर्थ्ये 
नहीं रखता है, ऐसा प्राप्त दोनिपर सिद्धान्तसूत्रका व्याख्यान करते हं--“ठु शब्दः” इत्यादिसे । 
सिद्धान्तमन्यका आशय यह है कि विस्व ओर प्रतिविम्वमें जैसे भेदका खीकार किया जाता 
है, उसी प्रकार व्यवहारमें जीव और ईश्वरम मी कल्पित सेद॒का अंगीकार किया जाता है, इससे 
धमोकी व्यवस्था होती है । यदि हम जीवको खडा कहें, तो दोप प्रसक्त होंगे, जोचको तो हम 


१०६० म्रह्म॑सतर [ अ०  पा० ? 


साष्य 


सन्तव्यो निदिष्यासितव्यः' ( बृ० २४४।५ ), “सोऽन्वेष्टव्यः स विजि- 
ज्ञासितव्य/ ( छा० ८।७।१ ), 'सता सोम्य तदा संपन्नो भवति’ ( छा? 
६1८१), शरीर आत्मा भ्रज्ञेनात्मनान्वारूढ/ ( बृ० ४।३।३५ ) 
इत्वेवंजातीयकः कर्तेकमोंदिभेदनिर्देशो जीवादधिकं ब्रह्म दशयति । 
नन्वमेदनिर्देशोऽपि दर्शितः 'तत््वमसि' इत्येवंजातीयकः कथे भेदाभेदो 
विरुद्धौ संभवेतास्‌ । नेष दोषः । महाकाशघटाकाशन्यायेनोमयसंभवस्य 
तत्र तत्र प्रतिष्ठापितत्वात्‌ । अपि च यदा तच्वमसीत्येवंजातीयकेनाऽ- 
भेदनिदेशेनाऽभेद्‌ः प्रतिवोधितो भवत्यपगतं भवति तदा जीवस्य 
संसारित्वं जह्मणश्व सष्टृत्वम्‌ , समस्तस्य भिथ्याज्ञानविजुम्भितथ भेद- 
व्यवहारस्य सम्यग्ज्ञानेन बाधितत्वात्‌। तत्र कुत एव सृष्टिः छुतो वा 


माष्यका अनुवाद 


करना चाहिए, उसके लिए श्रवण, मनन और निदिध्यासन करना चाहिए ) 
“सोऽन्वेष्टव्यः०? ( उसकी खोज करनी चाहिए, उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) 
“स्तता सोम्य तदा०? ( हे सोम्य ! सुषुप्ति समयमें जीव सतूके साथ संपन्न 
हो जाता है. ), शारीर आत्मा” ( सरणकालमें जीवात्मा परमात्मासे अधिष्ठित 
होकर घोर शब्द करता हुआ जाता है) इस प्रकार कती, कर्म आदिके भेदका 
निर्देश जीवसे न्रह्ममें भेद दिखळाता है । परन्तु “तत्त्वमसि? (वह तू है) इत्यादि 
अभेद निर्देश मी दिखळाया गया है तो भेद और अभेद जो परस्पर विरुद्ध हैं उन 
दोनोंका किस प्रकार संभव हो सकता है? यह दोष नहीं है, क्योंकि महाकाश, और 
घटाकाशके न्यायसे भेद और अभेद दोनोंका संभव तत्तत्‌ स्थलॉसें दिखलाया गया 
है । ओर जब “तत्त्वमसि? इस प्रकार अभेद निर्देशसे अभेद प्रतिबोधित होता है 
तब जीचका संसारित्व ओर ब्रह्मका खप्टूत्व जाता रहता है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे 
जन्य समस्त भेदव्यवहार सम्यगू ज्ञानसे बाधित हो जाता है । ऐसी अवस्थामें सृष्टि 


रत्वमभा 
इति अन्वयः । किश्व, भेदज्ञानादू ऊर्ध्वं वा दोषा आपाचन्ते पूर्व वा £ नाळ 
रत्वम्रभाका अनुवाद | 


~ se > अन र > ~ ~ कक 
कट कइत इं चदा, एंसा अन्वय दे । आर अभेद्ज्ञानके अनन्तर दोषाका आपादच किया जाता 
हें अथवा पहले १ प्रथम पक्ष नहीं दो सकता, ऐसा कहते हैं--'अपि च” इत्यादिसे । 
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साष्य 


हिताकरणादयो दोषा! । अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपकृतकार्यकरण- 
संघातोपाध्यविवेककृता हि भ्रान्ति्हिताकरणादिलक्षणः संसारो न तु 
परमार्थतोऽस्ती त्यसकृदवोचाम जन्ममरणच्छेदनभेदनाद्यभिमानवत्‌। अवा- 
चिते तु भेदव्यवहारे 'सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्य/ इत्येवंजातीय- 
केन भेदनिर्देशेनाऽवगम्यमानं ब्रह्मणो ऽधिकत्वं हिताकरणादिदोषप्रसक्ति 
निरुणद्धि ॥ २२ ॥ 


माष्यका अनुवाद 


हितका न करना आदि दोप कहांसे हो सकते हैं ? हित न करने आदिसे छक्षित 
हुआ संसार अविद्यासे खड़े किए हुए नामरूपसे उतपन्न हुई शरीर और इन्द्रियरूप 
उपाधिके अविवेकसे जनित भ्रान्ति है, पारमार्थिक नहीं दै, ऐसा हम पीछे अनेक 
बार कहद चुके हैं, जैसे कि शरीरका जन्म, मरण, छेदन, भेदन आदिकी आत्मामं 
प्रतीति होती है । परन्तु जब तक भेदव्यवहार वाधित न हो, तव तक व्यव- 
हार दशामें 'सोऽन्वेष्टच्यः०? ( उसका अन्वेषण करना चाहिए ) उसकी जिज्ञासा 
करनी चाहिए ) इस प्रकारके भेदर्निदेशसे ज्ञात होनेवाला ब्रह्मत भेद हित न 
करने आदि दोपाँकी प्राप्तिको रोकता है. ॥ २२॥ 


रत्वममा 


इत्याइ-अपि चेति । उक्तं मिथ्याज्ञानविजुम्मितत्वं रफुटयति---अबिद्येति । कर्तु- 
त्वादिवुद्विधर्माध्यासे देहधर्माध्यासं दृष्टान्तयति--जन्मेति । द्वितीयं प्रत्माह-- 
अवाघिते त्विति । ज्ञानाद्‌ अध्वे सष्टत्वादिधर्माणां वाघात्‌ पूर्वी च कल्पितभेदेन 
व्यवस्थोपपत्तेने किश्चिद्‌ अवयमित्यर्थः ॥२२॥ 


रत्चरभाका अनुवाद 


पूर्वोक्त मिथ्याशानविजृम्भितत्वकी स्पष्ट करते हृ--“ अविद्या” इत्यादिसे । कुत्व आदि बुद्धिके 
धर्मोके अध्यासमें देहके धर्मोडे अध्यासको इशन्तरूपसे कहते है--“'जन्म” इत्यादिसे 1 
द्वितीय पक्षके विषयमें कहते हैं--“अवाधिते तु” इत्यादि । ज्ञानके अनन्तर सष्टृत्व आदि 
धर्मोका वाध हो जाता दै और ज्ञानसे पदले कल्पित भेदसे व्यवस्था हो सकती हैं, इसलिए 
कोई दोष नहीं है, ऐसा तात्पर्य दे ॥२२॥ - 


१०६२ ब्रह्मसूत्र [ अ० है पा०१ 


अस्सादिवच्य तदुपपत्तिः ॥ २३ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अइमादिवत्‌ , च, तदनुपपत्तिः । 
पदार्थोक्ति--अश्मादिवच--एकऽ्यिवीजन्यानां अइमनां यथा वजवैड़- 
यौदिभेदेन वेचिञ्यम्‌ [ तथा जह्मकार्यीणां स्वरूपवेचित्यं युज्यते, अतः ] तदचु- 
पपत्तिः--परपरिकरिपितदोषानुपपत्तिः । 
भाषार्थ--एक प्रथिवीसे उत्पन्न हुए पत्थरोंम जैसे वज्ञ, वैद्य आदि मेदसे 


विचित्रता हाती है, उसी मकार ब्रह्मके कार्योका भी स्वरूपवैचित्य युक्त ही है, 
इसलिए अन्यकल्पित दोष संगत नहीं हैं । 


३ भाष्य 
यथा च ठोके एथिदीत्वतासान्यास्वितानासप्यश्मतां केचिन्सहाहा 
सणयो पजवैड्यादयोऽन्ये सध्यसवीर्याः सर्थकान्तादयोऽन्ये प्रहीणाः 
श्रवायसम्रक्षेपणाहाः पाषाणा इत्यनेकविधं वेचिज्यं इश्यते। यथा चेकएथिवी- 
व्यपाश्रयाणामपि वीजानां बहुविधं पत्रएष्पफलगन्धरसा दिपेचिञ्यं चन्दन 
किंपाकचम्पकादिषूपरक्यते। यथा चेकस्याऽप्यन्रसस्य लोहितादीनि 
साप्यका अनुवाद | 
और जैसे छोकसें सभी पत्थरॉके साधारणतया एथिवीत्व ज्ञातिसे युक्त 
होनेपर सी उनमें कितने ही वज, वैद्य आदि अति सूल्यवान्‌ पत्थर हैं, 
दूसरे सूर्यकान्त आदि सध्यम सूल्यके हैं और दूसरे निकृष्ट पत्थर कुत्ते और 
कौओंपर फेंकनेके कासमें आते हैं, ऐसा अनेक प्रकारका चैचिह्रय दिखाई 
देता है। और जैसे एकही एथिवीमें बोये गये बीजोंके पत्ते, फूल, फल, गन्ध, 
रस आदिसें अनेक अकारका चैचिञ्य चन्दन, ताड़ आदिके दक्षोमें दिखाई देता 
रत्वमभा : 
ननु अखण्डेकरूपे ब्रह्मणि. कथे जीवेश्वरबैचिच्ये कथञ्च तत्कार्यबैचिच्यम्‌ इति 
अनुपपत्ति दृष्टान्तेः परिइरति सून्नकारः--अश्सादिवच्चेति । किंपाकः--महाताल- 
फरुम्‌ । तत्तत्कार्यसंस्काररूपानादिशक्तिमेदाद्‌ वैचिञ्यमिति भावः | सूत्रस्थ- 
रत्वभभाका अवृवाद 
अखण्ड एकप नझ्में जोवेश्वरभेद किस प्रकार हे और उसके 
भकार है, सुजकार दृष्ान्तप्रदशर्च द्वारा इस अजुपपत्तिका परिहार 
इत्यादिसे । किम्पाक--वडा ताइका फळ । तत्तत्‌ कार्यसंस्काररूप 


कार्योकी विचित्रता किस- 
करते हैं--"'अर्मादिवञच्च” 
अनादि शक्तियॉके. भेदसे 
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भाष्य 


केशलोमादीनि च विचित्राणि कार्याणि भवन्ति । एवमेकस्याऽपि ब्रह्मणो 
जीवभाज्ञएथकत्वं कार्यवैचित्र्यं चोपपद्यत इत्यतस्तदचुपपचिः-परपरिकलिपि- 
तदोपा्ुपपत्तिरित्यरथः । शुतेश्व पामाण्याद्‌ विकारस्य च वाचारम्भणमात्र- 
स्वात्‌ । स्प्नइर्यभाववैचित्यवचेत्यभ्युच्यः ॥ २३ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 

है और इसी प्रकार जैसे एकही अन्नरसके रुधिर आदि और फेश, छोम 
आदि विचित्र कारये होते हैं, उसी प्रकार एकही नह्मका भी जीव और प्राज्ञरूपसे 
पृथक्रव और कायेवैचित्र्य उपपन्न होता है, इससे बह दोष अज्ुपपन्न है, पर 
परिकल्पित दोप अ्नुपन्न ऐसा भावार्थ है । श्रृतिके प्रमाण होनेसे और विकारके 
केवल वायारम्भण-मात्र होनेसे खम्रमें दिखाई देनेवाले पदार्थोके वैचित्र्यके 
समान ऐसा अभ्युद्चय है ॥ २३॥ 


रत्तमभा 


चकारार्थमाह--श्रृतेशेति । ब्रह्म जीवगतदोषवत्‌, जीवामिन्ञत्वात्‌, जीववदू 
इत्यादि अनुमानं खतःपरमाणनिरवयत्वादिश्वतिवाधितम्‌ । विश्च, कर्तृत्वमोक्तृत्वा- 
दिविकारस्य मिथ्यात्वादू जीवस्येव तावद्‌ दोषो नास्ति कुतो विम्बस्थानीयस्थ 
अशेपविशेषद््शिनः परमेश्वरस्य दोषप्रसक्तिः । यतत ब्रह्म न विचित्रकार्यप्रकृति, 
एकरूपत्वादू , व्यतिरेकेण मृत्तन्त्वादिवद्‌, इति तन्न एकरूपे स्वसडशीव विचित्र 
दृश्यवस्तुवैचित्यद्रानेन व्यभिचारादित्यर्थः । तस्मात्‌ परत्यगभिन्ने ब्रह्मणि समन्व- 
यस्य अविरोध इति सिद्धम्‌ ॥२३॥ (७) ॥ 
रत्व्रमाका अनुवाद 


विचित्रता है, यह भाव है। सूत्रगत चकारका अर्थ कहते इँ-- भ्रुतेश्व” इत्यादिसे । ब्रह्म 
जीवगतदोपयुक्त दै, जीवसे अभिन्न होनेके कारण, जीवके समान, इत्यादि अनुमान खतः प्रमाण 
होनेसे निष्ट भुतिसे वाधित दै । , और कर्तृत्व, भोकतुत्व आदि विकारोंके मिथ्या दोनिसे जव 
जीवने ही दाष नहीं दै; तव विम्वस्थानीय, सव विशेषॉको देखनेवाले परमेश्वरमें दोषका प्रसंग 


कइसि होगा। यह जो कथन दै कि ब्रह्म विचित्र कार्यका उपादान कारण नहीं दै, एकरूप होनेसे, 
व्यतिरेकसे खत., तन्तु आदिके समान, वह ठीक नहीं दे, क्योंकि एकरूप सप्रद्रष्टामें विचित्र इर 
बस्तुऔकी बिचित्रता देखनेमें आती है, इसलिए हेतुका व्यभिचार है। इससे सिद्ध हुआ कि 
जीवाभि नहाय वेदान्तसमन्वयका विरोध नहीं है ॥२३॥ | 


१९४ 
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क हारदशनाधिकरण 
[८ उपसं २४--२५ ] 
न॒संभवेत्‌ संभवेद्वा घएिरेकाद्वितीयतः । 
नानाजातीयकायाणां क्रमाजन्म व सम्पवि ॥ 
अद्वेतं तत्त्वतो ब्रह्म तचाऽविचासहायवत्‌ । 
वानाकार्यकरं कार्यकरमोऽविघास्थशाक्तिमिः* ॥२॥ 
सन्देह--एक अद्वितीय ब्रहसे सृष्टि हो सकती है या नहीं ! 
पूर्वपक्ष--विचित्र कार्योकी क्रमसे उत्पत्ति एक कारणसे नहीं हो सकती है । 
सिद्धान्त--यद्यपि परमार्थतः ब्रह्म एक ही है, तथापि वह अविद्याकी सहायतासे 


अनेक विचित्र कायोको उत्पन्न कर सकता है। ओर अविद्याकी शक्तियोंसे कार्यक्रमकी 
व्यवस्था हो सकती है । - 


उपसंहारदशनान्नोति चेन्न क्षीरवद्धि ॥ २४ ॥ 
पद्च्छेद--उपसंहारदर्शनात्‌, न, इति, चेत्‌, न, क्षीरवत्‌, हि । 
पदार्थोक्ति--उपसंहारदर्शनात--लोके कर्तुः कुछारुत्य दण्डचक्रायुप- 
संहारदशैनात्‌, च--नासहाय॑ ब्रम जगतः प्रकृतिर्निमित्त वा, इति चेत्‌, न, 
क्षीरवद्धि--यथा क्षीरं अन्यानपेक्षं दध्याकारेण परिणमते तथा ब्रह्मापि 
[ अन्यानपेक्षं जगत्सर्जेनादि करोति ] । 
भाषाथै--छोकमें घटादि कार्योंके कता कुछालका दण्ड, चक्र आदि सामग्रियोंको 
जुटाना दिखाई देता है, इसलिए असहाय ब्रह्म जगतूका उपादान या निमित्त 
कारण नहीं हो सकता, यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि जैसे दूध अन्य 
पदार्थैकी अपेक्षाके विना ही दही आदिके रूपसे परिणत हो जाता है, उसी प्रकार 
ब्रह्म भी अन्यकी अपेक्षाके विना ही जगतूकी सृष्टि आदि करता है । 


# तात्पये यह दै--पूर्वेपक्की कहता है कि "एकमेवाद्वितीयम्‌? इस श्रुतिसे ब्रह्म स्वगत, सजातीय 
और विजातीय भेदोसे रहित प्रतीत होता है, सष्टन्य पदाथे आकाश, वायु, अग्नि आदि तो 
विचित्र दै । यादि कारण विचित्र न हो, तो कार्यमें विचित्रता नहीं आ सकती है । अन्यथा केवळ 
दूध दोसे दही, तेल, आदि अनेक विचित्र कार्य उत्पन्न हो जाने चाहिएँ । श्रुतिसे आकाश 
आदिकी सष्टिम कम मतीत दोता हे। परन्तु कमका व्यवस्थापक कोई नहीं है। इसलिए 
अनेक कार्योकी कमसे उत्पत्ति एक अद्वितीय अझासे नहीं दो सकती । 


सिडान्ती कहते हैं कि यपि वस्तुतः अझ एक हो है, तो भी “मायां ठु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं 
जु मददेधरम्‌' ( मायाको प्रति जानो; महेखरको मायावी जानो ) इत्यादि श्रुति, युक्ति और 
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चेतन बो ह्रेतीय ७ 
तर्न त्रह्वाकमद्वितीय जगतः कारणमिति यदुक्तं तन्नोपपद्चते । कस्मात्‌ ! 
उपसंहारदशनात्‌ । इह हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कर्तारो 
सुदण्डचक्रष्रसरिठायनेककारकोपसंहारेण संगृहीतसाधनाः सन्तस्त- 
तत्कार्यं छुर्वाणा इञ्यम्ते । ब्रह्म चाऽसहायं तवाऽभिप्रेतं तस्य साधनाः 
भाष्यका अनुवाद 
चेतन ब्रह्म, एक, अद्वितीय और जगतूका कारण है ऐसा जो कहा है वह 
उपपन्न नहीं होता । किससे ? इससे कि उपसंहार देखनेमें आता है। इस 
छोकमें घट, पट, आदिके कर्ती, कुढाछ आदि सुत्तिका, दण्ड, चक्र, सूत, जळ आदि 
अनेक प्रकारके साधनोंके सम्मेछनसे साधनयुक्त होकर उस उस कार्यको करते हुए 
दिखाई देते हें । तुम्हारे मतमें ब्रह्म असहाय है, ऐसी परिस्थितिमें अन्य साध- 
रलमभा 
उपसंहारदरशनादिति । असहायादू ब्रह्मणो जगत्सर्गं भुवन समन्वयो 
विपयः । स किं 'यदसद्दाय तन्न कारणम्‌? इति लैकिकन्यायेच विरुध्यते न वेति 
सन्देहे पूर्वमोपाधिकञीचमेदाद्‌ ब्रह्मणि जीवदोषा न प्रसज्यन्ते इत्युक्तम्‌, सम्पति 
उपाचितोऽपि विभक्तस्य ब्रह्मण प्रेरकादिकं सहकारि नास्ति इशनानात्वाभावादिति 
प्रत्युदाहरणेन पूर्वपक्षसत्रांश व्याचष्टे-चेतनभित्यादिनां । फळं पूर्ववत्‌ । 
कारकाणाम्‌ उपसंहारः--मेलनस्‌ । उक्तन्यायस्य क्षीरादौ व्यभिचार इति सिद्धा- 
रत्वममाका अनुवाद 

“उपसंहारद्शनात्‌” इत्यादि। असद्दाय मह्मस जगतकी सुष्टिका प्रतिपादन करनेवाला 
चेदान्तसमन्वय इस आधिकरणका विषय हे । उक्त समन्वयका, जो असहाय है, बह कारण नहीं 
हो सकता इस लौकिक न्यायसे विरोध है, था नहीं, ऐसा सन्देह होनेपर पूवाधिकरणमें 
औपाधिक जीवसे भेद होनेके कारण ब्रह्मं आीवदोष अंसक्त नहीं दोगे, ऐसा कहा 
है, अव उपाधिसे भिन्न भी ब्रह्मका भेरक आदि सहकारि पदाथ कोई नहीं है, क्योंकि 
ईर अनेक नहीं दे, इस प्रकार अत्युदाहरण संयातिसे पूर्वपक्षसूत्रके एक भागका 
व्याख्यान करते हें--“चेतनम्‌' इत्यादिसे । पूर्वपक्ष और सिद्धान्तका फल पूर्वा. 
घिकरणके समान समझना चाहिए । कारकोंका उपसंद्दार--मेलन। उक्त न्याय क्षौर 
“अलुभवीते शात होता हे कि आविया उसकी सहायक दै । यह शंका नही करनी चाहिए कि उसकी सहायकहै। यह शंका नहीं करनी चाहिए कि 
मायाका अंगीकार करनेसे देतकी आपात्ि होगी, क्योंकि वास्तवमें द्वितीय पदार्थ नहीं दै । इस- 
छिप ब्रह्म एक ऐोनेपर भी जावैधाकी सहायतासे अनेक कायोको करता है। यहद वात नहीं है 
कि कायैक्रमका कोई व्यवस्थापक नहीं है, क्योंकि अवियाकी शक्तियां कार्यैक्रमकी ब्यवस्थापिका हैं । 

इससे सिद्ध है कि आद्वितीय जक्षसे अनेक कायौकी ऋमसे सृष्टि होती दै । 
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माप्य 

न्तरानुपसंग्रहे सति कथं सष्दुत्वपुपपचेत । तस्मान्न नह जगरकारणमिति 
चेत्‌ , नेप दोपः । यतः क्वीरवद्‌ ्रव्यस्वभावविशेषादृपपद्यते । यथा हि 
ठोके क्षीरं जलं बा स्वयमेव दघिहिमकरकादिमावेन परिणमतेड्नपेक्ष्य 
चाह साधनम्‌, तथेहापि भविष्यति। नु क्षीराचपि दध्यादिभावेन परिण- 
ममानमपेक्षत एव वाह्यं साधनमौऽ्ण्यादिकम्‌। कथसुच्यते क्षीरवद्धीति ¦ नेप 
दोषः। स्वयमपि हि क्षीर यां च यावतीं च परिणासमात्रामनुभवति ताव- 
त्येव त्वार्यते स्वौष्ण्यादिना दधिभावाय । यदि च स्व्यं दधिभावशीरूता 

साष्यका अनुवाद 

नोंके संप्रहके बिना बह स्रष्टा हो, यह कैसे उपपन्न हो सकता है। इसलिए 
रह्म जगतका कारण नहीं है, ऐसा कहोगे तो इम कहते हैं कि यह दोष नहीं दै, 
क्योंकि क्षीरके समान द्रव्यके स्वभाव विशेषसे उपपन्न होगा, जैसे छोकमें क्षीर 
या जळ वाह्य साधनोंकी अपेक्षाके विना खयं ही दही या बरफ बन जाता है, 
वैसे यहां भी होगा। परन्तु दूध आदि भी दही आदिके रूपसे परिणत 
होतेके लिए उष्णता आदि वाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते ही हं । इसलिए 
'क्षीरके समान, ऐसा क्यों कहा दै? यह दोष नहीं है। क्षीर खयंद्दी 
निस और जितनी परिणाममात्राको प्राप्त होता है, उष्णता आदि झारा भी 
उतनी ही परिणाममात्रा प्राप्त होती है, किन्तु उनसे उसमें दृही बननेके लिए 
त्वराकी जाती है। यदि उसका स्वयं दधि वननेका खभाव न हो, तो 


रत्वमभा 

न्तयति--नष दोप इति । शुद्धस्य ब्रक्षणोऽकारणत्वसिष्टमेव विशिष्टस्य इश्वरस्य तु 
सयिव सहाय इति भावेनाइः--बाह्ममिति । क्षीरस्याऽप्यातञ्चवादिसहायोऽस्ती- 
त्यसहायत्वहेतोन व्यभिचार इत्याशङ्क्य सहायाभावेऽपि यस्य कस्यचित्‌ परिणामस्य 

जी अन र 
क्षीरे भेचारतादवस्थ्यमित्याह--नन्वित्यादिना । तर्हि सहायो व्यर्थ- 
त्वार्यते ~ क्षीरे > ® 

स्तत्राह--त्वायेते इति । ननु त्वार्यते क्षीरं दघिभावाय शेभय' कार्यते इति किमर्थे 
रत्रमभाका अनुवाद , 

आदिमें व्यसिचरित है; ऐसा सिद्धान्त करते हे--“नेंष दोषः” इत्यादिसि । शुद्ध बरह्मका 
कारण न दोना इष्ट दी दै, मायाविशिष् इइवरकी तो माया ही सहाय हे, इस अभिप्रायसे 
कहते हैं---“वाह्मम्‌” इत्यादिसे। करके जोरन डालना आदि सहाय हैं, इसलिए असहायत्व 
देतुका व्यभिचार नहीं है, ऐसी आइका कर कोई सहाय न रहने पर भी क्षीरका कुछ न कुछ 
परिणाम होता दी हं, इसलिए व्यभिचार ज्योंका खॉं हे, ऐसा कहते हे--“'नजु” इत्यादिसे। 
तव करके परिणामके लिए सहाय व्यर्थ है, इसपर कहते हैं--“त्वायेते” इत्यादि । परन्तु 
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माष्य 
न स्याक्षेवौष्ण्यादिनापि बलाद्‌ दधिभायमापद्येत । नहि वायुराकाशो 
वौष्ण्यादिना बलादू दधिभावमापद्यते । साधनसामण्प्या च तस्य पूर्णता 
संपायते । परिपूर्णशक्तिकं तु त्रझ न तस्याऽन्येन केनचित्‌ पूर्णता संपादयि- 
तव्या । श्र॒तिश्च भवति--न तस्य कार्यं करणे च विद्यते न तत्सम- 
आाउम्यधिकथ वब्यते। परास्य शक्तिविविधेव श्रूयते स्त्राभाविकी ज्ञान- 
वठक्रिया च' (इवे० ६।२ ) इति । तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्रशक्ति- 
योगात्‌ क्षीरादिवद्‌ विचित्रपरिणाम उपपधते॥ २४ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 

उष्णता आदि वलात्कारसे उसे दद्दीके रुपमै परिणत नहीं कर सकते, क्योंकि 
वायु अथवा आकादाको उष्णता आदि वलात्कारसे दही कदापि नहीं चना सकते हैं। 
साधन सामग्रीसे उसकी पूर्णता होती है। परन्तु रह्म तो परिपूर्ण शक्तिवाळा है। उसकी 
पूर्णता अन्य किसीसे सम्पादित नहीं होती । श्रुति भी है--'न तस्य कार्य करणं च 
विद्यते०” ( उसके कार्य-शरीर या करण--नेत्र आदि इन्द्रियसमूह विद्यमान 
नहीं है, उसका तुल्य-सजातीय या उससे अधिक-विजातीय नहीं दीखता, 
शक्ति-मूल कारण साया--महान्‌ और विविध ही सुनी जाती है और उसकी 
ज्ञानक्रिया और वछक्रिया खाभाविक दै) इसलिए एक भी त्रक्मका विचित्र शक्तिके 
योगसे दूध आदिके समान विचित्र परिणाम उपपन्न होता दै ॥ २४ ॥ 


रत्नप्रभा 
कलप्यते, खतो5शक्ते क्षीरं सहायेन शक्त क्रियते इति कि न स्यात्‌? तत्राह-यदि 
चेति । शक्तस्य सहायसम्पदा किं कार्यमित्यत्राह--साधनेति । सदायविशेषाभावे 
कश्चिद्रिकार! क्षीरस्य भवति, तत्र आतश्चनमरक्षेपोण्ण्याभ्यां तु उत्मदधिभावसामर्थ्य 
व्यज्यते इत्यर्थः । तर्हि शक्तिव्यज्ञको5पि सहायो ब्रक्षणो वाच्यः तत्राऽऽह-परि- 
पूर्णति । निरपेक्षमायाशक्तिकमित्यर्थः । ताइशशक्तो मानमाइ--श्रुतिश्रेति॥२४॥ 
रत्वममाका अनुवाद 
वामति? का क्षीर दधि होनेके लिए शीप्रतायुक्त किया जाता दै, ऐसे अर्थकी कल्पना क्यों की जाती 
है, स्वयं असमर्थ क्षार सद्दायसे समर्थ किया जाता दै, ऐसा अर्थे क्यों नहीं दै, इसपर कहते हैं--- 
“यदि च” इत्यादि । यदि क्षौर स्वयं समर्थ हो, तो उसको सद्दायकी क्यों आवश्यकता है, 
इसपर कहते हैं--“साधन” इत्यादि । सद्दायविशेष न हो, तो भौ क्षीरका कोई विकार हो जाता 
है, परन्तु क्षीरको गरम करना, जोरन डालना आदिसे उत्तम दधि दोनेकी सामर्थ्यं उसमें व्यक्त 
की जाती है, ऐसा अर्थ है । तब शाक्तिको व्यक्त करनेवाला कोई सहायक ब्रह्मके लिए भी कहना 
चाहिए, इसपर कहते दें-“पारपूर्ण” इत्यादिसे । अन्यकी अपेक्षा न करनेवाली मायारूप शक्तिसे विशिष्ट 
हे, ऐसा अर्थ है। मह्मकी ऐसी शाक है, इस विषयमे प्रमाण कहते दैं-“ क्षुति” इत्यादिसे ॥२४॥ 


१०६८ ब्रह्मसूत्र [ अ०२ प्रा० १ 


देवादिवदपि लोके ॥ २५ ॥ 


पद्च्छेद--देवादिवत्‌, अपि, रोके । 


पदार्थाक्ति--लोके --मन्त्राथेवादेतिहासादौ, देवादिवत्‌--यथा देवाः, 
पितरः, चइषय इत्येवमादयश्चतना बाह्य साधनमनपेक्ष्य सङ्करपमात्रेणेव नाना- 
विधकार्यकतीर उपरूभ्यन्ते तद्वत्‌ [ ब्रह्म ] अपि [ असहायमेव जगदुः 
पादानं कतं च 1 । 


भाषार्थ--जैसे मंत्र, अर्थवाद, इतिहास आदिमे चेतन देवता, पितृगण, 
ऋषि आदि वाह्य साधनके बिना सकल्पमात्रसे ही अनेकविध काथ करनेवाले 
उपल्ब्ध होते हैं, उसी प्रकार बूझ भी असहाय होकर ही जगतका उपादान एवं 
निमि्तकारण होता है । 
भाष्य 
स्यादेतत्‌ , उपपचते श्षीरादीनामचेतनामनपेक्ष्याएईपि बाह्य साधनं 
दृष्यादिभावः, इष्टस्वात्‌। चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामग्रीम- 
पेष्लैव तस्मै तस्मै कार्याय प्रवर्तमाना इञ्यन्ते। कर्थं ब्रह्म चेतन सद- 
सहायं मवतेतेति । देवादिबदिति ब्रूमः । यथा ठोके देवाः, पितरः, ऋषय 
साप्यका अनुवाद 
ठीक है, क्षीर आदि अचेतन पदार्थ बाह्य साधनोंकी अपेक्षाके विना भी 
दृहीके रुपमै परिणत हो सकते हैं. क्योंकि ऐसा देखा गया है। परन्तु चेतन 
कुलाल आदि साधन सामग्रीकी अपेक्षा करके ही उस उस कायेमें. प्रवृत्त होते हुए 
देखे जाते हैं, तो रह्म चेतन होकर साधनसामग्रीके बिना किस प्रकार प्रवृत्त 
होगा ? हम कहते हैँ कि देवता आदिके समान। जैसे लोकमें. देवता, पितर, 
सल्भ 
ननु बल्ल न कारणं चेतनत्वे सति असहायत्वादू सुदादिशुन्यकुलालादिवदिति 
न क्षीरादो व्यभिचार इति सूत्रव्यावत्या शङ्कामाह--स्यादेतदिति ।. तस्याऽपि 
हेतोः देवादौ व्यभिचार इत्याह--देवादिवदिति.। रोक्यते ज्ञाप्यतेऽथोऽननेति 


रत्वमभाका अनुवाद 


ब्रह्म कारण नहीं है, चेतन होकर असहाय होनेसे, शातिर आदिसे रहित कुलाल आदिके 
समान, इस अचुमानका क्षीर आदिमें व्यभिचार नहीं होता है, इस प्रकार सून्रसे निवर्तनीय 


शकाको कहते ६-- स्थादेतत'” इत्यादिसे । उक्त हेतुका भी देवता आदिमे व्यभिचार है ऐसा 
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भाष्य 


इत्येवमादयो महाप्रभावाश्रेतता अपि सन्तोऽनपेक्ष्येच किंचिद्वाल्य 
साधनभेश्वर्यविशेषयोगादभिध्यानमात्रेण स्वत एव बहूनि नानासंस्थांनानि 
शरीराणि प्रासादादीनि रथादीनि च निर्मिमाणा उपरभ्यन्ते सन्त्रार्थ 
वादेतिहासपुराणप्रामाण्यात्‌। तन्तुनामश्च स्वत एव तन्तून्‌ सृजति, बलाका 
'चा5न्तरेणेव शुक्रं गर्भ घत्ते, पञ्चिनी च, अनपेक्ष्य किंचित्पस्थानसाधर्न 
सरोन्तरात्‌ सरोन्तरं प्रतिष्ठते एवं चेतनमपि ब्रह्माञनपेक्य वाह्यं साधनं 
स्वत एव जगत्त्क्ष्यति । स यदि भूयाच्च एते देवादयो ब्रह्मणो दष्टान्ता 


माष्यका अनुवाद 


ऋषि आदि सद्दाप्रभाव चेतन होते हुए भी किसी मी बाह्य साधनकी अपेक्षा 
न करके ऐसश्वय्ये विशेषके सम्वन्धसे केवळ सङ्कर्पमात्रसे अपने आपही 
विभिन्न आकारवाले अनेक शरीर, प्रासाद आदि और रथ आदिका निमोण 
करते हुए उपलब्ध होते हैं, क्योंकि मन्त्र, अर्थवाद, इतिहास और पुराणोंसे 
यह प्रमाणित होता है। और मकड़ी अपने आप ही तन्तु उत्पन्न करती है, 
बशुली झुक्र-वीयेके बिना ही ग्रभेधारण करती है, पद्मिनी भी किसी गमन- 
साधनकी अपेक्षाके विना एक तालाबसे दूसरे वालाबको जाती है, इस प्रकार 
चेतन ब्रह्म भी बाह्य साधनोंकी अपेक्षाके बिना अपने आप ही जगत्की सृष्टि 
करेगा । वह यदि ऐसा कहे कि ज्रद्दाके जो देवता आदि इष्टान्तरूपसे उप- 


रत्नमभा 


लोको मन्त्रार्थवादादिशास्त्र वृद्धव्यवहारश्थ । अमिध्यानम्‌--संकर्पः | ननु देवा- 
द््णनाभान्तदृष्टान्तेषु शरीरेषु चेतनत्व॑ नास्ति, बळाकापिनीचेतनयोः गर्भप्रस्थान- 
क्त्वे मेघशव्दः शरीरं च सहायोञखि, अतो विशिष्टहेतो; न व्यमिचार इति 
शहते--स यदि ब्रयादित्यादिना | व्यभिचारोऽस्ति इति परिहरति-- 


रत्नममाका अनुवाद 
कहते हैं--“देवादिवद” इत्यादिसे । अर्थ जिससे ज्ञात होता दै, वह लोक अर्थात्‌ मंत्र, 


अर्थवाद आदि शास्र और इद्धोंका व्यवहार, अभिष्यान-संकल्प । परन्तु देवता आदिसे लेकर 
ऊर्णनाभ तक दृशन्तोंमें शरीरोंमें चैतन्य नहीं है, चलाका ओर पश्चिनी यद्यपि चतन हैं, तो भी 
बछाकाके गर्थैधारणमें मेघका शब्द सहायक है, पद्मिनीके गमनमें शरीर सहायक है, इसलिए 


उक्त हेतुका व्यमिचार नहीं है, ऐसी शंका करते है--“त यदि ब्रूयात” इत्यादिसे । व्यभिचार 
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भाष्य 

उपात्तास्ते दार्शीन्तिकेन ब्रह्मणा न ससाना भवन्ति, शरीरमेव द्यवेनं 
देवादीनां शरीरान्तरादिविभृत्युत्पादने उपादानं न तु चेतन आत्मा, 

तस्तुनाभस्य च क्षुट्रतरजन्तुभक्षणाळाला कठिनतामापद्यमाना तन्तुभ- 
वति । बलाका च स्तनयित्नुरवश्रवणाद्वभे धत्ते । पञ्चिनी च चेतनप्रयुक्ता 
सत्यचेतनेनैव शरीरेण सरोन्तरात्‌ सरोन्तरमुपसर्पति वल्लीव इक्षम , न तु 
स्वयमेवाञ्चेतना सरोन्तरोपसर्पणे व्याप्रियते, तस्मान्नेते ब्रह्मणो चृष्टान्ता 
इति । तं प्रति ब्याज्ञा्य दोषः, कुढाढा दिइशान्तवैलक्षण्यमात्रस्य विवक्षित- 

भाष्यका अनुवाद 

स्थित किये गये हैं उनकी दाष्टीन्तिक त्रह्मके साथ समता नहीं है, क्योंकि देवता 
आदि का अचेतन शरीर ही अन्य शरीर आदि विभूति उत्पन्न करनेमें उपादान 
होता है, चेतन आत्मा उपादान नहीं है, मकड़ा छुद्रतर जन्तुओंका भक्षण करता 
है, इससे उसकी राछ कठिन होकर तन्तु वन जाती है। बगुली मेघगजेन सुनकर 
गर्थे धारण करती है। पद्मिनी भी जैसे बेल एक बृक्षसे दूसरे बृक्षपर जाती है 
चैसे ही चेतनसे प्रयुक्त होकर अचेतन शरीरसे ही एक ताढावसे दूसरे ताळावको 
जाती है । परन्तु स्वयं अचेतन ही अन्य ताछाबसें जानेका व्यापार नहीं करती, 
इसलिए ये ब्रह्मके दृष्टान्त नहीं हैं, ऐसा जो कहे; उसके प्रति कहना चाहिये 


कि यह दोष नहीं है, क्योंकि कुछाल आदि दृष्टान्तोंका बैलक्षण्यमात्र विवक्षित दै। 


रलमभा * । 
तंप्रति ब्रूयादिति । अयं दोषः दृष्टान्तवैषम्याख्यः। अन्न हि हेतौ चेतनत्वम्‌ अहंधी- 
विषयत्वरूपं चित्तादाल्यापन्नदेहसाधारणं ग्राह्यम्‌ , न तु सुख्यात्मत्वस्‌ , तव कुला 
छहष्टान्ते साधनवैकल्यापत्ते: । असहायत्वं च चेतनस्य सरति रिक्तहेतुशा्यत्वस्‌ , 
तदुभयं देवादिषु अस्तीति व्यभिचारः, देहस्य स्वान्तःपातित्वेन स्वातिरिक्तत्वा- 
भावात्‌ । तथा च कुळाल्बेलक्षण्य देवादीनाम्‌, घटादिकार्ये खातिरिक्तान- 

रत्वम्रभाका अनुवाद 

दिखलाते हुए उक्त आशंकाका परिहार करते हैं---“तं प्रति ब्रूयात” इत्यादिसे। यह दोष- 
दष्टान्तविषमतारूप दोष । उक्त हेतुमें चेतनत्व मुख्य आत्मत्व नहीं है, किन्तु 'अह इस चुद्धिक 
विषयतारूप चित्ते तादात्म्यको श्राप्त देहमें भी रहनेवाला चेतनत्व है, अन्यथा पूर्वपक्षीसे 
कथित कुछालरूप _ृष्टान्तमें भी हेतु नहीं रहेगा । चेतनका असहायत्व अपनेसे भिन्न साधन- 
झत्यत्व है, इस प्रकार चेतनत्व और असहायत्व, दोनों देवता आदिमे हैं, इसलिए व्यभिचार 
है, क्योकि देह मी खपदार्थके अन्तगे हेनेसे खातिरिक्त नहीं हे । इस प्रकार देवता आदि 
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: भाष्य 
त्वादिति ! यथा हि छुलाठादीनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे ङुला- 
लादयः कार्यारम्भे बाह्य साधनमपेक्षन्ते न देवादयः, तथा ब्रह्म चेतन- . 
मपि न वाहा साधनमपेक्षिष्यत इत्येतावद्‌ बयं देवाधुदाहरणेन विचक्ष्यामः । 
तस्माद ययैकस्य सामथ्ये दृष्ट तथा सर्वेपामेच भवितुमर्हतीति नास्त्येकान्त 
इत्यभिप्रायः ॥ २५ ॥ 
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भाष्यका अनुवाद 
जैसे कुलाल आदि और देवता आदिसें चेतनत्व समान है, तो भी कुळाल आदि काये 
आरम्भ करनेसें वाह्य साधनों की अपेक्षा रखते हैं, देवता आदि नहीं रखते, 
यैसे ही त्रह्म चेतन है, तो भी बाह्य साधनों की अपेक्षा नहीं रक्खेगा, इतना 
ही हम देवता आदि उदाहरणोंसे कहना चाहते हैं। इसलिए जैसे एककी सामथ्ये देखी 
गई है, वैसी ही सवकी सामथ्ये हो, ऐसा नियम नहीं है, यह अमिप्राय दै ॥२५॥ 
रत्नमभा 
पेक्षत्वाद, देववैलक्षण्ये त्रक्षणः देहस्याऽपि अनपेक्षणातू, नरदेवादीनां कार्यारम्मे 
नास्ति एकरूपा सामग्री । श्रूयते हि महाभारते श्रीकृष्णस्य संकरपमत्रण द्रौपद्याः 
पटपरम्परोपत्तिः | अतः सिद्धम्‌ असहायस्याऽपि बअक्षणः कारणत्वम्‌ ॥२५॥ (८)॥ 
रत्त्रभाका अनुवाद 
कुम्हारसे विलक्षण हैं, क्योंकि उनके घट आदि कार्यमें अपनेसे अतिरिक्त किसी भी पदाथकी 
अपेक्षा नहीं है, और ब्रम देवताओंसे भो विलक्षण है, क्योकि उसको देइकी भी अपेक्षा नहीं दे, 
इसलिए मनुष्य, देवता आरिके कार्यमें सामग्री एकरूप नहीं होती हवै । महाभारतमें छुना जाता 
हे कि श्रीकृष्ण सगवानके संकल्पमात्रसे द्रौपदीकी वख्नपरम्परा उत्पन्न हो गई थी। इससे सिद्ध 
हुआ कि असहाय भी मद्य जगतका कारण है ॥२५॥ 


३३४ 
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न युक्तो युज्यते बाऽस्य परिणामो च युञ्यते। | 
कात्स्न्याद्‌ ्रह्माचित्यतापेरंश्ात्सावयवं भषेत्‌ ॥?॥ 
सायामिर्वहुरूयत्वं न कात्स्यान्बापि भागतः । | 
युक्तोऽनवयवस्याऽपि परिणामोऽत्र मायिक/# ॥२॥ 
सन्देह--ब्रह्मका परिणाम होता दै या नहीं ! 
पूर्वपक्ष--यदि ब्रह्मका सम्पूर्णरूपसे पारेणास हो, तो ब्रह्म अनित्य हो जायगा, 
और यदि अंशतः परिणाम हो, तो सावयव हो जायगा, इसालिए ब्रह्मका परिणाम 
नहीं होता है । - 
सिड्ञान्त--न्रह्मकी मायासे बहुरूपता होती है, सम्पूर्णरूपसे एवं अंशतः नहीं 
होती । मायासे निरवयव न्रह्मका भी परिणाम युक्त ही हवै । 


कृत्स्रप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा ॥ २६ ॥ 
पद्च्छेद्‌--झत्सप्रसक्तिः, निरवयवत्वशब्दकोपः, वा । 
पदार्थोक्ति-ङल्लप्रसक्तिः--निरवयवत्रह्मपरिणामे त्रस्य ्रह्मणः कार्या- 


कारेण परिणामभसक्तिः, निरवयवत्वशब्दफोपो बा--एकांशपरिणामे 'निष्करम्‌? 


इत्यादिनिरवयवस्वशब्दकोपः [ उभयथापि अनित्यत्वापत्या ब्रह्म नोपादाचं 
भवितुमर्हति ] | 


भाषार्थ--यदि निरवयव ब्रह्मा परिणाम हो तो सम्पूर्ण अह्मका कार्यरूपसे 
परिणाम प्रसक्त होगा, और यदि एक अंशसे परिणाम हो, तो ब्रह्मके सावयव 
होनेसे 'निष्करुम! इत्यादि ब्रह्मको निरवयव प्रतिपादन करनेवाले शब्दोंका विरोध 


होगा, दोनों प्रकारसे ब्रह्म अनित्य हो जायगा, 


इसलिए ब्रह्म जगतका उपादान 
कारण नहीं हो सकता । 


तासे बह हे--पूवेपक्षी करता है कि आस उसे जर पा हे--पूर्वपक्षी करता है कि आरम्भणाचिकरणम कार्ये और कारणका अभेद प्राति- 
पादित है । इससे माझम होता दे वैशेषिक आदिके समान ब्रह्मवादी भारम्भवादको नहीं मानते हैं, 
किन्तु क्षोरदाधिन्यायसे परिणासवादको मानते है ब्रह्मका यदि संपूर्णरूपसे परिणाम हो जाय, तो वह 
खीर भादेके समान अनित्य हो जायगा । और यदि एकदेशसे परिणाम हो, तो सावयव हो जायया, 
इसालिए नझका परिणाम होना युक्त नहीं है । 

सिद्धान्तो कहते हे के “न्द्रो मायाभिः पुरुरूप इयते” ( परमेश्वर मायाशक्तियोसे अनेक 
रूपवाला होता दे ) इस भुसिसे शात होता है कि मावाशक्तिसे अनायास जद्यका जगदूरूपसे परिणाम 
होता हे । इस परिणामके वास्तविक न होनेसे सेपूणहपसे परिणा 


र त होता दै या एकदेशसे इत्यादि 
- विकल्पका अवसर ही नहीं है । इसलिए माका एताइश परिणाम यक्त है। 
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भाष्य 


चेतनमेकसद्वितीय ब्रह्म क्षीरादिवद्‌ देवादिवचाइनपेएय वाह्यं साधनं 
स्वयं परिणममानं जगतः कारणमिति स्थितम्‌ । शा्रार्थपरिशुद्भये तु 
पुनराशिपति-कृत्स्मप्रसक्तिः, कृत्स्नस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः 
प्रामोति, निरवयवत्वात्‌ । यदि ब्रह्म एथिव्यादिवत्‌ सावययवमभविष्यत्‌ 
ततोऽस्यैकदेशः पर्यणंस्यदेकदेशभाऽवास्थास्यत्‌ , निरवयव॑ तु ब्रह्म श्रृति- 

साप्यका अनुवाद 

चेतन एक अद्वितीय मद्य दुध आदिके और देवता आदिके समान वाह्य 
साधनोंकी अपेक्षा किये विना ही स्वयं परिणत होता हुआ जगत्तका कारण है, 
ऐसा निप्कर्प दै । परन्तु शास्जार्थफे स्पष्टीकरणके लिये फिर आक्षेप करते हैं । 
कुर्नग्रसक्ति अथात्‌ यदि ऋक्षको जगतका कारण मानें, तो समस्त ब्रह्म कार्यरूप 
में परिणत होता दै, ऐसा मानना पड़ेगा, क्योंकि वह निरवयव है। परथिवी आदिके 
समान यदि नद्या सावयव होता, तो उसके एक देशका परिणाम होता और एक 
देश ज्योंका त्यां वना रहता । परन्तु न्रह्म तो निरवयव है, ऐसा श्रुतियोंसे प्रतीत 


er 


रत्नमभा 

कृस्ख्प्रसक्तिरिति । क्षीरद्शन्तेन भक्ष परिणामि इति अमोत्पत्त्या पूर्वपक्ष 

प्राप्ते शासार्था विवर्तः, न परिणाम इति निर्णयार्थम्‌ इदम्‌ अधिकरणमिति पूर्वीधि- 
करणेन उत्तराधिकरणस्य कार्यत्वं सज्ञतिमाह--चेतनमिति । निरवयवादू अक्षणो 
जगत्सर्गं वदन समन्वयो विषयः, स किं यत्‌ निरवयवं तन्न परिणामीति न्यायेन 
विरुध्यते न वेति सन्देहे विरुध्यते इति पूर्वपक्षसूत्रं व्याचष्टे--कुत्स्नेति । श्र 
परिणामीति वदता वक्तव्यं म्र निरवयवं सावयवं वा? आधि सर्वस्य 
्र्मणः परिणामारमना खितिः स्यादित्युक्तं व्यतिरिकदृष्टान्तेन बिवृणोति--यदि 

रत्नप्रभाका अनुवाद 

“कुहस्न्रसक्ति”” इत्यादि । दूथके इान्तसे ब्रह्म परिणामी दै, इस अकार भ्रमकी उत्पत्ति 
होने पूर्वपक्षप्राप्ति होनेपर वेदान्तासिद्धान्त विवर्तवाद है परिणामवाद नहीं है, ऐसा निर्णय 
करनेके लिए यह अधिकरण है। इस प्रकार पू्वीधिकरणके साथ इस अधिकरणकी 
कार्यत्वरूप संगति कहते हैँ-- चेतनम्‌" इत्यादिसे । निरवयव ब्रह्मते जगतूकी सष्टिका ्ति- 
पादन करनेवाला वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय दै, उक्त समन्वयका जो निरवयव है, 
वदद परिणामी नहीं दै, इस न्यायसे विरोध होता है या नहीं १ ऐसा सन्दे होनेपर विरोध- 
प्रतिपादक पूर्वपक्ष सत्रका व्याख्यान करते हे-“कतस्न” इत्यादिसे। ब्रह्मको परिणामी 
कहनेवालेको कहना चाहिए कि मझ निरवयव हे अथवा सावयव है १ यदि निरवयव, हो तो 
सम्पूर्ण ब्रह्मकी परिणामरूपसे स्थिति होगी, ऐसा जो कहा है, उसका व्यतिरेक इृशन्तरे 


१०७४ ब्रह्मसत्रे [ अ० ३ पार? १ 


साष्य 

स्योव्वगम्पते--निष्कर्ल निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरब्जनम ( इवे० 
६।१९), 'दिच्यो झमूर्तः पुरुषः स वाह्याभ्यन्तरो ह्यजः’ ( झु० २।१।२ )) 
इदं महद्‌ भूतमनन्तमपारं विज्ञानघन एब (३० २।४।१२ ), स एप 
नेति नेस्यात्सा' ( ३० २।९।२६ ), 'अस्थूलमनणु' ( ३० ३।८।८ ) 
इत्याद्याभ्यः सर्यषिशेषप्रतिपेधिनीभ्यः । , ततश्रेकदेशपरिणामासम्भवात्‌ 
कुस्स्वपरिणामप्रसक्तौ सत्यां सूरोच्छेदः प्रसज्येत । द्रष्टव्यतोपदेशानथेक्य 
चाऽऽपच्चत, अयत्नचत्वाद्‌ कार्यस्य, त्यतिरिक्तस्य च ब्रह्मणोऽसम्धवात्‌ , 

भाष्यका अनुवाद 

होता है--“निष्कलं निष्करियं०? ( न्र्म अवयवरहित, क्रियाशुल्य शान्त दोष- 
रहित निरञ्जन है) दिव्यो झमूत्ते पुरुषः०' ( यह अक्षरपुरुष दिव्य है, मूर्तिरहित 
है, वाह्य और आभ्यन्तरमें वतेसान और जन्मरहित है ) “इदं सहदू भूतसनन्त- 
सपारं० ( यह महान्‌ दै, परिनिष्पन्न है, अनन्त है, अपार है, विज्ञानघन ही है) 
“स एष नेति” (जो नहीं नहीं इस प्रकार निषेध द्वारा निर्दिष्ट है, वह 
आत्मा है.) “अस्थूठसनणु०' ( जो च स्थूळ है, न अणु है ) इत्यादि श्रुतियां सव 
उपाधियाँका निषेध करती हैं। इसलिए एक देशके परिणामका असम्भव होनेसे 
समस्त न्रह्मके परिणामकी प्राप्ति होनेपर मूलका ही उच्छेद हो जायगा और 
न्नद्वाका साक्षात्कार करना चाहिए, यह उपदेश ही निरर्थक हो जायगा, क्योंकि 
कायै तो विना प्रयत्नके दिखाई देता है और कार्येसे अतिरिक्त जह्मका सम्भव 


रत्वमथा 
र्मेत्यादिना । पर्यणंस्यत्‌--परिणतोऽमविण्यत्‌, एकदेशश्च अवास्यास्यद्‌-- 
अपरिणतोऽभविष्यत्‌ । उत्तश्रुतिभ्यो निरवयवत्वसिद्धेः फलितं दोषमाह-- 
ततश्चेति | यदा परिणामव्यतिरेकेण मूरब्रह्ञामा नाऽस्ति तदाऽऽस्मा दृष्टव्य 
इत्युपदेशोऽ्थञचत्यः स्यादिति दोषान्तरमाह--द्रष्टव्यतेति । ब्रह्मणः परिणा- 
माना जन्मनाशाङ्गीकारे “अजोऽमरः' ( इ०४।४।२५ ) इति श्रुतिविरोधः 
रत्वमसाका अनुवाद 
विवरण करते हैं-.“यदि मझ” इत्यादेसे । पर्यणंस्यत:--परिणत होता, एकदेशक्षाऽवा- 
स्थास्थत:--एकदेश परिणत न होता । उक्त शुतियोंसे निरवयवत्त्वकी सिद्धि होनेपर फलित 
दोष कहते हें--“ततख्” इत्यादिसे । जव परिणामके अतिरिक्त सूल अहम नहीं है, तब 
आत्मा ब्रश्‍्न्यः” ( आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) यह उपदेश अनर्थक हो जायगा, 


च = ~ ह र hy 
इस मकार अन्य दोष कहते हं--“दटव्य” इत्यादेसे । परिणासझूपसे बह्मका जन्म और 


आधि० ९ तू० २६) शाङ्रभाष्य-रत्रम्रंमा-मांपादुवादसाहेत १०७५ 


भाष्य 
अजत्वादिशव्दव्याकोपश्न । अथेतद्दोषपरिजिहीर्षया सावयवमेव ब्रह्मा- 
ऽभ्युपगम्येत, तथापि ये निरवयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहतास्ते 
प्रकुप्येयुः । सावयवत्वे चाऽनित्यत्व्सङ्ग इति सर्वथाऽयं पक्षो न घटयितुं 
शक्यत इत्याक्षिपति ॥ २६॥ 

भाष्यका अनुवाद 
नहीं है । उसी प्रकार श्रुतिमें मह्मके लिए जो अज आदि शब्दोंका प्रयोग है वह 
वाधित हो जायगा । यदि इस दोपका परिहार करनेकी इच्छासे ब्रह्मको सावयव 
ही मानें, तो एक तो अहमको निरवयव कहनेचाली पूर्वाद्धृत श्रुतियोंका वाघ हो 
जायगा । दूसरे, सावयवत्व भाननेसे ब्रह्मं अनित्यता प्राप्त हो जायगी । 
इसलिए यह पक्ष किसी प्रकार भी नहीं घट सकता, पूर्वपक्षी इस प्रकार आक्षेप 
करता हे ॥ २६॥ 


रत्मभा 
च इत्याह--अजत्वादीति । सावयवत्वपक्षस्‌ आशङ्क्य सूत्ररोषेण परिहति-- 


अथेत्यादिना ॥२६॥ 
रत्वप्रमाका अनुवाद 


नाश अंगीकार करनेरो 'अजोऽमरः' ( जन्मरहित दे, मरणरहित हे ) इस श्रुतिसे विरोध भी 
होगा, ऐसा कहते हैं---/“अजत्वादि” इत्यादिसे । सावयवत्वकी आशंका कर सूत्नशषसे परिहार 
करते हैं--“अथ” इत्यादिसे ॥ २६ ॥ 


श्रुतेस्तु शब्दमूलत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद--श्रतेः, तु, शब्दमूलत्वात्‌ । 

पदार्थोक्ति--तुः-पूर्वपक्षनिरासार्थः, श्रुतेः-त्रह्मणो जगदुपादानत्वश्रवणात्‌ 
“तावानस्य महिमा? इत्यादे कार्यन्यतिरेकेण सत्ताश्रवणात्‌ [ न कृत्स्नभसक्तिः ]। 
शब्दमूलत्वात-मह्मणः शब्दैकप्रमाणत्वात्‌ [न युक्ता श्रुतेवाधः - सम्भवति, 
अतो यथाश्रुति ब्रह्मणः कार्यापादानत्वं तद्व्यतिरेकेण सत्वं चाऽविरुद्धय्‌ ] । 

भाषार्थ--तुरान्द पूर्वपक्षके निरासके लिए है। श्रुतिमें ब्रह्म जगतूका 
उपादानकारण कहा गया है । “तावानस्य महिमा’ ( उतनी उसकी महिमा है ) 
इत्यादि श्रुतिमें अर्की कार्यसे प्रथक्‌ सत्ता कही गई है, अतः त्रह्मकी सवोत्मना 
कार्यरूपे परिणति नहीं हो सकती । पूर्वोक्त युक्तिसे श्रुतिका वाध नहीं दो 
सकता, क्योंकि ब्रह श्रुतिमूळकदी है अतः श्रुतिके अनुसार तलका जगढुपादान 
होना और जगतूसे प्रयक्‌ रहना अविरुद्ध है। 


१०७६ ब्रह्मसुत [ थे०२ पा० है 


साष्य 
तुशब्देना55क्षेपं परिहरति । न खल्वस्मत्पक्षे कश्चिदपि दोषोऽस्ति । 
न तावद्‌ झत्स्नप्रसक्तिरस्ति । कुतः? थ्रुते;। ययैव हि ब्रह्मणो जगदु- 
त्पत्तिः श्रूयत एवं विकारव्यतिरेकेणाउपि ब्रह्मणोऽवस्थानं श्रूयते, प्रकृति 
विकारयोभेंदेत व्यपदेशात्‌ सेयं देवतैक्षत इन्ताइमिमा स्तिखो देवता अनेन 
जीवेनास्मचाचुप्रविइय नामरूपे व्याकरचाणि' ( छा० ६।३।२ ) इति, 
“तावानस्य महिमा ततो ज्यायाँश्च पूरुषः । 
पादोऽस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यास्मृतं दिवि ॥' 
साष्यका अनुवाद 
तु शब्दसे सूत्रकार आक्षेपका परिहार करते हैँ । वास्तवसें हमारे पक्चमें कोई 
भी दोष नहीं है, क्‍योंकि हमारे पक्षमें सम्पूर्ण त्रह्मकी कायेरूपमें परिणत होते 
की नोवत नहीं आती । किससे ? श्रतिसे । जिस प्रकार जयत्‌की उत्पत्ति श्रतिमें 
वर्णित है, उसी प्रकार विकारसे सिञ्ञरूपसे नह्मकी अवस्थिति श्रतिमें कही गई 
है, क्योंकि प्रकृति और विकारका सेदसे व्यपदेश किया है--'सेये देवतेक्षत 
हुन्ताहमिमा०? ( उस देवताने विचार किया कि में इन तीन देवताओंमें इस 
जीवात्मा झारा अनुप्रवेश करके नाकरूपका स्पष्टीकरण करूँ) और 'ताचानस्य 
सहिसा तत्तो०' (इस गायत्री संज्ञक ब्रह्मकी इतनी सहिमा है, पुरुष इससे सी 
महान्‌ है, सम्पूर्ण प्राणी इसका एक पाद और उसके निर्विकार तीन पाद स्वप्रका- 


रत्वम्रमा 


परिणामपक्षो दुधट इति यदुक्तम्‌ , तत्‌ अस्मदिष्टम्‌ एव इति विवर्तवादेन सिद्धा- 
न्तयति--श्चतेरिति । खपक्षे पूर्वाक्तदोषद्वयं नास्तीति सूत्रयोजनया दर्शयति--- 
तुशब्देनेत्यादिना। ईक्षितृत्वेन व्याकतृंत्वेच च ईक्षणीयव्याकर्तव्यमपञ्चात्‌ प्रथगी- 
श्वरसत्त्वश्रुतेने छृत्सप्रसक्तिरित्याह--सेयं देवतेति । न्यूनाधिकभावेनाऽपि प्रथ- 

रत्वमसाका अनुवाद नै 

परिणाम पक्ष दुधेर है ऐसा जो तुमने कहा है वह हमें इष्ट ही हे इस अभिप्रायसे सूत्रकार 
विवतेवादसे सिद्धान्त करते है--“अतेः” इल्यादिसे । अपने पक्षस पूर्वोक दोनों दोषोंमेंसे 
एक भी नहीं है इस चातको सून्नकी योजना द्वारा दिखलाते हैं-..“'तुशब्देन ” इत्यादिसे । 
#ऋथा आर व्याकतांक रूपसे इखरको इण आर स्पष्टोकरणके योग्य मपश्वसे पुथक सत्ता 
भुतिमं कही गई हे, अतएव ईश्वरका सर्वात्मना परिणाम नहीं होता, ऐसा कहते हैं--- 
“तेयं देवता” इत्यादिसे । धुतिसें जगत्‌ अह्मका एक अंश कहा यया हैं. इससे भी ब्रह्मकी . 


य ट्क वाडा यक पक्का पाक्छ पक च छ छ भ 9 नम 99. 
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भाष्य 
( छा० ३।१२।६ ) इति चेंबंजातीयकात । तथा हृदयायतनत्ववच- 
नात्‌ सत्सम्पत्तिवचनाच्च । यदि च कृत्स्नं ब्रह्म कार्थभावेनोपयुक्त स्यात्‌ 
सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति’ ( छा० ६८1१ ) इति सुपुपतिगतं 
विशेपणमन्ुपपन्नं स्यात्‌ , विकृतेन ब्रह्मणा नित्यसम्पन्नत्वादविकृतस्य च 
बरह्मणोऽभाचात्‌ , तथेन्द्रियगोचरत्वग्रतिपेधाद्‌ ब्रह्मणो विकारस्य चेन्द्रिय- 
गोचरत्वोपपत्तेः, तस्मादस्त्ययिकृतं प्रह्म । न च निरवयवत्वशब्दव्याको- 
भाष्यका अनुवाद 
इास्वरूपमें स्थित हैं ) इस प्रकारका व्यपदेश है । और हृदय ब्रह्मका 
स्थान कहां गया है और सत्के साथ ब्रह्मकी एकता कही गई है । यदि सम्पूर्ण 
ब्रह्म कायेरूपमें परिणत हो जाय, तो 'सता सोम्य ! तदा०? ( हे सोम्य ! तव 
जीव सता--परमात्माके साथ एकीभूत हो जाता है ) इस प्रकार सुपुप्ति सम्बन्धी 
विशेषण अनुपपन्न हो जायगा । क्योंकि विकृत--विकारको प्राप्त ब्रह्म नित्य प्राप्त दै 
और अविकृत घ्रह्म है ही नहीं जिसे यह प्राप्त करे। दूसरी घात यह भी है कि 
ब्रह्म इन्द्रियका अविपय भी कहा गया है और विकार इन्द्रियगोचर हो सकता है, 


इससे सिद्ध हुआ किं अविकृत त्रदा अवश्य है। ब्रह्मको निरवयव कहनेवाली 


रत्नप्रभा 
क्सत्त्वं शुतमित्याइ--तावानिति । इतश्च अस्ति अविछ्ठतं बक्षेत्याह--तथेति । 
"स वा एप आत्मा हृदि”? ( छ० ८।३।३ ) इति श्रुतेरसि दृश्यातिरिक्त श्रक्ष । 
तदेति सुपु्तिकालरूपविरेपणाच्ेत्यर्थः । लिङ्गान्तरमाह--तथेन्द्रियेति । भूम्यादे- 
विकारस्येन्ब्रियगोचररवात्‌ “न चक्षषा गृह्यते” (मु०२।१।८) इत्यादिशरत्या ब्रह्मणस- 
त्तिपेधादवाङ्मनसगोचरततशुतेश्वाऽस्ति कूटस्थ जज्षेत्यथः । कृत्समसक्तिदोपो नास्ति 
रत्मप्रभाका अनुवाद 
पथक्‌ सत्ता है, ऐसा कहते हैं---“तावान” इत्यादिसे । ब्रह्म अविकारी दे इसमें यदद भी 
प्रमाण है, ऐसा कहते दें--“'तथा” इद्यादिसे। सवा एष आत्मा हृदि” ( बह आत्मा 
हृदय दै ऐसी श्रुति दै इससे प्रतीत होता है कि बरह्म दृश्य मपवसे भि है । 'तदा-- 
सुपुप्तिकालमं । सुपृ्तिकालरूप विशेषण हेनेसे भी ब्रह्म प्रपश्चसे भिन्न है । अविकृत 
र्मी पृथक्‌ सत्ता सिद्ध करमेके लिए दूसरे हेतु उपस्थित करते हें--“तयेन्द्रिय” इत्या- 
दिसे । भूमि आदि विकार इन्द्रियगोचर हैं, किन्तु “न चक्षषा गह्यते' ( नेत्रसे महाका दशन 
नहीं होता ) इत्यादि श्ुतियोंसे बह्मके इन्द्रियगोचरत्वका निषेध किया गया है और अह 
बाणी और मनका अगोचर है ऐसी दूसरी श्रुति भी दे, अतएव कूटस्थ--अविकारी बक्षका एथक्‌ 
अस्तित्व सिद्ध होता दै । इस प्रकार अह्मका सवेथा परिणाम होनेका दोष नहीं है ऐसा 


१०७८ नहसूत्र [ अ० २ पा० है 


LY कक 


Nr 


भाष्य 
पोऽस्ति, श्र्यसाणत्वादेव निरवयवत्वस्या5प्यभ्युपगम्यसानत्वात्‌ । शब्द- 
सूलं च बल्ल शब्दप्रमाणकं नेन्द्रियादिममाणकं तच्यथाशव्द्मभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
शब्द्योभयसपि अह्णः प्रतिपादयत्यकृत्स्नप्रसक्ति निरवयवत्वं च । लौकि- 
कानासपि सणिसन्त्रीषधिप्रमुतीवाँ देशकालनिमित्तवैचित्र्यवशाच्छक्तयो 
विरुद्धानेककार्थविषया इश्यन्ते, ता अपि तावन्नोपदेशमन्तरेण फेवलेन 
भाष्यका अनुवाद र 
श्रतिका बाध नहीं होता, क्योंकि श्रुतिप्रमाणसे ही निरवयवत्वका स्वीकार किया 
जाता है और श्रुतिमूळक जहामें श्रुति ही प्रमाण है, इन्द्रिय आदि प्रमाण नहीं हैं, 
इसलिए श्रुतिके अनुसार उसका स्वीकार करना चाहिए । श्रुति समस्त अह्यका 
कायेरूपर्मे परिणाम और निरवययत्व दोनोंका प्रतिपादन करती है।' लौकिक 
सणि, मंत्र, ओषधि आदिकी शक्तियां भी काळ और सिमित्तकी विल्क्षणतासे 
परस्पर विरुद्ध अनेक कार्याको करती हुई दिखाई देती हैं। वे शक्तियां भी उपदेश 
| रत्वत्रमा 
इति उक्त्वा द्वितीयदोषो5पि नास्तीत्याह--न चेति। ननु मल्ल कायात्मनाऽप्यस्ति, 
एथगप्यखि चेत्‌ सावयवत्वं दुवोरम्‌ , निरवयवस्येकस्य द्विधा सत्त्वायोगात्‌, अतो 
यद्‌ द्विघाभूतं तत्सावयवमिति तर्कविरुद्ध ब्रह्मणो निरवयवत्वसिति विवर्तम्‌ 
अजानतः शङ्कां गूढाशय एव परिहरति--शब्दसूलश्ेति | यदा ठौकिकानां 
प्रत्यक्षरृष्टानामपि शक्तिः अचिन्त्या तदा शब्दैकसमधिगम्यस्य त्रह्मणः किमु 
वक्तव्यम्‌ । अतो ब्रह्मणो निरवयवत्वं द्विघाभावश्च इत्युभयं यथाशब्दम्‌ अभ्युप- 
न्तव्यम्‌ , न तर्केण बाधनीयमित्यर्थः, प्रकृतिभ्यः पत्यक्षदृष्टवस्तुस्वभावेभ्यो यत्परं 
विलक्षणं केवळोपदेशगम्ये तदचिन्त्यस्वरूपसिति स्मृत्यथः । 
रलप्रभाका अनुवाद 

कहकर अन्य दोष भी नहीं है ऐसा कहते हैं--.'त़ च” इत्यादिसे । यदि कोई कहे कि त्रह्म 
कार्यरूपसे भी है और एथक्‌ भी है ऐसा यदि कदो तो उसमें सावयत्व दोषका निराकरण 
करना कठिन हो जायया, क्योंकि निरवयव एक पदार्थ दो रूपसे रहे यह संभव नहीं दै । 
जो दो रूपसे रद्दता है बढ साववय दै इस युक्तिसे रमक निरवयव कहना विरुद्ध है विवतंवाद 
न जाननेवालेकी इस शाद्भाका आचार्य गूढ़ अभिप्रायसे परिहार करते हे--“शब्दमूलं च” 
झ्सादिसि । जय मक्ष दष्ट लौकिक पदार्थीकी भो शक्तियाँ अचिन्त्य होती हैं तब केवल 
उण भ नानल योग्य जहाकी शक्ति अचिन्त्य हो तो इसमें आशर्य ही क्या है ! इसलिये 
मा bd और दो खूपसे रहना जैसा श्रुति कद्दती दै बैसेदी स्वाकार करना 
चादिए। इस विषयमें तकंसे वाधा उपस्थित नहीं करनी चादिए। प्रकृतिसे अर्थात्‌ 
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भाष्य 
तर्केणाञ्वगन्तु शक्यन्तेऽस्य वस्तुन एताचत्य एतत्सहाया एतद्विपया एत- 
सप्रयोजनाश्च शक्तय इति। किशुताऽचिन्त्यप्रभावस्य ब्रह्मणो रूपं विना- 
शब्देन न निरूप्येत । तथा चाऽऽहुः पौराणिकाः-- 
'अचिन्त्याः खलु थे भावा न तांस्तर्केण योजयेत्‌ । 
प्रकृतिभ्यः परं यञ्च तदचिन्त्यस्य लक्षणस्‌॥' इति । 
तस्मात्‌ शब्दमूल एवाऽतीन्द्रयार्थयाथात्म्याधिगमः । नबु शब्दे- 
नाऽपि न शक्यते विरुद्वोऽर्थः प्रत्याययितुं निरवयवं च ब्रह्म परिणमते 
न च कृत्स्नमिति। यदि निरवयवं अक्ष स्यान्नेव परिणमेत । कस्स्न- 
सेच वा परिणमेत । अथ केनचिद्रूपेण परिणमेत केनचिच्चाऽवति- 
हेतेति रूपभेदकल्पनात्‌ सावयवमेव असज्येत । क्रियाविषये हि अति- 
भाष्यका अनुवाद - 

के विना केवळ तकेसे ज्ञात नहीं हो सकतीं कि इस वस्तुकी इतनी शक्तियों हैं, 
उनके ये सहायक हैं, उनका यह काम है और यह प्रयोजन है । तो जिसका 
प्रभाव अचिन्द है, उस ब्रह्मके रूपका श्रुतिके उपदेशके विना निरूपण नहीं हो 
सके, तो इसमें आश्चर्य दी क्या है। पौराणिक मी कहते हैँ-'अचिन्द्याः खळ ये 
भावा०?' ( जो पदार्थ अचिन्स हैं, उन्हें तर्ककी कसौरीमें नहीं कसना चाहिए, जो 
प्रकृतिसे पर है, वही अचिन्य है ) इत्यादि । इसलिए अतीन्द्रिय अर्थके यथार्थ 
स्वरूपकी प्रतीति श्रुतिमूलक ही है । परन्तु निरवय ब्रह्मका परिणाम होता है, किन्तु 
सम्पूर्ण ब्रह्म परिणत नहीं होता ऐसे विरुद्ध अथेकी प्रतीति श्रुति भी नहीं करा सकती । 
यदि नह्य निरवयब है तो उसका परिणाम ही नहीं दोगा, होगा तो सम्पूर्णका होगा । 
यदि कुछ रूपसे त्रह्मका परिणाम होताहै और छुछसे वह अवस्थित रहता दै. यह 
माना जाय, तो रूपभेदकी कल्पनासे ब्रह्म सावयव सिद्ध दो जायगा। क्रियाके सम्बन्ध 


रत्वमभा 
आशयानवबोधेन शङ्कते--नज् शब्देनाऽपीति । यद्वा, ब्रह्म परिणासि इत्ये 


कदेशिनामियं सिद्धान्तसुत्रव्याख्या दर्शिता; तामाक्षिपति--नन्विति । शब्दस्य 
रत्वम्रभाका अनुवाद 

प्रत्यक्ष दृष्ट वस्तुस्वभावसे जो पर अथोत्‌ विलक्षण है अर्थात्‌ केवल उपदेशगम्य हैं, वद अचिन्त्य 

स्वरूप हे यदद श्रुतिका अर्थ है । आशयको ठीक-ठीक न समझकर पूवपक्षी शंका करता दे~ 

“नुच शब्देनापि” इ्यादिसे । अथवा सिद्धान्तसूत्रको एकदेशीकी ब्रह्म परिणामी हैः ऐसी ब्याख्या 

दिखळाकर उसपर आक्षेप करता है-- “नज” इत्यादिसे। योग्यताके सानकी शब्दको अपेक्षा होनेसे, 


१३६ 


१०८० ब्रह्मसूत्र ग [भर २ पा० १ 


ITS 


माष्य 

रात्रे पोडशिन गृह्नाति’ 'वातिरात्रे पोडशिनं गृह्णाति’ इस्येवंजातीयकायां 
दिरोधप्रतीतावपि विकर्पाश्रयणं विरोधपरिहारकरणं भवति, पुरुषतन्त्र- 
त्वाच्चाऽतुष्ठानस्य । इह तु विकस्पाश्रयणेनाऽपि न विरोधपरिहारः संभरति, 
अपुरुपतन्त्रस्वाद्‌ वस्तुनः । तस्माद्‌ दुधेटसेतदिति । 

न्ष दोषः अविद्याकर्पितरूपभेदाम्युपयमात्‌ । नद्यविद्याकहिपतेन 

भाष्यका अनुवाद ` 

में “अतिरात्रे पोडरिनं गृहाति०? ( अतिरात्रमें पोडशीका अहण करता है ), 
“नातिरात्रे षोडशिनं शह्वाति’ ( अतिरात्रभें पोडशीका ग्रहण नहीं करता ) इस 
प्रकारकी विरोधप्रतीत्तिमं सी विकल्पका आश्रयण विरोधके परिहारके जिए 
किया जाता है, क्‍योंकि अनुष्ठान पुरुषके अधीन है । यहां तो विकल्पके आश्रयसे 


सी विरोधका परिहार नहीं हो सकता, क्योंकि वस्तु पुरुषके अधीन नहीं है। 
इसलिये यह ढुघेट है । 


नहीं, यह दोष नहीं है, क्योंकि अविद्याकल्पित रूपभेदका स्वीकार किया 


रत्वप्रभा 
योग्यताज्ञानसापेक्षत्वादित्यथः । ननु ब्रह्म सावयवं निरवयवं वेति विकल्पाश्रयणे 
सर्वेश्र्तिसमाधानं स्यादित्यत आह--क्रियेति । 

निरवयवत्वे ब्रह्मणः प्रकृतित्वश्र्तिविरोधः, सावयवत्वे निरवयवत्वशव्द- 
विरोधः, विकरपश्च वस्तुन्ययुक्तः, अतः परकारान्तरानुपलम्भात्‌ श्रुतीनां प्रामाण्यं 
दुर्घटमिति प्रासे स्वाशयम्‌ उद्धाट्यति--नैष दोष इति । निरवयवस्य वस्तुनः 
कूटस्थत्या5पि अविद्यया कल्पितनामरूपविकाराड्गीकारादू दुर्घटत्वदोषो नास्ति, 
वास्तवकौटस्थ्यस्य कल्पितविकारपरृतित्वेना$विरोधादित्यथेः । रूपभेदाङ्गीकारे 


रत्नभभाका अनुवाद 
~ च 
ऐसा अथे दै । परन्तु मढ़ा सावयव ह या निरवयव है ! ऐसे विकल्पका आश्रय करनेसे सव 
शुतियाका समाधान होगा, इसपर कहते हँ-“फक्रिया” इत्यादिसे । 

_अह्मको निरवयव माननेमे ब्रह्माको अति कइनेवाली श्रुतिका विरोध होता है, 
माननेमै निरवयत्वका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतिका विरोध होता है, 
है और मकारान्तर उपलब्ध नहीँ होता, इससे 
दानेपर अपन आशयका उद्घाटन करते हैं-“नैप दोषः” इत्यादिसे । निरवयव कूटस्थ 
वस्तुक भी अविदयाते कल्पित नाम-रूप बिकारका अंगीकार है, अतः दुघेटल दोष 
नहीं ~ पक, कूटस्थ च कु क 

ह ६ । अथात्‌ वास्तवमं जो कूटस्थ है, उसके कल्पित विकारकी प्रकृति होनेसें कोई 


सावयव 
चस्तुसें विकल्प अयुक्त 
श्रुतिका प्रामाण्य दुर्धर है, ऐसा आप्त 


SR Cah i SOT Fee miss rt mms Mes 
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भाष्य 
रूपभेदेन सावयवं वस्तु संपयते । नहि तिमिरोपहतनयनेनाञ्नेक इव 
चन्द्रमा इझ्यमानोऽनेक एवं भवति। अविद्याकल्पितेन च नामरुप-. 
रक्षणेन रूपभेदेन व्याकृताव्याकृतात्मकेन तस्वान्यरवाभ्यामनिर्वचनीयेन 
बरह्म परिणामादिसर्वन्यवहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते । पारमार्थिकेन च रूपेण 
सर्वच्यवहारातीतमपरिणतमवतिष्ठते । वाचारम्भणमात्रत्वाचा5विद्याकटिप- 
तस्य नामरूपमेद्स्येति न निरवयवत्वं ब्रह्मणः छुप्यति । न चेयं परिणाम- 
श्रतिः परिणामम्रतिपादनार्था, तत्प्रतिपत्तौ फलानवगमात्‌। सर्वव्यव- 
हारहीनव्रह्मात्मभावम्रतिपादनाथी त्वेपा, तत््रतिपत्तौ फलावगमात्‌। 'स 
भाष्यका अनुवाद 


है । अविद्याकर्पित रूप भेदसे वस्तु सावयव नहीं होती । तिमिर रोगसे जिसके 
नेत्रका प्रकाश नए हो गया है, उसकी दृष्टिमें चन्द्रमाके अनेकसे दिखाई देने पर 
भी वारतवमें चन्द्रमा अनेक नहीं ही होता । ओर अविद्यासे कल्पित नामरूप 
लक्षण व्याकृत और अव्याकृत स्वरुप और तत्त्व या अतत्त्वसे अनिर्वचनीय 
रूपभेद द्वारा ब्रह्म परिणामादि सव व्यवहारोंका स्थान होता है, परन्तु पारमार्थिक 
रुपसे त्रढा सव व्यवहारोसे अतीत ओर परिणामझूत्य अवस्थित है। और अवि- 
द्याकल्पित मामरूपभेद केवळ वाचारम्भण मात्र है, अतः त्रह्ममें निरवयवत्व बाधित 
नहीं होता । और इस परिणाम श्रुतिका प्रयोजन परिणामका प्रतिपादन करना नहीं 
है, क्योंकि परिणामका ज्ञान होनेसे फलकी प्राप्ति नहीं होती किन्तु सब व्यवहारोंसे 
रहित मक्यात्मत्यका प्रतिपादन करना ही उक्त श्रुतिका प्रयोजन है, उसके ज्ञानमें 


रत्रंमभा 
सावयवत्वं स्यादित्याशङ्कथ उक्तं विवृणोति---नहीत्यादिना । इत्सप्रसक्ति निरस्य 
दोपान्तरं निरस्यति--वाचारम्भणेति । ननु श्रृतिप्रतिपाद्यस्य परिणामस्य कथं 
मिथ्यात्मत्वं तत्राऽऽह--न चेयमिति । निष्पपञ्चत्रह्मधीरोषत्वेन सथ्टिरनूबते, न 
रत्नप्रभाका अनुवाद 


विरोध नहीं है। स्वरूपभेदका अंगीकार करनसे ब्रह्म सावयव दै ऐसा मानना होगा ऐसी 
आशझ ा कर पूर्वोक्तका स्पष्टीकरण करते हैं--“नहि” इल्यादिसे । प्रह्मका सम्पूर्ण रूपसे परिणाम 
होता है इसका निराकरण करके अन्य दोपका खण्डन करते हैं---“वाचारम्भण” इत्यांदिसे । 
यदि कोई करे कि श्ुतिप्रतिपादित पारिणाम मिथ्या किस अकार है? उसपर कहते हैं--““न चेयम्‌” 
इत्यादिसे । निष्प्रपञ्च व्रह्मप्रतीर्तके अङ्गरुपसे खटिका अनुवाद किया जाता है, सष्टिका 


१०८२ हसून [_भॅन्रे पा० ई 
साष्य | 
एप नति नेत्यात्मे/ इस्युपक्रम्याऽऽह--'अभर्यं चे जनक प्राप्तोऽसि’ 
( ३० ४।२।४ ) इति तस्मादस्मत्पक्षे न कथिदपि दोषम्रसङ्गोऽस्ति।।२७॥ 
साष्यका अनुवाद 


फलप्राप्ति है, क्योकि 'स एष नेति नेत्यात्माः ( जो श्रुतिमें नहीं नहीं, इस प्रकार 
निषेधसुखसे निष्ठ है, वह आत्मा है) ऐसा उपक्रम करके कहते हे--'अभयं वे 
जनक०? (हे जनक ! तुस निञ्चय, भयरहित--जह्मको प्राप्त हो) इत्यादि । इसलिए 
हमारे मतमै कुछ सी दोष नहीं है ॥२७॥ ` | 


रत्रप्रसा 


धतिपायते इति असङ्कदावेदितम्‌ । अतो विवर्तवादे न कश्चिद्‌ दोष इति उपसं- 
हरति-तस्मादिति ॥ २७॥ 


रत्वप्रसाका अनुवाद 


प्रतिपादन नही किया जाता, ऐसा अनेक वार कहा जा चुका है! इसालिए विवर्तवादमें कोई 
दोष नहीं है, ऐसा उपसंद्वार करते हैं---“तस्मात” इत्यादेसे ॥२७॥ न 


आत्मनि छा व 
त्माने चेवं विचित्राश्च हि ॥ २८ ॥ 

पदच्छेद---आत्मनि, च, एवस्‌ , विचित्राः, च, हि । 

पदार्थोक्ति--हि-यस्मात्‌ 'न तत्र रथा न योगाः, इत्याद आत्मनि-- 
स्वझ्द्दशि एकस्मिन्‌ आत्मनि, विचित्राः --विविधाः सृष्टयः [शरूयन्ते] । च--लोके 
मायाविनि स्वरूपानुपमर्देनेव हस्त्यश्वादिविचित्राः सृष्टयो इश्यन्ते, एवस्‌-एक- 
स्मिन्‌ ब्रक्षणि अपि [ विविधसष्टि: भवितुमर्हति ] । 

भाषार्थ--पँकि “न तत्र रया न रययोगाः' ( खें न रथ हैं न घोड़े हैं ) 
इत्यादि अतिमे खभद्रष्ठा एक आत्मामें अनेक प्रकारकी सृष्टियाँ कही गई हैं न और 


लोकमें एक एेन्द्रजालिकमे उसके खरूपके नाश हुए 


होण ए बिना हाथी, धोडे आदि 
विचित्र सृष्टि दिखाई देती है, उसी प्रकार एक ब्रह्मे विविध स्या हो सकती हैं। 
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भाष्य 


१3 ~ ७ क्र 
है अपि च नैंवाऽन्र विवद्तिव्यं कथमेकस्मिन्‌ बरह्मणि स्वरूपा तुपमर्देनेवाऽ- 
नेकाकारा सृष्टि; स्यादिति, यत आत्मन्यप्येकरिमव्‌ स्वमदशि स्वरूपाजुप- 
मरदेनेवाऽनेकाकारा सृष्टि) प्यते-न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो 
भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सृजते’ ( व्वू० ४।३।१० ) इत्यादिना । 
रोकेऽपि देवादिषु च मायाव्यादिषु च स्वरूपालुपभर्देनेव विचित्रा हस्त्य- 
्वादिमष्टयो दृश्यन्ते, तथैकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपानुपमर्देनेवाड- 
नेकाकारा सुृएिभविष्यतीति ॥ २८ ॥ 
माष्यका अनुवाद 
और अपने रूपका नाश हुए विना एक ही न्रह्ममें अनेक प्रकारवाली सृष्टि 
किस प्रकार हो सकती है, इस विषयमें इस प्रकार विवाद करना उचित नहीं है, 
क्योंकि एक स्वप्न द्रष्टा आत्मामें मी स्वरूपका नाझ हुए विना ही अनेक प्रकारकी 
सृष्टि श्रुतिमें कही गई दै--'न तत्र सथा न रथयोगा० ( स्वपरं रथ नहीं हैं, घोड़े 
नहीं दं, सारी नहीं हैँ, किन्तु स्वमद्र्ट रथोंका, घोड़ों और उनके मागका निर्माण 
करता है ) इद्यादिसे । छोकमें मी देवता आदिमें और सायावी आदिमे अपने 
स्वरूपके नाशके विना ही हाथी, घोड़े आदि विचित्र खष्टिया देखनेमें आती हूं । 
उसी प्रकार अखण्ड ब्रह्म भी स्वरूपका नाह हुए विना ही विविध प्रकारकी 
सृष्टि होगी ॥ २८ ॥ 
oS 
रत्नमा | 
ूर्वावखानाशेनाऽवस्यन्तरम्‌--परिणाम, यथा दुष्य द्घिभावः । पूर्व- 
रूपानुपमर्देन अवखान्तरम--विवर्त, यथा शुक्तेः रजतभावः। तत्र त्रह्मणो 
विवर्तोपादानल खमसाक्षिदृष्टान्तेन द्रढयन्‌ मायावादं स्फुटयति सूतकारः--- 
आत्मनि चेति । रथयोगाः--अश्वाः ॥ २८ ॥ 
रत्नभभाका अनुवाद | 
पूर्व अवस्थाके नाशसे अन्य अवस्थाकी प्राप्ति परिणाम है जेसे दूधका दहीके रूपमें 
परिणत दोना । पूर्व अवस्थाके नाश हुए विना अन्य अवस्थाकी प्राप्ति विवते दै जैसे 


Da ५०० = ०७ ५० ९ 
सीप चाँदीके रूपमें दिखाई देती है । यहाँपर स्वप्नसाक्षांके हशान्तसे त्रक्मको विवर्तेका उपादान 


सिद्धकर सूत्रकार मायावादको स्फुटं करते है--“'आत्मनि” इत्यादिसे । रथयोग--घेड़े ॥२८॥ 


१०८४ बहसं (थ० २ पा०£ 


=I 


स्वपक्षदोषाच्च ॥ २९ ॥ 


पृद्च्छेद्‌--स्वपक्षदोषात्‌, च । 
पदार्थोक्ति--च--अपि, स्वपक्षदोषात्‌-सांख्यादीनां पक्षेऽप्यस्य दोषस्य 
सत्त्वात्‌ [ एकस्मिन्नेव. पक्षे नोपक्षेप्तव्यो भवति । तस्माहुर्पपन्नो ब्रह्कारण- 
तावादः ] । 
भाषार्थ--और सांख्य आदिके पक्षमें मी यह दोष है, इसलिए हमारे ही 
पक्षमें यह दोष लगाना उचित नहीं है | इसलिए ब्रह्मकारणतावाद उपपन्न है । 
भाष्य 
परेषामप्येषः समानः स्वपक्षे दोपः, प्रधानयादिनोऽपि हि निरवय- 
वभपरिच्छन्नं शब्दादिहीनं प्रधानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य . शब्दादिमतः 
कार्यस्य कारणमिति स्वपक्षः। तत्राऽपि कृत्स्नपस क्तिनिरवयवस्वात्‌ प्रधानस्य 
पराप्नोति निरवयवत्वाभ्युपगमकोपो वा । नजचु नेव तेनिरवयषं प्रधानमभ्युपः 
भाष्यका अनुवाद _ 
दूसरे वादियोंके पक्षसें मी यह दोप समान . है, क्योंकि प्रधानवादीका 
भी अपना पक्ष यह है कि निरवयव, अपरिच्छिन्न शब्द आदिरहित प्रधान साव- 
यव, परिच्छिन्न और शब्द आदियुक्त कायैका कारण है । उसके मतमें मी प्रधानके 
निरवयव होनेसे सम्पूर्ण प्रधानकी कार्यरूपमें परिणति होती है. अथवा प्रधान 
की निरवयवताके स्वीकारका बाघ होता है । परन्तु वे प्रधानको निरवयव नहीं 
रत्नप्रभा | 
किञ्च, कुत्णमसक्तयादीनां सांख्यादिपक्षेऽपि दोषत्वात्‌ न अस्मान्‌ प्रत्युदूभा- 
वनीयत्वस्‌, “यश्चोभयोः समो दोषः, इति न्यायादित्याह सूत्रकारः---खपक्षेति । 
प्रधानस्य निरवयवत्वे क्रत्खप्रसक्ति» सावयवत्वे'. च निरवयवत्वाभ्युपगमविरोध 
इति अत्र शङ्कते---नन्विति । . किं साम्यावस्था शुणानां विकारः समुदायो वा ! 
रत्रमभाका अचुषाद | र 
और सम्पूर्णरूपसे परिणाम होना आदि सांख्य आदेके मतमें भी दोष हैं, | इसलिए हमारे 
पक्षमँ ही उनका उद्घाटन करना युक्त नहीं है, क्योंकि “यश्वोमयोः०? ( जो दोष दोनों 
मतमें समान हैं, और उनका परिहार भी समान ही है। उसके विषयमें केवल एक पक्षवालेसे 
पूछना उचित नहीं हैं) यह न्याय है ऐसा सूत्रकार कहते हँ--“खपक्ष” इत्यादिसे । 


प्रधानको निरवयव मानो तो उसका सर्वेथा परिणाम हो जायगा, यादि सावयव मानो तो. 


उसको जो निरवयव माना है वह बाधित होगा--यहांपर यह शङ्का करते है नब? 
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भाष्य 
गम्यते, स्चरजस्तमांसि हित्रयो गुणा नित्यास्तेषां साम्यावस्था प्रधानम्‌ , 
तैरेवाऽवययैर्तर्सावयवसिति । नैवंजातीयकेन सावयवत्वेन प्रकृतो दोषः 
परिहत पार्यते, यतः .सस्वरजस्तमसामप्येकैकस्य समानं निरवयचस्वम्‌ , 
एकैकमेव चेतरढयानुगृहीत॑ सजातीयस्य प्रपञ्चस्योपादानमिति समा- 
नत्वात्‌ स्वपक्षदोपप्रसङ्गस्य । तकाग्रतिष्ठानात्‌ सावयवत्वसेवेति चेत्‌ । एव- 

माष्यका अनुवाद 

मानते, सत्त्व, रज और तम--तीन निल गुण हैं, उनकी साम्यावस्था ही प्रधान 
है, उन्हीं शुणरूप अवयवोंसे वह सावयव है, ऐसा स्वीकार करते हैं। इस 
प्रकारके सावयवत्वसे प्रकृत दोषका परिहार नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि सत्व, रज और तममें भी प्रत्येकका निरवयवत्व समान है। 
एक गुण ही शेप दो शुणोंसे युक्त होकर सजातीय प्रपश्चका उपादान है, 
इस प्रकार स्वपक्षमें उक्त दोपकी प्राप्ति समान है । उक्त तकेके प्रतिष्ठित न दोनेसे 


रत्वप्रमा 
आधे तस्या न मूलप्रकृतित्वस्‌, विकारत्वात्‌ । द्वितीये प्रपञ्चाभावः समुदायस्या5- 
वस्तुत्वेन सूळाभावात्‌ । अथ निरवयवा गुणा एव विविधपरिणामानां प्रकृतिरिति 
चेत्‌ , तर्दि इत्लमसक्तेः मूळोच्छेदो दुर्वार इत्यभिमेत्य परिहरति--नेवमित्या- 
दिना । इति--यतः, अतः समानत्वात्‌ न वयं पर्यचुयोज्या इत्यन्वयः । प्रत्येक 
सत्त्वादिकम्‌ इतरगुणद्वयसचिवं निरवयवं यदि उपादानम्‌ „ ताहि कृत्सस्य उपादानस्य 
कार्यरूपत्वप्रसक्तेमूलोच्छेद इत्युक्ते निरवयवत्वसाधकतर्कस्य आभासत्वादू गुणानां 
सावयवत्वमेव परिणामित्वेन सृदादिवत्‌+ अतो न कुत्खमरसक्तिरेकदेशपरिणाम- 
रत्वमभाका अनुवाद 
इत्यादिसे । साम्यावस्था गुणोंका विकार है अथवा समुदाय १ प्रथम पक्ष यादे स्वीकार करों 
तो वद मूलप्रकृतिद्दी नहीं हो सकेगी, क्योकि वह विकार है । दूसरा पक्ष अण करो तो 
प्रपञ्चका अभाव दो! जायगा, क्योंकि समुदाय अवस्ठुरूप दोनेसे किसीका मूल नहीं हो सकता । 
निरवयव गुण ही विविध परिणामोंकी प्रकृति हैं ऐखा यदि कद्दा जाय तो सर्वथा परिणाम होनेसे 
मूलोच्छद किसी प्रकार नहीं टक सकेगा इस अभिभ्रायसे परिहार करते दैं--“नेवम्‌'” 
इत्यादिसे । इसलिए समान दोष होनेसे हमसे ही प्रश्न नहाँ करना चाहिए ऐसा अन्वय 
हे । यदि प्रत्येक सत्त्व आदि अन्य दो गुणॉके साथ निरवयव होकर ही उपादान कारण 
हों तो समस्त उपादानका कार्यरूपमें पारेणाम होनेके कारण मूलोच्छेद हो जायया ऐसा कद्दा 
हे, इसलिए निरवयत्वका साधक तर्क तर्काभास ही है अतएव गुण पारिणाम होनेसे मिट्टी 
आदिके समान सावयव ही हैं। इसालेए इत्ल्षप्रसक्ति (सर्वथा परिणाम) नहीं होगी, क्योंकि 


१०८६ ब्रह्मसूत्र , [अ०२ प०१ 


भाष्य 

मप्यनित्यत्वादिदोपप्रसङ्गः । अथ शक्तय एवं कार्यवेचित्यसचिता अवयवा 
इत्यभिप्रायः तास्तु ब्रह्मयादिनोऽप्यविशिष्टाः, तथाऽणुवादिनोऽप्यणुरण्वन्त- 
रेण संगुज्यमानो निरवयवतयाद्यदि कारस्स्येन संयुज्येत वत; ग्रथिमान्नुपपत्ते- 
रणुमात्रस्वम्रसङ्गः । अयैकदेशेन संयुज्येत, तथापि निरवयवत्वाभ्युपममकोप 

साष्यका अनुवाद 

सावयवत्व ही है ऐसा कहो तो सावयवत्व होनेपर भी अनिलता आदि 
दोषोका प्रसङ्ग आवेगा । यदि कार्यवैचिह््यसे ज्ञात होनेवाली शक्तियां ही 
अवयव हैं, ऐसा अभिप्राय हो, तो वही तो अह्मचादी भी मानते हैं। इसी 
प्रकार अणुवादीके मतमें भी एक अणु दूसरे अणुसे संयुक्त होता हुआ निर- 
वयव होनेसे यदि सम्पूर्णतया संयुक्त हो, तो प्रथिमा-अधिक परिमाणके 
अनुपपन्न दोनेसे उसमें केवळ अणुमात्र होनेका प्रसंग आवेगा ओर यदि एक 


रत्वमभा 
सम्मवादिति शङ्कते--तर्केति । एतद्दोषाभावेऽपि दोषान्तरं स्यादिति परिहरति- 
एवमपीति । ननु गुणानामवयवाः तन्तुवदारम्भका न भवन्ति, किन्छु कार्यवै- 
चिञ्याबुमितास्तद्गताः शक्तय इत्याशङ्क्य मायिकशक्तिभिः ब्रह्मणोऽपि सावयवत्वं 
तुल्यमित्याह--अथेत्यादिना । अणुवादेऽपि दोषसाम्यमाह--तथेति । सांख्य- 
वदू दोषः समान इति सम्बन्ध; | निरवयवयोः परमाण्वोः संयोगो व्याप्यदृत्तिः 
अव्याप्यवृत्तिवों ! आचे तत्कार्यस्य ाणुकस्य एकपरमाणुमात्रत्वापत्तिः प्रथिञ्नोऽ- 
घिकपरिमाणस्याऽचुपपत्ते । नहि अणोः अण्वन्तरेण उपर्यधः पार्श्वतश्च व्यातौ 


रत्वग्रभाका अनुवाद 
एक देझके पारेणासका संभव है ऐसी शंका करते हैं--“तके” इत्यादिसे । इस दोषका 
अभाव होनेसे भी अन्य दोष होंगे इस प्रकार शंकाका परिदार करते हैं---““एवम्‌” इत्यादिसे । 
यदि कोई कहे कि युणांके अवयव तन्तुओके समान आरम्भक नहीं होते, किन्तु कार्यवैचिब्यसे 
अनुमित उनमें रहनेवाली शक्तियों आरम्सिका होती है तो मायिक शक्तियों द्वारा ब्रह्म भी 
सायवव ह ही ऐसा कहते ई--'अथ” इत्यादिसे । अणुवादसें भी इस दोषकी समानता 
दिखलाते ईं--तथा” इत्यादिसे । सांख्यमतके समान अणुवादमें भी दोष समान है ऐसा 
सम्बन्ध हे । निरवयव दो परमाणुओंका संयोग व्याप्यदृत्ति है या अव्याप्यद्धत्ति है? प्रथम 
पसल परमाणआच उत्पन्न द्यणक एक परमाणुमात्र ही होगा प्रधिमा--अधिक परिमाण 
युक्त न होगा । एक अणुकी अन्य अणुके साथ नाचे, ऊपर और वगलसे व्याप्त होनेसे 
इससे अधिक दव्य नहीं हो सकता । संयोग यदि अव्याप्यर्शत्त माना जाय तो परमाणुओके 
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भाष्य 

इति स्वपक्षेऽपि समान एष दोष! । समानत्वाच नान्यतरस्मिन्नेव पक्ष 
उपक्षेप्तन्यो भवति । परिहतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः॥ २९ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 
देशसे संयोग पावे, तो भी निरवयत्वस्वीकार बाधित हो जायगा, इसलिए 
अपने पक्षमै भी वह दोष समान है, दोनोंके समान होनेपर दोमें से एक 
पक्षमें दोष छगाना युक्त नहीं है । ब्रह्मवादी तो अपने पक्षमें दोषका परिहार कर 
चुका है ॥ २९ ॥ 

| रत्वग्रभा 

ततोऽधिकद्र्व्यं सम्भवति | द्वितीये परमाण्वोः सावयवत्वापत्तिः इत्यर्थः । ननु 
“त्वं चोरः? इत्युक्ते त्वमपि चोरः? इतिवद्‌ दोषसाम्योक्तिः अयुक्ता इत्यत आह--- 
परिहतरित्विति। उक्तं हि मायावादे खप्नवतू सबै सामञ्जस्यम्‌, अतो निरवयवे 
ब्रह्मणि समन्वयस्याऽविरोध इति सिद्धस ॥ २९ ॥ (९) ॥ 

रत्नप्रमाका अनुवाद 
सावयव हेनिकी नौबत आ जायगी यह तात्पर्य है । यादे कोई कहे 'तुम चोर दो” ऐसा किसके 
कहनेपर “तुम भी चोर हो' इस कथनके समान दोषकी समानताका उल्लेख करना अयुक्त 


है तो इसपर कहते हैं--'परिहतस्त” इत्यादिसे । मायावादमें स्वप्नके समान सब सामजस्य 
कहा गया है इसलिए निरवयव त्रह्ममें सन्‍्वयका कोई विरोध नहीं दै ऐसा तात्पर्य है ॥ २९ ॥ 


१३७ 
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[ १० स्वोपेताधिकरण छू० ३०-२१] . 
नादरीरत्य सायाऽस्ति यादि चाऽस्ति न वियते । 


ये हि मायाविनो तोके ते तवे अपे झरीरिणः ॥६॥ 
चहहेतुमृते यइन्मायया क्ार्पकारिवा 1 


ऋतेऽपि देहं माय बरद्मण्यस्तु प्रमागतःक॥१॥ 


शरीररहितं ~ 


क साधनो > कॅ देन C > छेन्द्रजालिक मायारे > I पदाथ > 
सिद्धान्- बेठे वाझ दाघनोंके विला भी ऐन्द्रजालिक सायाएे विविध पदाथ 
se SSH ES tee oS De प्र प्रञंत्सा >>> हि 
दंदा ७३ ६, ३५ का स्थादंव त नहर १ र झल परन्गत्ता साचा डु है ) डस 
आदि प्रनागठे झोरे दिना भी ऋक्ममे-साया हो कती 
हुप प्रन्यगठे घराल्हे दिन सी ब्रह्ममे-साया हो उकती है | 


तददशनाद--तत्त्य सर्वेशक्तियोयत्त्य “सर्वेकमी स्वकाय? इत्यादिश्रुती दरीचाद्‌ । 
भाषार्थ--जऔौर परा देवता सवेशकिडुक्त है, क्योंकि '्सर्वेकृती सबैकाम 
( वह सदका की है और उसमें 

| 


सव कामनाएँ SS श्यादि > उसका 
सद कामवाएं है ) इसादि श्रदिप उद 
सर्वशक्तियोग देखा गया है 


यन पै. टळू व्यि रन्बवा्लस च 
खा दादा हैं दि {उठने पऐन्वत्ायालेस सादिडे 
७, रैरदारी -- ३ ज्यालामा सरीर ~ अझ ~ असद न्ह हम 
दे दर झरीरवासे इ, जदबद सरीररहिद अझै दायाका ससव नहो हा 
७ “८ न 


च्छ सचा रहती इ, वयायि पेन्द्रयासिसि 
० पे झापसोंडि विना शु आदिका निनी 0 > ५० र 
अच उक्त उाषनाक कना सा झुइ वादक वियोग दर्‌ तेत देडे की सिक 
क्रॉस स पेक्षा > जमे कै बच्चन नावा हि टर हे हु नह दी न 
छपर का मरता स्खनपर भा मक्त नावा की सिक लिए झरेर को व्रेक्ञा नड चे सक 
की कि पेन्द्रद्याल्किका PO» WN 
कशे कि पन्‍्द्रद्याल्किका वाझ वस्तं 
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2 "2 १८ भाष्य ' - *. 
एकस्याऽपि ब्रह्मणो विचित्रशक्तियोगादुपपच्चते विचित्रो विकारग्रपश्च 
इत्युक्तम्‌, तत्पुन! कथमवगम्यते विचित्रशत्तियुक्तं परं ह्मेति। तदुच्यते-- 
सर्वापेता च.तहशनात्‌ । सर्वशक्तियुक्ता च परा देवतेत्यभ्युपयन्तव्यम्‌ । 
इतः १ ` तद्दशनात्‌ । तथा.हि दशयति शुतिः- सर्वशक्तियोगं परस्या 
देवतायाः-“सर्वकमा सर्वकामः सगन्धः सर्वरसः सर्वमिदमभ्यात्तोऽवा- 
क्यनाद्र्‌ः' (छा०- ३।१४।४), “सत्यकामः सत्यसडल्पः? (छा० ८।७।१), 
'यः सर्वज्ञः सर्ववित्‌’ (पु० १।१।९), "एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्मि 

वर्याचन्द्रमसौ विष्टतौ तिष्ठतः’ (३० २।८।९) इत्येवंजातीयका ॥ ३० ॥ 

" साष्यका अनुवाद `" " `- 
त्र यद्यपि एक ही है, तथापि उसका विचित्र शक्तियाँके साथ योग होनेसे 
विचित्र विकार प्रपश्व उपपन्न होता है, ऐसा कहा है। परन्तु परन्रह्म विचिन्नराक्तियुक्त 
है, यह केसे ज्ञात होता है? उसे कहते हैं--'सर्वोपेता च तदशनात्‌? ।. पर देवता 
सर्वशक्तियुक्त दै, ऐसा स्वीकार करना उचित है। किससे ? उसके दरशेनसे । 
क्योकि श्रुति पर देवताका सवैशक्तियोग दिखलाती है--'सर्वकर्मा सर्वकामः? 
( सम्पूर्णं विशव जिसका कर्म है, जिसके सब मनोरथ दोपरहित हैँ, सब गन्ध 
जिसके सुखकर हैं, जिसके सव रस सुखकर हैं, जो इस सम्पूर्ण जगतको व्याप्त- 
करके स्थित है, वाग-इन्द्रियरदित और निष्कामः है) 'सत्यकामः सलसङ्कल्प? 


आंज्ञॉमें 'लूये और चन्द्र धारण किये हुए रहते हैं) इस प्रकारकी श्र॒तियाँ हैं ॥३०॥ 


८--८---२३----:---->::::>>:>>-->->>-४४४४४७४७शीशशशीतती हि हिहिहिीी प्ऊऋतच+5 


०" ' संवेधिता । मायाशक्तिमतो अक्षणो जगत्सग वदतः समन्वयैस्य' अशरीरस्य 
न मायेति न्यायेन विरोधो5स्ति ने वेति सन्देह न्याय्यं अंनामासत्वादस्तीति पूरैः 
पक्षे 'पूर्वोक्तशक्तिमत्त्समर्थनाद्‌ एकविषयत्वं सङ्गति वदन्‌ सिद्धान्तसूत्रे व्याचष्टे-- 
एकस्येत्यादिना । पूर्वोत्तरपक्षयोविरोधाविरोधी फमित्युक्तमेवाऽऽपादसमापेः 
अवगन्तब्यमू । अम्यात्तः---अमितो व्याप्तः, अवाकी--वागिन्द्रियशुन्यः, अना- 
दरंश-निष्कामंः॥३०। ` र 
3 कड - - रत्ममभाका अनुवाद ४ 

“सबैपेता”। मायाशक्ियुक्त मद्वासे जगतकी सृष्टि कहनेवाळे समन्वयका शरीररहितमें भाया 
नहीं है, इस न्यायके साथ विरोध है, या नहीं £ ऐसा सन्देह होनेपर न्याय आभासरूप न 
दोनेंस विरुद्ध है, ऐसा पूर्वपक्ष होनेपर पूवोक्त शक्तिमत्तके समथेनसे एकविषयत्वरूप पून 
अधिकरणके साथ संगति कहते हुए सिद्धान्तसूत्रका व्याख्यान करते हे--“'एकस्य” इल्यादिसे। 
अश्यात्तः--चारों ओरसे व्याप्त हुआ । अवाकी-वागिन्द्रियरादित । अनाद्र-निष्काम ॥३०॥ 


१०९० ब्रह्मसूत्र [ अ० है पा० १ 
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विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ ३१ ॥ 

पद्च्छेद--विकरणत्वात्‌; न, इति, चेत्‌, तत्‌ ; उक्तम्‌ । 

पदार्थो क्ति ~विकरणत्वात्‌--*अचक्षुप्कमश्रोत्रम्ः इत्यादिना मरह्षणेः 
करणराहित्यावगमात्‌ न-न कतृत्वस्‌, इति चेत्‌, तदुक्तम्‌-अत्र यदुत्तरं वक्तव्यं 
तत्‌ पूर्वमेव देवादिवदपि लोके? इत्यत्र उक्तम्‌ | 

भाषार्थ--“अचक्लुष्क०? ( उसके नेत्र नहीं हैं कान नहीं हैँ) इत्यादि श्रुति- 
से ब्रह्मके इन्द्रियरदित प्रतीत होनेसे ब्रह्म कता नहीं है ऐसा . यदि कहो तो इस 
विषयमे जो कहना था वह हम पीछे देवादिवदपि लोके' इस सूत्रमे कह चुके हैं । 

. भाष्य 

स्यादेतत्‌, विकरणां परां देवतां शास्ति शाख्रम्‌-'अचक्षुष्कमशचोत्र- 
सचागमनः (ब्‌० ३।९।८) इत्येचंजातीयकस्‌। कथं सा सर्वशक्तियुक्ताऽपि 
सती कार्याय प्रभवेत्‌, देवादयो हि चेतनाः सर्वशक्तियुक्ता अपि सन्त 
आध्यात्मिककार्यकरणसम्पन्ना एव तस्मै तस्मै कार्याय प्रभवन्तो विज्ञा- 
यन्ते, कर्थं च "नेति नेति’ (वृ० ३।९।२६) इति प्रतिपिद्रसवैविशेषाया 
देवतायाः सर्वशक्तियोगः सम्भवेदिति चेत्‌ , 

भाष्यका अनुवाद 

ठीक है। परन्तु 'अचश्षुष्कमश्रोन्रमचागमनः? ( वह नेन्नरहित, कर्णरहित, ` 
चाणीरहित और सनरदित है) इत्यादि भ्रुतियाँ पर देवताको करणरहित कहती 
हैं। बह देवता यद्यपि सर्वशक्तिशाढी है, तथापि काके 'छिए किस प्रकार 
समर्थे होगा, क्योंकि देवता आदि चेतन, सवेशक्तियुक्त हैं, तो सी आध्यात्मिक 
शरीर और इन्त्रियोसे सम्पन्न होकर ही वे तत्‌ तत्‌ कार्ये करनेकी शक्तिवाले 
देखे जाते हैं, तो 'न्ेति नेतिः (ऐसा नहीं, ऐसा नहीं ) इस प्रकार श्रतिने 
लक ता न मम 


रत्वग्रमा 
पपकषन्यायमचू् दूषयति--विकरणलादिति । देवादिचेतनानां शक्ता- 
नामपि देहाभिमाने सत्येव कर्तृत्व॑ इष्टम्‌, तदभावे सुषुप्तौ तज्ञ इष्टम्‌, अत्तो बरह्मणः 
शक्तत्वेपि अदेहस्वाद न कर्तृत्वमू, नाऽप्यदेहस्य शक्तिः सम्भवतीति शङ्कार्थः । 
रत्नभभाका अनुवाद 
पूवेपक्षन्यायका अजुवाद करके उसको दूषेत करते हैं--“विकरणत्वातः 


तो देशाभिमान * इत्यादिसे । 
देवता आदि चेतन समर्थ हैं, तो देहाभिमान रहनेपर ही बे कुछ कार्य करते दिखाई . 
देते दे, उसका अभाव होनेसे सुदुपतिमे तो घे 


पिम तो चसा करते नहीं दिखाई देते, इसालिए ब्रह्मके समर्थ 
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साष्य 
यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेवोक्तम्‌ । श्रुत्यवगाद्यमेवेदमतिगम्मीरं ब्रह्म 
न तर्कावगाह्मस्‌ , न च ययैकस- सामर्थ्ये इष्टं तथाऽन्यस्याऽपि सामर्थ्येन 
भवितव्यमिति नियमोऽस्तीति प्रतिपिद्धसर्वविशेषस्याऽपि ब्रह्मणः सर्वशक्ति- 
योगः सम्भवतीत्येतदप्यविद्याकर्पितरूपभेदोपन्यासेनोक्तमेव । तथा 
च शाद्म्‌--“अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षुः स॒ शृणोत्यकर्णः’ 
(इवे० २।१९) इत्यकरणस्याऽपि ब्रह्मणः सर्वसामर्थ्ययोगं दर्शयति ॥ २१ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 
जिसके सव विशेषोंका प्रतिपेध किया है, उस देवतामें सवेशक्तिका योग किस 
प्रकार हो सकता है ? ऐसा यदि कहो, 
तो इस विषयसें जो हमें कहना था, उसे हस पहले ही कह चुके हैं। यह 
अति गम्मीर अदा श्रुतिसे ही जाना जा सकता है, तर्काँसे वह ज्ञातव्य नहीं दै । 
और एककी सामथ्ये जैसी देखी गई हो, वैसी ही दूसरेकी साम्ये होनी 
चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं है। जिसके सब विशेषोंका अतिपेधा किया 
गया है, उस न्रहममें भी शक्तियोग सम्भव है, यह बात भी अविद्यासे कल्पित 
रूपभेदके उपन्याससे कही गई है । उसी प्रकार “अपाणिपादो जवनो ग्रहीवा०' 
( उसके हाथ नहीं, तो भी वह सर्वग्राही है, और पैर नहीं हैं; तो भी वह 
दूरगामी है, आँखें नहीं हैं, तो भी बद देखता है और कान नहीं हैं तो भी वह 
सुनता है ) यह शास्र करणरहित--इन्द्रियरहित अहामें भी सर्वेसामथ्येका योग 
दिखलाता है ॥ ३१ ॥ 
ती कप से 
रत्नप्रभा 


विकरणस्य जीवस्य कर्तृत्वासम्मवे$पीश्वरस्य सम्भवतीति “देवादिवदपि लोके”! 

(० सू० २।१।२५) इस्त्रोक्तम्‌, तत्र शरीरस्य कहिपितस्य मायाश्रयत्वायोगात्‌ 

निर्विशेषचिन्मात्रस्येव मायाधिष्ठानत्व युक्तमिति समाधावार्थः ॥ ३१ ॥ (१०) ॥ 
रत्वमभाका अनुवाद 

होनेपर भी देहरहित दोनेसे वह कर्ता नहीं दो सकता । देइरहितमें सामथ्यंका सम्भव भी 


जीवमें ३७ रे 
नहीं है ऐसा शक्काका अर्थ है। करणरहित जीवमें यथपि कतृत्व सम्भव नहीं हे, तथापि 


'देवादिवद्पि लोके इसमें ईश्वरके कतैत्वका सम्भव कहा गया है। उसमें शरीरकल्पित होनेसे 
मायाका आश्रय दो, यह युक्त नहीं दै, अतः निर्विशेष चिन्मात्र ही मायाका अधिष्ठान दै, 


यह युक्त दै; ऐसा समाधानका अर्थ है ॥३१॥ 


१०९२ : ब्रह्मसूत्र ' ` मृ अ०२ पा० १ 


आआआ 


[ ११ प्रयोजनवखाधिकरण सू० ३२-३३ | 


तृ्ोऽसरष्टाऽथवा सपा च सरष्टा फलवाञ्छने । 
अतृप्त स्यादवाञ्छायामुन्मत्तवरतुल्यता ॥१॥ 

, लीलाइवासऱ्चथाचष्टा अहिशय फलं यत! । 
अनत्मत्तोर्षेरच्यन्ते स्मात्‌ ततस्तथा खजेत्‌# ॥२॥ 


[ अधिकरणसार | 


सन्देह--नित्यतृत्त ब्रह्म खश है अथवा नहीं १ 

पूवेपक्ष--त्रह्म खष्टा नहीं है, क्योंकि फलकी इच्छा दोनेपर उसमें अठ्ति हो जायगी 
और यादि फलकी इच्छा न हो तो उसमें उन्मत्त नरतुल्यता दो जायगी | 

सिद्धान्त--जैंस लीला, श्वासप्रश्वास "आदि निरर्थक चेष्टाएँ फलके उद्देश्यके 
बिना विवेकी लोगौसे भी की जाती हैं, उसी प्रकार नियतृस ब्रझ भी किसी फलकी 
इच्छाके बिना जगतूकी सृष्टि करता है । 


न प्रयोजनवत्वात्‌ ॥ ३२ ॥ 


पर्दच्छेद्‌--न) प्रयोजनंवत्त्वात) २. 


पदार्थोक्ति-न-न ब्रक्षणो जगतकतृंत्वं संभवति नित्यतृप्ततेन प्रयोजनवत्त्वात्‌ 
प्रेक्षावतमवृत्तेः प्रयोजनवस्वाभ्युपगमात्‌ [ब्रह्मणो जगत्स वदन्‌.समन्वयो बिरुद्ध्यते। 

भाषाथ--जअक्षके जगत्कतृत्वका संभव नहीं है, क्योंकि निद्यतृप्त होनेसे उसे-- 
किसी प्रयोजनकी अपेक्षा नहीं है विवेकी जनोंकी प्रदृत्ति प्रयोजनवती मानी गई है, 
अतंः अह्मसे जगतूर्की सृष्टिको प्रतिपादन क़रंनेवांछा समन्वय विरुद्ध है | ` 


~ 
i वक 


टू 
~ 


* तात्पर्य यह है कि पूवेपक्षी कइता दै---'मानन्दो जह? (मक्ष आानन्दस्वरूप दै) इत्यादि श्रुति 
भौर युक्तिते प्रतीत होता है कि परमेश्वर निद दै। नित्यतृप्त नह्ममें सष्टिविषाविणी इच्छा यदि मानी 
जाय तो नित्यतृप्तिका व्याघात हो जायगा । यदि कोई इच्छा न मानी जाय तो अवुद्दिपूवैक सृष्टि 
करते इए नह्मक्री उन्मत्तपुर्षसमानता हो जायगी। . 

सिद्धान्ती कहते हैं--जैते विवेकशीळ राजा आदिको भी प्रयोजनके बिना. कोडासे शिकार 
सेठनेमें प्रवृत्ति देखी गई है, निरर्थक श्वासअश्वास व्यक्दार तो सब लोगोंगे देखा हो जाता है और 


व्यर्थ चेष्टाएँ भो वडुधा वालकोंले को जाती हे । इसी प्रकार नित्यतृप्त परमेश्वर भी किसी प्रयोजनके 
विना ही विवेकपूर्वक सकळ जगतको सृष्टि करता दै । 


थापि० ?? सू० ३२] शाहइरमाष्य-रत्न्रभा-सापाहुबादसहित १०९३ 


माष्य 

अन्यथा एुनशेतनकर्ृत्वं.जगत आक्षिपति, न खड चेतना परमा- 
समेदं जगद्धिस्व विरचवितुमर्हति । कुतः? प्रयोजनवच्तात म्रइततीनाम्‌। चेतनो 
हि लोके डुद्धिपूर्वेकारी पुरुषः अवर्तसानो न मन्दोपक्रमामपि तावत प्रदचि- 
मात्सप्रयोजवाबुपयोगिचीसारसमाणी इष्टः, किमग्नुत शुरुतरसंरम्भास्‌ । 
भवति च लोकप्रसिद्धाजुवादिनी श्रुतिः--व चा अरे सर्वस्य कामाय सर्व 
प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्वे प्रिये भवति' (३०. २।४।४) इति । शुरुतर- 

साष्यका अनुवाद 

और चेतन जगतका करी है, इसका दूसरे प्रकारसे आक्षेप करते हैं। चेतन 
परमात्मा इस जयद्विन्वकी रचना करे, यह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रश्‍त्तियां प्रयोजन- 
दती होती हैं । छोकमें बुद्धिपूर्वक काचे करनेवाला चेतन पुरुष छायेमें प्रच होदा 
हुआ अपने प्रयोजनके अनुपयोयी सहज कामको सी आरम्भ करते नहीं दिलाई 
देता, फिर शुरुतरप्रयत्नसाध्य कामॉको विचा प्रयोजन आरन्भ न करे, इसमें कहना 
ही क्‍या है ! छोक्प्रसिद्धिके अडुसार श्रुति मी है--न वा अरे सर्वस्य कामाव०, 
( अरे चैत्रेचि ! यह प्रसिद्ध है कि सवके प्रयोजनके छिए सब प्रिय नहीं होते; 
किन्तु आत्माके प्रयोजनके लिए सव परिय होते हे) यह मत्त शुरुवरमयत्नसाष्य 


विकार र BS SRS MNS OR नन ला 
रत्वशमा 
` ज प्रयोजनत्वात्‌ | परितृप्ताद्‌ हक्षणो जगत्सगे वदन्‌ समन्वयो विषयः 
त 'किमआन्तशैतनो यः स विप्फळं वस्तु न रचयति? इति न्यायेव विरुष्यते न 
चेति सन्देहे पूर्चमदेहस्याऽपि श्रुतिबलात्‌ शक्तलोक्त्या कर्वृलडक्तन, तदाक्षेप- 
न्त्या पूर्वपक्ष व्याचष्टे-अन्यथेत्यादिना । इधर फलामावेऽपि प्रम्रयो- 
जनाय चश प्रवृत्तिसत्तु इत्या्ञ्य शुतिमाह-भवति चेति। या मेश्वावञ्इततिः सा 
स्वफलार्येति लोकप्रसिद्धिः । च च दवाहमइत्तों व्यमिचारः, ठ्या अपि परः 
रलमसाका अनुवाद 
«न प्रयोजनवत्त्याव” 1 परितप्त ब्रह्मते जगदी दृष्टि कहनेवाल बेदान्दहनन्वय विषय 
है। जो अन्रन्त चेतन है, वह विष्करळ वस्ठुकी रचना नहीं करता' इच न्यायचे उसका विरोध 
सन्देह होनेपर पूर्व सधिऋरनमे हुदिद्ाम्वेसे देहरादित वझ उनये होनेते 
उसका 


है, चा नहीं £ ऐसा सन्देह ग दे तल 
कतो हैं, ऐसा जो कहा है, उसका साक्षेप चरता हे, इससे इत आदर उत का 7 
है LT 


य उंगदिये ०७७ १ पूकेपकद्‌जका चरते च्य 

साथ आतप सहृति है, और इस उंगादिवे पू्ेपससूत्रका व्वाल्पन उरते है अन्यया 
सचा सी दरसरेके अयोजनके लिए सधन 

इल्यादिसे । ईश्वरको खयं फलको इच्छ नही है, दो सी वह दूसरेके अयोजनके लिए उन 

प्रदत्त होता है, ऐसी शंका करके शुतिको उद्इत करदे हें-..मव॒ति च” इत्यादिते। जो विचार- 


१०९४ ब्रह्मसूत्र [ भ०२ पा० १ 


भाष्य 

संरम्भा चेयं परत्वतियेदुचावचप्रपश्चं जगद्धिम्वं विरचयितव्यस्‌ । यदीय- 
सपि प्रइत्तिश्रेतनय परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनी परिकरप्येत परि- 
तृप्त्मं परमात्मनः श्रूयमाणं बाध्येत, olde वा मइत्यमावोऽपि 
स्यात्‌। अथ चेतनोऽपि सन्बुन्मत्तो बुद्ध्यपराधादन्तरेणेवा55त्मप्रयोजन प्रव- 
मानो इष्टस्तथा परमास्माऽपि प्रवर्तिष्यत इत्युच्येत । तथा सति सर्वजत्वं 
परमात्मनः श्रूयमाणं चाध्येत, तस्मादर्लि्टा चेतनात्‌ सृष्टिरिति ॥ ३२ ॥ 

साष्यका अनुवाद 

है क्‍योंकि अनेक प्रकारके प्रपन्चोंसे युक्त जगतकी रचना.करनी है। यदि यह प्रबृत्ति 
भी चेतन परमात्माके लिए अपने किसी प्रयोजनकी उपयोगिनी है, ऐसी कल्पना 
की जाय, तो परमात्मा परितप्त है, ऐसा जो श्रृतिमें कहा गया है, उसका वाध हो 
जायया और प्रयोजनके अभावसें प्रवृत्तिका सी अभाव हो जायगा। जैसे 
चेतन होता हुआ भी उन्मत्त पुरुष बुद्धिके अपराधसे अपने किसी प्रयोजनके 
बिना भी प्रवृत्त होता दिखाई देता है, उसी प्रकार परमात्मा भी प्रवृत्त होगा, ऐसा 
यदि कहो, तो ऐसी परिस्थितिमें श्रुतिमें वर्णित परमास्माकी सर्वज्ञताका वाध हो 
जायगा । इसळिए चेतनसे सृष्टि नहीं घटती ॥ ३२ ॥ 


रत्वम्रसा 
दुःखासहनपरयुक्तस्वचित्तव्याकुरतानिवृत्त्यार्थेत्वादिति भावः । किञ्च, गुरुतराया- 
सस्य फळं वाच्यमित्याह-शुरुतरेति । तर्हि अस्तीश्वरस्याऽपि प्रवृत्तिः खाया इत्यत 
आइ-यदीयमपीति । असवार्थत्वे मदृत्त्यमावः पूर्वोक्तः स्यादित्यर्थः । ईश्वरः 
प्रेक्षावात्न भवतीति आशङ्क्य श्रुतिविरोषमाह-अथेस्यादिना । बुङ्धेरपराधः--- 
विवेकाभावः ॥ ३२ ॥ 


रत्वभभाका अनुवाद 

पूवेक रत्ति होती दै, वह अपने किसी ्रयोजनके लिए होती है, ऐसी लोकप्रसिद्धि है । दयारू 
घुरुषकी प्रबत्तिमै व्यभिचार है, ऐसा कहना उचित नहीं है, याकि दूसरेका दुःख सहन न होनेसे 
अपने चित्तमें जो व्याकुलता होती है, उसकी निदृत्ति करना उसका भी प्रयोजन है और गुरुतर 
आयासका फळ तो कहना ही चाहिए, ऐसा कहते है--“युरुतर” इद्यादिसे । तब ईरवरकी 
भी प्रवृत्ति खार्थके लिए है, उसपर कहते है-“'यदीयमपि” इस्ादि । अथीत्‌ उसका स्वार्थ 
न साननेसे पूर्वोक्त प्रवत्तिका अभाव हो जायया । ईश्वर ्ेक्षावान्‌-विचारवान्‌ नहीं है, ऐसी 
आशंका करके उसके लिए शुतिका विरोध कहते हैं--“'अथ” इत्यादिसि । बुद्धका अपराध-- 
विवेकका अभाव ॥३२॥ 


लोकवचु ठीठाकेवल्यम्‌ ॥ २३ ॥ 


पदच्छेद--लोकवत्‌ , तु, ढीठाकैवल्यस्‌ । 

पदार्थो क्ति--तुः--पूवैपक्षनिरासार्थः । लोकवत्‌-यथा लोके राजतद- 
मात्यादीनां फळं विनेव केवळलीलाख्पाः प्रवृत्तयो इश्यन्ते [ यथा वा उच्छवा- 
सादयः स्वभावादेवोत्पचन्ते तथा ब्रह्मणो विचित्रकार्यरचना ] लीठाकैवस्यम्‌-- 
ठीलामात्रमेव न फलसापेक्षम्‌ [ अतः समन्वयो न विरुद्धयते ] । 

भाषार्थ--तुशब्द पूर्वपक्षकी निंवृत्तिका सूचक है । जैसे लोकसें 
राजा और उसके अमात्य आदिकी फठविशेषकी आकाङ्काके बिना ही क्रीडामे 
प्रवृत्तियां देखी जाती है और जैसे श्रासोच्छ्वास खाभवतः होते हैं, उसी प्रकार 
ब्रह्मकी विचित्रकार्यरचना केवल लीलामात्र ही है । उसका कोई फळ नहीं है, अतः 
उक्त समन्वय विरुद्ध नहीं है । 

भाष्य 

तुशब्देना55क्षेपं परिहरति । यथा लोके कस्यचिदापैषणस राज्ञो राजा- 

मात्यस्य वा व्यतिरिक्तं किञ्चित्‌ ्रयोजनमनमिसन्धाय केवल छीलारूपाः 
साष्यका अनुवाद 
तुशव्द्से आक्षेपका परिद्दार करते हैं । जैसे छोकेमें कोई राजा या राजाका 


अन्त्री जिसकी सब कामनाएँ पूरी हो गई हैं, क्रीडाक्षेत्रमे उसकी मबृत्तियाँ 
किसी दूसरे प्रयोजनकी असिलाषा न करके केवळ लीळारूप दी होती हैं. और 


रतअमा 
उक्तन्यायस्य राज्ञां लीलायां व्यभिचार इति सिद्धान्तसूत्रं व्याचष्ट-तुशव्दे- 


नेति । व्यतिरिक्तम्‌--लीरातिरिक्तम्‌। क्रीडारूपा विहारा येषु रम्यदेशोपु 
तेषु इत्यर्थः । कदाचिद्‌ राजादीनां लीलाया अपि किञ्चित्‌ फळं सुखोछासादिकं 
रत्वअसाका अनुवाद 
पूर्व उक्त न्यायका राजाओंकी लीलामें व्यमिचार है, ऐसा सिद्धान्तसूत्रका व्याख्यान 
करते हैं--' “तुशब्देन” इत्यादिसे । व्यातिरिक--दूसरा अर्थात्‌ लोलासे दूसरा। क्रीडारूप विद्दार 
जिन रम्य देशोमें होता है, उनमें ऐसा अर्थ है। कदाचित राजाओंकी लोलामें भी कुछ फल-- 
ति अय ~ च ~ ०३, 
सुख, उल्लास आदि दो सके, तो भी निश्चास आदिमें प्रेज्ञावतकी प्रवृत्ति है, परन्तु अपने 


~ 


१३५ 


१०९६ नहासूज 8040545 


साध्य 
प्रवृत्तयः क्रीडाविहारेषु भवन्ति, यथा चोच्छ्वासप्रदवासादयोऽनसिसन्धाय 
वाह्यं किञ्चित्‌ पयोजनं स्वभावादेच सम्भवन्ति, एवसीश्वरखाऽप्यनपेक्ष्य 
किश्चवित प्रयोजनान्तरं स्वभावादेव केवर्ल ठीलारूपा प्रदत्तिभविष्यति । नः 
हीखरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं न्यायतः शुतितो वा सस्मवति) न च 
स्वभावः पर्यदुयोक्तुं शक्यते । यद्प्यस्साकसियं जगदूविम्वरचना गुरुतर- 
संरस्सेचाऽऽभाति तथापि परमेश्‍वरस्य लीलेव केवलेयस्‌ ; अपरिमितिशक्ति- 
भाष्यका अनुवाद 
जैसे उच्छास, प्रश्वास आदि किसी वाह्य प्रयोजनकी असिसन्धिके विना 
स्वभावसे ही उत्पन्न होते हैं, इसी प्रकार किसी अन्य प्रयोजनकी अपेक्षाके विचा 
स्वभावसे ही ईश्वरकी भी केवळ लीछारूप प्रवृत्ति होगी, क्‍योंकि युक्ति या श्रति- 
से इश्वरके अन्य प्रयोजनका निरूपण करना संभव नहीं है और खभावके विषय- 
में प्रश्न करना नहीं वनता अथीत्‌ इसका ऐसा खभाच क्यों है? यह प्रश्न करना 
उचित नहीं है । यद्यपि जगदूविम्वकी रचना इम लोयोंको गुरुतर आयाससाध्य 
प्रतीत होती है, तो सी परमेश्वरकी यह केवल लीला ही है, क्योकि उसकी 


रह्मा 

सम्माव्येत, तथापि निःश्वासादा मेक्षावत्मवृत्तित्वसस्ति न तु स्वस्य तन्रोढ्देश्यं 
फळं किञ्चिदस्तीति व्यभिचारस्थलान्तरमाह--यथा चेति । प्राणस्य स्वभावः-- 
चतवं. प्रारव्ध वा उच्छ्वासादिहेतुः, ईश्वरस्य स्वमावः--काळकर्मसहितमाया । 
ननु ईश्वरस्य जगद्रचनायाः केवललीलात्वं किमिति उच्यते, फलमेव किञ्चित्‌ 
करप्यतां तत्राहनहीति । आपकामत्वव्याघातादित्यर्थेः। ननु ईश्वरस्तुष्णी 
किमिति न तिष्ठति किमिति स्वस्याऽफरां परेषां दुःखावहां सृष्टि करोति, तत्राह-- 
न च स्वभाव इति । कारुधमादिसामम्रयां सत्यां सुष्टेरपरिहार्यत्वादित्यर्थः । 
रत्वभभाका अतुदाद 

उद्देशसे कुछ फळ नहीं है, ऐसा दूसरा व्याभिचार स्थल कहते हे--'*यथा च? इत्यादिसे। प्राणका 


स्वभाव--चलत्व या आरब्ध--उच्छूवास आदिका हेतु है, ईश्वरका स्वसाव--कालकर्म-सहित 
माया है । परन्तु जगद्रचना केवल ईश्वरको लोला है, ऐसा क्‍यों कहते हो, किसी फलकी भी 


कल्पना करो, उसपर कहते हैं--“नहि” इत्यादि । क्योंकि ईश्वर भुतिनें आप्षकास कहा गया है, 


उसका व्याधात ००. यह © ७. ~ च. ~ 

उसका व्याघात हो जायया, यह अथ है। और यदि कोई कडे कि ईश्‍वर शान्त क्यों नहीं चैठा रहता 
अपनेकी >. व. = ~ देनेवाली हु 

नका इछ फल न देनेवाली ओर दूसरॉको दुःख देनेवाली सृष्टि किसलिए करता है, उसपर 

चइत हू” च च स्वभाव” इत्यादिसे । काल, घर्म आदि सायमी होनेसे सष्टिका परिहार 
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माप्य 
त्वात्‌ | यदि नाम लोके लीलाखपि किञ्चित्‌ सूक्ष्मं प्रयोजनम्ुझक्ष्येत, 
तथापि नेवात्र किञ्चित्‌ प्रयोजनशनुसेक्षितुं शक्यते, आप्तकासक्कुतेः । नाप्य- 
प्रवृत्तिरुन्मत्तप्रदचिवा, सृष्टिश्रतेः, सर्वज्ञरवश्ुतेश्च । न चेयं परमार्थविषया 
सृष्टिश्रुतिः, अविद्याकहिपितनामरूपव्यवहारगोचरत्वात्‌ , ब्रह्मात्मभावम्नति- 
पादनपरत्वाच्चेत्येतदपि नेव विस्मर्तव्यम्‌ ॥ ३३ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 

शक्ति अपरिमित है। यद्यपि लोकमें लीछाओंमें भी किसी सूक्ष्म प्रयोजनकी 
उत्प्रेक्षा की जा सकती है, तो भी परमात्माके विपयमें किसी भी प्रयोजनकी 
उस्रेक्षा नहीं की जा सकती, क्योंकि परमेश्वर आप्तकाम है, ऐसी श्रुति दै, 
इसी प्रकार अश्रवृत्ति या उन्मत्तकीसी प्रवृत्ति भी नहीं है, क्योंकि श्रुति सष्टिका- 
प्रतिपादन करती है और सर्वज्ञत्वका भी प्रतिपादन करती है। और यह स्रष्टि- 
श्रुति परमार्थविषयिणी है. यह भी नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि अविद्यासे कल्पित 
नासरूप व्यवहार इस श्रुतिका विपय है और यह ब्रह्मा्मभावका प्रतिपादन 
करनेके छिए है, यह न भूछ जाना चाहिए ॥ ३३॥ 

रत्नमभा 
यदुक्तं गुरुतरायासस्य फलं वाच्यमिति, तत्र हेत्वसिद्धिमाहई--यचपीत्यादिना । 
अस्पप्रवृत्तेरपि फळं वाच्यं लोके तथा दर्शनादित्यादितर्कस्था55गमबाधमाह--यदि 
नामेति । सधिश्रतेरमवृत्तिर्नास्ति, सर्वज्ञत्वश्वतेरुन्मत्तता नास्तीति विभागः । 
स्वझसृष्टिवदस्याः सषटेर्मायामात्रखान्न फळापेक्षेत्याह--न चेयमिति । न च निष्फ- 
खसृष्टिश्रुतीनामानर्थक्यस्‌ , सफलन्र्मपीशेषत्वेना5थेवत्त्वादित्युकक्‍्तं न विस्मर्तव्यमू 
इत्यर्थः ॥ ३३ ॥ ( ११ ) 

रत्वश्रभाका अनुवाद 

नहीं हो सकता, ऐसा अर्थ है । ओर युरुतर आयासका फल कहना चाहिए, ऐसा 
जो कदा है, उसमें हेतु असिद्ध-हे, ऐसा कहते हे--“यद्यपि” इत्यादिसे । “अल्प 
प्रश्नत्तिका भी फल कहना चाहिए, क्योंकि लोकमें ऐसा देखनेमें आता है, यह तकं आगमसे 
बाधित है, ऐसा कहते हैं--“यदि नाम” इत्यादिसे । स्थश्की श्रुति होनेसे अश्रश्नत्ति नहीं है 
और सर्वशत्वकी श्रुति होनेसे उन्मत्तता नहीं है, ऐसा समझना चाहिए । खप्रसष्टिके समान 
यह सृष्टि भी मायामात्र है, इसलिए फलकी अपेक्षा नहीं दै, ऐसा कहते है--“न चेयम्‌” 
इत्यादिसे । और निष्फल सश्श्रुतियों अनर्थक दवो, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि सफल ब्रह्म 
प्रतीतिकी अंगभूत होनेंसे वे सप्रयोजन हैं, ऐसा कदा गया है, उसको नहीं भूलना चाहिए, 
ऐसा अर्थ है ॥ ३३ ॥ 


१०९८ प्रह्मसूत्र [ अंण्रे पा० ई 


~= 


[ १२ वैषस्यनेर्घण्याधिकरण सु० ३४-२६ ] 


वेषस्याद्यापतेन्ञो वा सुखदुःखे रभेदतः । 
सजन्विपम ईशः स्याच्तिणश्चोपसंहरन्‌ ॥?॥ 
श्राण्यनुष्टितधर्मादमपेक्येशः भवर्तते ] 
चातो वेपस्यनेईण्ये संसारस्तु व चादिमानू+ ॥२॥ 
[ अधिकरणसार | 
सन्देह---अहममें वैषम्य आदि दोषोंका संभव है, या नहीं ! 
पूर्वपक्ष--मनुष्य आदिके मेदसे सुख, इःल़ आदिकी सृष्टि करता हुआ ईश्‍वर 
विपम होगा और सवका संहार करता हुआ निर्धण होया । 
सिद्धान्त--प्राणिर्यो द्वारा अनुष्ठित धर्म आदिकी अपेक्षासे ईश्वर प्रदत्त होता दै, 
इसालिए वैषम्य, नैष्ठेण्य दोष नहीं है और संसार अनादि है । 


# तात्पये यह कि--पूर्वपक्षी कहता दे कि इश्वर देवता आदिको अत्यन्त सुखी उत्पन्न 
करता है, पशु आदियोंको अत्यन्त दुःखी उत्पन्न करता है, मनुष्पोंको उख्दुःखसावारण 
उत्पन्न करता है, इस प्रकार तारतन्यसे प्राणिविशेषमें सुख, दुःख उत्पन्न करता हुआ ईश्वर 
बिषन क्यो न होगा और नीचोंसे भी अत्यन्त जुझुष्सित देव, पशु, नबुष् आदि सम्पूर्ण जयद्‌ का 
संहार करता इआ निरैण क्यों न होगा। इसलिए ईख्रमें वैषम्य और नैईण्य दोष असक्त, 
होते हैं । 

सिडान्ती काइते है कि इंशवरमें वैषन्य दोष लागू नहीं है, क्योंकि प्राणियोके उत्तम, 
मध्यम और अधम रूप वैपम्यमें उनके कर्म ही प्रयोजक है । इससे ईश्वरको स्वतेत्रता नष्ट नहीं हो 
जाती, क्योंकि वह अन्तर्यामी होनेके कारण कर्माध्यक्ष है। यदि ऐसा हो, तो घट्टकुटो- 
परभातन्याय आप होगा, क्योकि ईश्वरम वैपस्थका परिहार करनेके सिए कमीको वैपम्यका 
हेत कहकर पुनः ईश्वरको स्वत्नताकी सिडिते लिए उसे कर्मनियामक माननेसे अन्ततोगत्वा 
ईशरमै हो वेपम्यका प्रसंग होणा ! यह दोप नहीं है, क्योकि नियाभकल्वका अर्थ उन उन 
चस्ठ शक्तियों की अन्यवस्वाका परिद्दारमात्र है, शक्तियां तो मायाको शरीरभूत है उनका उत्पादक 
श्वर नहीं है । इसलिए भपची अपनौ शक्तिके वरसे कर्म वैषम्यके हेतु होनेपर भो उनके व्यवस्था- 
पक ईखरके वैषम्यका प्रसंग नही हे । संहार तो सुपुप्तिके समान दुःखका कारण नहीं हे, किन्तु 
उसके विपरीत सव ङेशोंका निवर्तक दोनेसे दयाछ ही है। 
काकी अपेक्षासे सृष्टि करते इए इंश्वरमें वैपन्य न होलेपर भी प्रथम 
होनेसे वैषम्य दोष ज्योंका त्यों है, यइ कथन ठीक 
इसमें “*चान्तो न चादिः” ( न इसका अन्त है, 
दोप नहीं है । 


अवान्तर उष्टियोर्से पूर्व पूर्व 
यम सृष्टिम पूर्व कर्मके संभव न 
नहीं है, क्योंकि सृष्टिपरस्परा अनादि है! 
च भादि है ) इत्यादि स्टृति प्रमाण दै । इससे कोई 
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वेषम्यनेथण्ये न सापेक्षत्वातथाहि दर्शयति ॥ ३४ ॥ 


पदच्छेद--वैषम्यने्धण्ये, न, सापेक्षत्वात्‌, तथा, हि, दशयति । 

पदार्थोक्ति--वैपम्यनैधुण्ये न--त्रह्मणो वैषम्यनेधृण्ये च स्याताम्‌ , [ कुतः ] 
सापेक्षत्वात्‌--ग्राणिक्मसापेक्षत्वात्‌ [ ननु कस्मात्‌ ब्रह्मणः कर्मसापेक्षत्वम्‌ ¦ अत 
आह ] तथाहि दर्शयति--“एष ह्यव साधु कर्म कारयति? इत्याद्या श्रुतिः । 

मापार्थ--त्र्ममें विषमता और निष्करुणता दोष लागू नहीं होते, क्योंकि 
जो कुछ प्राणियोंको दुःख ही दुःख, कुछको सुख और दुःख और कुछको अतिसुख 
प्राप्त होता है वह उनके कीपर निर्भर है । ज्म कर्मके अनुसार सुखदुःख देता 
हे इस विषयमें “एष हेव साधु कर्म कारयति! ( यही साधु कर्म कराता है ) 
इत्यादि श्रुति प्रमाण है । 


भाष्य 
पुनश्च जगञ्जन्मादिहेतुखमीश्वरस्याऽऽक्चिप्यते स्थूणानिखननन्यायेन 
्रतिज्ञातस्याऽ्थस्य इढीकरणाय । नेश्वरो जगतः कारणसुपपद्यते । कुतः ? 
वैपम्यनेर्धुण्यप्रसङ्गात्‌ । कांधिदत्यन्तसुखभाजः करोति देवादीत्‌, कांथि- 
माष्यका अनुवाद 
ईश्वर जगत्‌ फे जन्म आदिका हेतु है, इस प्रतिज्ञात अर्थको स्थूणानिखनन- 
न्यायसे दृढ़ करनेके लिए फिर आक्षेप करते हैं। ईश्वर जगतका कारण है, यह 
उपपन्न नहीं होता। किससे ? वेषस्य और नैधेण्यके प्रसंगसे । वह कुछको-- 
रत्नमभा 
वैषस्यनैधुण्ये नेति । निर्दोषाद्‌ ब्रह्मणो जगत्सगै हुवन्‌ समन्वयो विषय स 
किं 'यो विषमकारी स दोषवान्‌! इति न्यायेन विरुध्यते न वेति सन्देहे पूर्वत्र 
लीलया यत्सप्त्वमुक्त तदेव कर्मादिसापेक्षस्य न युकम्‌, अनीश्वरत्वापत्तेः, निरपे- 
क्षत्वे रागादिदोपापत्तिः इत्याक्षेपसङ्गत्या पूर्वपक्षयति--घुनशचेत्यादिना । ब्रह्मैव 
रलरमरभाका अनुवाद 
निर्दोष ब्रह्से जगतकी सृष्टि कहनेवाला वेदान्त समन्वय इस अधिकरणका विषय है, वह क्या 'जो 
विषम कार्य करता है, वह दोषवान है! इस न्यायसे विरुद्ध हे या नहीं? ऐसा सन्देह होनेपर पूर्व अधि- 
करणमें लीलासे जो सष्टूत्व कहा गया दै, वही कर्मादिकी अपेक्षा रखनेवाले ईइवरमें युक्त नहीं है, 
क्योंकि ऐसी अवस्थामें उसमें अनीश्वरत्व प्रसंग आवेगा और निरपेक्ष होकर खशा माननेसे रागादि 
दोष उसमें प्रस होंगे, इस प्रकार आक्षेप संगातेसे पूर्वपक्ष करते हैं---““पुनश्च” इत्यादिसे । घर्म ही 
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साष्य 


दत्यन्तदुःखभाजः पश्चादीन्‌, कांयिन्मष्यमभोगभाजो सल्ुष्यादीनित्येवं 
विषमां सृष्टि निर्मिमाणस्येश्वरस्य एथग्जनस्येव राणद्वेषोपपत्तेः श्रतिस्मृत्य- 
वघारितखच्छत्वादीश्वरखभावविलोपः प्रसज्येत । तथा खलजनेरपि जुगु- 
प्सितं निधृणत्वसतिङ्रत्वं दुःखयोगविधानात्‌ सर्षप्रजोंपसंहाराच प्रसज्येत । 
तस्माद्वेषम्यनेधुण्यप्रसज्ञाज्ञेथरः कारणमिति । 

एवं भासे वूमः-चेपस्यनेर्धण्ये नेश्वरस्य प्रसज्येते । कस्मात्‌ ? 
सापेक्षखात्‌ । यदि हि निरपेक्षः केवळ ईश्वरो विषमां सृष्टि निर्मिमीते 


साष्यका अनुवाद 


देवता आदिको बह असन्त सुखी बनाता है, कुछको--पशु आदिको असन्त दुःखी 
बनाता है और कुछको--मलनुष्य आदिको सुख-दुःख भोगनेवाळा बनाता है । 
इस प्रकार विषम सृष्टिका निमाण करनेवाले ईश्वरमे साधारण मनुष्यके समान 
राग और ड्वेपकी उपपत्ति होनेसे श्रुति और स्म्रतिमँ कहे गये स्वच्छतादि 
ईश्वरखभावका लोप हो जायगा। इसी प्रकार उसने सब प्राणियोंको दुःखी बनाया है 
और बह्‌ सब प्रजाका संहार करता है, इसलिए उसमें दुष्टजनोंसे सी गर्हित निर्घृणस्व- 
अतिकूरताकी प्राप्ति होगी। इसलिए चैषस्य और नैघेण्यके प्रसंगसे ईश्वर कारण नहीं 
है, ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हँ--वैषम्य और नैधृण्य ईश्वरमें प्रसक्त नहीं होते । 
किससे? सापेक्ष होनेसे। यदि ईश्वर केवळ निरक्षेप होकर विषम सृष्टिका निर्माण 


रत्वप्रभा 
जगत्कारणमिति जन्मादिसूत्रे प्रतिज्ञातो5थेः । एथग्जनः-पामरः । 'निरवर्च निर- 
ञ्जनम्‌' इति श्रुतिः, न मे द्वेष्योऽस्ति न प्रिय” इति स्म्रृतिः, स्वच्छत्वादीति 
आदिपदेन कूट्खत्वग्रहः । स्वच्छत्वादिश्चासौ ईश्वरखभावदचेति विग्रहः । 
निमित्तमनपेक्ष्य विषमकारित्वे वैषम्यादिदोषः स्यात्‌, न तु अनषेक्षत्वमीश्वरस्या- 
स्तीति सिद्धान्तयति--एर्च प्राप्त इत्यादिना । न च सापेक्षत्वे अनीश्वरत्वम्‌ , 
रत्वमभाका अनुवाद 
जगतूका कारण है, ऐसा जन्मादि सूत्रमें प्रतिज्ञात अर्थ है। प्रथग्जन--पामर । "निरव 
निरञ्जनम्‌? ऐसी श्रुति है और “न मे द्वेष्योऽस्ति न प्रियः? ऐसी स्मृति है। “सवच्छत्वादि मे 
आदि पद्से कूरस्थत्वका ग्रहण दै । 'स्वच्छत्वादि्चासी इश्वरस्वभावश्च' ऐसा विग्रह है । 
यदि निमित्तकी अपेक्षाके विना ईश्वर विषम सट्टि करे, तो वैषम्य आदि दोप होंगे , परंतु ईश्वर सृष्टि 


करनेमे निरपेक्ष नहीं दै, ऐसा सिद्धान्त करते हे--'“एवं प्राप्त” इत्यादिसे । ईश्वरके सापेक्ष होनेसे वह 
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माष्य 
स्यातामेतौ दोषो वैषम्यं नैर्घृण्यं च, न तु निरपेक्षस्य निर्मातृत्वम रित, 
सापेक्षो हीश्वरो विषमां सृष्टिं निर्मिमीते | किमपेक्षत इति चेत्‌ । धर्माधर्मा- 
चपेक्षत इति वदामः। अतः सृज्यमानप्राणिधर्माधर्मापेक्षा विषमा सृष्टिरिति 
नायमीश्वरस्याऽपराधः । ईश्वरस्तु पर्जन्यवद्‌ द्रष्टव्यः। यथा हि पर्यन्यो 
त्रीहियवादिसृष्टी साधारणं कारणं भवति, त्रीहियवादिनेषम्ये तु तत्तद्बीजग- 
तान्येवाऽसाधारणानि सामर्थ्यानि कारणानि भवन्ति, एवमीश्वरो देवमबु- 
ष्यादिसृशी साधारणं कारणं भवति, देवमतुष्यादिवैषम्ये तु तचज्ीव- 
गतान्येवासाधारणानि कर्माणि कारणानि भवन्त्येत्रभीश्वरः सापेक्षत्वान्न 
वैपम्यनेर्धृण्याभ्यां दुष्यति । कथं पुनरवगम्यते सापेक्ष ईश्वरो नीचमध्य- 
माष्यका अनुवाद 
करता, तो वैषम्य और नैघण्य ये दो दोष होते। परन्तु बद्द निरपेक्ष होकर निमाण 
नहीं करता, वहिक सापेक्ष होकर विषम स्रृष्टिका निर्माण करता है। किसकी अपेक्षा 
रखता है, ऐसा कहो, तो धर्म और अधर्भकी अपेक्षा रखता है, ऐसा हम कहते 
हैं। सूज्यमान प्राणियोंके धर्म और अधर्मकी अपेक्षासे सृष्टि विषम होती है, 
अतः ईश्वरका कोई अपराध नहीं है। ईश्वरको तो पर्जन्यके समान समझो । 
जैसे म्रीहि, यव आदिकी स्रृष्टिमँ पञ्चैन्य साधारण कारण है और बीद्दि, यव 
आदिकी विपमतामें तो उस वीजमें रहनेवाली साम्ये असाधारण कारण है। 
इस प्रकार देव, मनुष्य आदिकी सृष्टिका ईश्वर साधारण कारण है और देव, 
मनुष्य आदि की विषमतामें तो तत्‌ तत्‌ जीवमें रहनेवाळे कर्म असाधारण कारण 
होते हैं.। इस प्रकार ईश्वर कर्मकी अपेक्षा रखनेसे वैषम्य और नेघुण्यरूप दोषोंका 
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रत्नमभा 
सेवामपेक्ष्य फलदावरि राशि ईश्वरत्वानपायात्‌। ननु ताहि धर्माधर्माभ्यामेव विचित्रा 
सृष्टिरस्तु, किमीश्वरेण ! इत्यत आइ-ईश्वरस्तु पर्जन्यवदिति । साधारणहेतुसहितस्वै- 
व असाधारणहेतोः कार्यकारित्वाद्‌ न इश्वरवैयर्थ्येम, अन्यथा पजेन्यवैयथ्यप्रसज्ञादिति 
रत्नभ्रभाका अनुबाद 
अनीश्वर हो जायया यह कहना अयुक्त दै, क्योंकि सेवाके अनुसार फळ देनेवाले राजाका ईश्वरत्व 
नष्ट नहीं दाता । तब घर्म और अधमेसे ही विचित्र सष्टि हो, ईश्वरका क्या प्रयोजन है १ 
इसपर कहते हँ--“ईश्वरस्तु पजेन्यवत'' इत्यादेसे । साधारण हेतुळे साथ हाँ असाधारण दड 
कार्य करता है, इसलिए ईश्वर व्यर्थ नहीं है, ऐसा न दो, तो प्ेन्यको भौ व्यर्थ मानना पढ़ेगा। 


मोत्तमं संसारं निर्मिमीत इति । तथा हि दशयति श्वतिः--'एप ह्येव साधु 
कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीपत एप उ एवासाधु कर्भ कार- 
यति तं यमधो निनीषते’ (कौ० ब्रा ३।८) इति । 'पुण्यो वे पुण्येन 
कमणा भवति पापः पापेन (० ३।२।१३) इति च । स्मृतिरपि 
प्राणिकर्मविशेपापेक्षमेदेश्वरस्याऽनुग्रहीतस्यं निग्नहीतृत्वं च दशयति--थे 
यथा माँ प्रपद्यन्ते तांस्तथैव भजाम्यहसा (भ० गी० ४।११) इत्येवं 
जातीयका ॥ ३४ ॥ 


भाष्यका अनुवाद 


भाजन नहीं होता। परन्तु सापेक्ष ईश्वर नीच, मध्यम और उत्तम संसारका निर्माण 
करता है, यह कैसे समझा जाता है ? श्रुति उसी प्रकार को दशाती है-- 
“एष झव साधु कर्म कारयति०? ( जिसको इस लोकसे ऊंचा ले जाना चाहता है, 
उससे यही साधु कर्म कराता है ओर जिसको नीचे छे जाना चाहता है, 
उससे यही चुरे कर्म कराता है) और “पुण्यो चै पुण्येन कर्सणा०? ( पुण्य 
कर्ससे पुण्यशाली और पाप कर्ससे पापी होता है ) । स्मृति भी प्राणियोंके कर्म 
विशेषकी अपेक्षा रखकर ही ईश्वर अचुमह और निम्रह करता है, ऐसा दिखळाती 
है--ये यथा सां प्रपचचन्ते०? ( जो जैसे मुझको प्राप्त करता है, उसको सें वैसे ही 
भजता हूँ ) इस प्रकारकी स्मृति है ॥ ३४ ॥ 


रत्मम्रमा 
भावः । यं जनम्‌ उचिनीषते ऊर्ध्वं नेतुमिच्छति तं साधु कारयति, एप ईश्वर ` 
इत्यन्वयः | न च कञ्चिद्‌ जनं साधु कब्चिदसाधु कर्मे कारयतो वैषम्यं तदवस्थ- 
मिति वाच्यम्‌ । अनादिपूर्वार्जतसाध्वसाघुवासनया खाभावेन जनस्य तत्ततकर्मु 
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मरत इश्वरस्य साधारणहेतुर्वात्‌, अतोऽनवद्य ईश्वर इति भावः ॥ .३४ ॥ 

` रत्रमसाका अनुवाद 

जिस मनुष्यको ऊँची स्थितिमें छै जाना चाहता है, उससे यह ईश्वर साधु कर्म कराता है, 
ऐसा अन्वय समझना चाहिए, परन्तु किसी एक घुरुषसे साधु कर्म कराता है और किसीसे 
असाघु कमे कराता है, इसलिए ईश्वरम वैषम्य ज्यों का त्यों है यह कहना युक्त नहीं है, अनादि 
कालसे पूनेसंचित साधु या असाच वासनाओंसे पुरुष स्वभावसे ही तत्‌ तत. कर्माने प्रवृत्त 
होता दे, इसमें इश्वर साधारण हेतु है, इससे ईश्वर दोषरहित है, ऐसा अर्थ है ॥ ३४.॥ 


अवि० १२ सू० २५] शाङ्करभाष्य-रत्रप्रभा-भाषाञ्चवादसहित ११०३ 


SII IIIT AN NN Ne ee A NE ASS SS ES 


न कर्माविभागादिति चेन्नानादिवात्‌ ॥ ३५ ॥ 


पदच्छेद--न, कर्म, अविभागातू , इति, चेत्‌, न अनादित्वात्‌ । 

पदार्थोक्ति--अविभागात्‌--“सदेव सोम्येदमअ आसीदकेमेव’ इत्यादिश्रुत्या 
सृष्टेः प्राक्‌ अविभागावधारणात्‌ , न कमै--न तदानीं कसास्ति [ अतः 'कमीपेक्षया 
विषमा सृष्टि” इति असंगतम्‌ ] इति चेत्‌, न, अनादित्वातू--संसारख 
अनादित्वात्‌ तयोः वीजाङ्कुरवद्‌ हेतुहेतुमद्भावोपपत्तेः । [ अतः कर्मापेक्षयेव 
खष्टिः विषमा भवति ] । 

भाषार्थे--'सदेव सोम्ये०' ( हे सोम्य ! सृष्टिके पूर्व यह जगत्‌ एक सत्‌ 
रूप ह्वी था ) इत्यादि श्रतिसे सृष्टिके पूर्व भेदका अभाव कहा गया है, अतः उस 
समय कर्म नहीं था, इसलिए कर्म की अपेक्षासे विषम सृष्टि है यह कथन असंगत 
है ऐसा कहो, तो ऐसा नहीं कह सकते; क्योंकि संसारके अनादि होनेसे सृष्टि 
और कर्मका वीज और अंकुरके समान कार्यकारणभाव है। इससे सिद्ध हुआ 
कि कर्मकी 'अपेक्षासे सृष्टि विषम है । 


भाष्य 


“सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेचाद्वितीयम (छा० ६।२।१) इति 
प्राकसूटेरचिमागावधारणाञ्ञास्ति कर्म यदपेक्ष्य विषमा सृष्टिः स्यात । 
सुष्द्युचरकाछ हि शरीरादिविभागापेक्षं कर्म, कर्मपेक्षथ शरीरादिविभाय 

साष्यका अनुवाद 

सदेव सोम्येदमअ्०” (हे सोम्य ! स्रृष्टिके पूर्वमें यह एक अद्वितीय सत्खरूप 
ही था) इस प्रकार सिके पूवेमें भेदका अभाव निश्चित किया है, इससे कमै ही नहीं 
है जिसकी अपेक्षासे विषम सृष्टि दो । शरीरादि विभागकी अपेक्षा रखनेवाळा 


रत्वम्रमा 
प्रथमसर्मख वैषम्यहेतुकर्मामावादेकरूपत्वं स्यात्‌, तथा तदुत्तरकल्पानामपीति 
५ विकसक बै 
आक्षिप्य समाधते सूत्रकारः--न कर्मेति। प्रथमसृष्टेः पश्चादू म वैषम्य- 
मिल्याशङ्क्य अन्योन्याश्रयमाह--सुष्ट्ुत्तरेति । आद्या सृष्टिरिति उपलक्षणम्‌, 
'रत्वंश्रभाका अनुवाद , 
प्रथम सश्मिं वैषम्यके हेतु कर्मोके अभावसे एकरुप ही सुष्ट ह और पीछेके कल्पोंमें सी 
ऐसी ही हो, ऐसा आक्षेप करके सूत्रकार समाधान करते दै-“न कम” इत्यादिसे । प्रथम उधम 
पीछेसे होनेवाळे कर्मेसि जनित वैषम्य हे, ऐसी आशंका करके अन्योन्याश्रय कहते 
१३९ 
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भाष्य | 


इतीतरेतराश्रयत्यं प्रसज्येत । अतो विभागादृध्ये कर्मापेक्ष ईश्वर; परवर्ततां 
नास, प्राग्विभागाहैचित्यनिमित्तरय कर्मणोऽभावात्‌ तुल्यैवा$ष्द्या सूष्टि 
प्रामोतीति चेत्‌ | 

चष दोषः। अनादित्वात्‌ ससारस्य। भवेदेष दोपो यद्यादिमान्‌ संसारः 
स्यात्‌। अनादौ तु संसारे वीजाङ्कुरद्भतुहेतुमङ्कावेन कर्मणः समेवैषम्यस्य 
च प्रबृत्तिने विरुध्यते ॥ ३५ ॥ 


कर्थं एुनरवगम्यतेऽनादिरेप संसार इति । अत उत्तरं पठति-- 
भाष्यका अनुवाद 


कमै सृष्टिके उत्तर कालमें होता है और शरीरादि विभागको कमैकी अपेक्षा है, ऐसा 
इतरेतराश्रय प्रसक्त होगा । इस कारणसे विभागके वाद कमेकी अपेक्षा रखनेवाला 
ईश्वर प्रवृत्तिमान्‌ भले हो, परन्तु विभागके पूवै वैचित्र्यका निमित्त जो कमे है, 
उसके अभावसे आय सृष्टि तो तुल्य ही प्राप्त होती है, ऐसा यदि कहो, 

तो यह दोष नहीं है, क्योंकि संसार अनादि है । यह संसार सादि होता, 
तो यह दोष होता । परन्तु संसारके अनादि होनेसे वीज और अकुरके समान 
हेतुद्देतुसद्भावसे कमे और विषम सृष्टिकी प्रवृत्तिमें कोई विरोध नहीं है॥ ३५॥ 


यह संसार अनादि है यह केसे जाना जाता है ? इसपर उत्तर कहते ई-- 


रत्वमभा 


आदी एकरूपत्वे मध्ये विषमकर्मोत्पत्तो हेत्वभावेन उत्तरसष्टीनामपि तुल्यत्वस्थ 
दुर्वोरत्वादिति द्रष्टव्यम्‌ । परिहारः सुगमः ॥ ३५ ॥ 


रत्वश्रभाका अनुवाद 
ह fo 3 
— सष्ट्युत्तर' इत्यादिसे । आय सृष्टि यह उपलक्षण हे । आरंममें चाटे एकरूप दो, 
तो मध्यसें विषम कर्मकी उत्पत्तिके लिए हेतु न होनेसे उत्तर सष्टियाँका भी तुल्यत्व दुर्निवार _' 
होगा, ऐसा समझना चाहिए । इसका खण्डन सहज है) ॥ ३५ ॥ र 
हन नन त त त 0 0 


१-यदि संसार सादि होता तो विचित्रताके निमित्तोका अभाव होनेके कारण उसमें 


_एकरूपठा होती। लेकिन संसार अनादि है, अतः पूवे-पूरवै कमौकी विचित्रतासे उत्तर-उत्तर्‌ 
: विचित्र उछि होती दै ऐसा सिद्धान्तीका अभिप्राय हे - 
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उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६ ॥ 


पदच्छेद---उपपचते, च, अपि, उपल्भ्यते, च । 

पदार्थाक्ति--उपपद्यते च--संसारस्या5नादित्वसुपपद्यते च, [ अन्यथाऽ- 
कस्मादेव सुष्ट्यङ्गीकारे मुक्तस्यापि पुनर्जन्म मसंगात्‌, पूर्वसष्टिसाइश्यानुपपततेश्व ] 
उपकभ्यते च--संसारस्याऽनादित्वसुपलभ्यते च [ “धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌” 
इत्यादिश्रृतेः; “न रूपमस्येह तथोपरुभ्यते नान्तो न चादिन च संप्रतिष्ठा’ 
इत्यादिस्मृतेश्व ] 

भाषार्थ--संसारकी अनादिता उपपन्न है, सृष्टिकी अनादिता न मानकर 
यदि अकस्मात्‌ सृष्टि मान छी जाय, तो सुक्तोंका भी पुनर्जन्म होनेकी नौबत 
आयेगी और पूर्व सृष्टिका सादृइय अनुपपत्न हो जायगा। श्रुति और स्मृतिम संसारकी 
अनादिता उपल्ब्ध होती है, क्योंकि “घाता यथापूर्वम्‌०? (बाने पूर्वके अनुसार ही 
जगतूकी सृष्टि की) इत्यादि श्रुति और “न रूपमस्येह०” ( इस कल्पित जगतूका 
पारमार्थिक अधिष्ठान पर ब्रह्मको प्राकृत पुरुष घट, पट आदिके समान नहीं देख 
सकते । इस जगतूका न अन्त है, न आदि है और न मध्य है ) इत्यादि स्मृति है। 

भाष्य 

उपपद्यते च संसारस्या5नादित्वस्‌ । आदिमस्वे हि संसारस्याऽकस्मा- 

दुढ्भूतेर्मुक्तानामपि पुनः संसारीद्‌भूतिप्रसङ्ग; | अकृताभ्यागमग्रसङ्ग्च, सुख- 
भाष्यका अनुवाद 

संसारकी अनादिता, उपपन्न है । यदि संसार सादि दो, तो उसके अकस्मात्‌ 

उत्पन्न होनेसे मुक्त पुरुषोंके भी संसारमै फिरसे जन्म होनेकी नोवत आ जायगी । 


रत्नमभा 

प्रथमसर्गः कश्चिद नास्ति इत्यन्न प्रमाणं एच्छति-कर्थं पुनरिति । उपपत्ति 

सहितश्रत्यादिकं प्रमाणमिति सूत्रव्याख्यया दर्शयति-उपद्यते इति । देतं विनेव 

सर्गाङ्गीकारे ज्ञानकर्मकाण्डयैयर्थ्य स्यादित्यर्थः । ननु सुखादिवैषम्ये इश्वरोऽविधा वा 
रत्मम्रभाका अनुवाद 


प्रथम स्रृष्टि कोई नहीं है, इसमें प्रमाण पूछते दें--“'कथं पुनः” इत्यादिसि । उपपातिसद्दित 
श्रति आदि प्रमाण हैं, ऐसा सूत्रको व्याख्यासं 1इखलात इ उपपद्यते' इत्यादिसे । हेतुके 
बिना सुरिका अंगीकार करनेसे ज्ञानकांड और कर्मकांड व्यर्थ हो जायेंगे ऐसा अथ इं। परंतु 
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तट टाट टि? «2१२2 ०१८००८ २० ०७०० ० ००९० ४ ४ ४ ४५ ७४ ४५४ फेक 3 फे 3० क. RTE SES केश ल क क २-० ४४-७0 पि 


खादिवैषम्यस्थ निर्निमि्तत्वात्‌ । न चेश्वरो वैषस्यहेतुरित्युक्तस्‌ । न 
चाऽविद्या केवला पैपस्यस्य कारणम्‌ , एकरूपलात्‌ । रागादिक्लेशवासना- 
क्षिएकर्मापेक्षा त्वविद्या वैषस्यकरी स्यात्‌ । न च कर्मान्तरेण शरीरं सम्भ- 
चति, न च शरीरमन्तरेण कर्म सम्भवतीतीतरेतराश्रयत्वम्रसञ्गः । अनादित्वे 
ठु वीजाडुरन्यायेनोपपत्तन कब्रिदोषो भवति | उपलभ्यते च संसारस्याऽना- 

स्पष्यका अनुवाद 
आझत पाप पुण्य की प्राप्ति होगी, क्योंकि ऐसी अवस्थामें सुख, दुःख 
आदि विषसता अनिमित्त होगी । ईश्वर वैपस्यका हेतु नहीं है, यह 
पीछे कहा गया है । इसी प्रकार केवळ अविद्या भी वैपम्यकी कारण 
नही है, क्‍योंकि वह एकरूप है । रागादि छेशोंकी वासनाओंसे उत्पन्न हुए कर्सोकी 
अपेक्षासे तो अविद्या चैषस्य उत्पन्न करतेवाली हो सकती है । ' कसेके 
चिना शरीर नहीं हो सकता और शरीरके विचा कमै नहीं हो सकता, इस 
प्रकार अन्योन्याश्रयका प्रसंग आवेगा । परन्तु संसार अनादि है यह साननेसें 
वीजांकुरल्यायसे उपपत्ति होनेसे कुछ सी दोष नहीं है। संसार अनादि है 


पप्पा 


रत्नमभा 


हेतुरस्तु इत्याशङ्क्य क्रमेण दूवयति--न चेश्वर इत्यादिना । कस्ति हेतुः, तत्राह- 
राजादीति । रागद्वेषमोहाः क्छेशाः, तेषां वासनाभिराक्षिस्तानि कर्माणि धर्मीधर्म- 
व्यामिश्ररूपाणि, तदपेक्षा तु अदिया इुखादिसर्यवैचिञ्यहेतुः, तस्मादविद्यासहकारि- 
स्वेन क्लेशकर्मणाम्‌ अनादिमवाहोऽङ्गीक्तव्य इति यावः | किञ्च, सृष्टेः सादित्वे 
` प्रथमशरीस्योरपत्तिन सम्भवति हेत्वभावात्‌, न च कमै हेतुः शरीरात्‌ पराक्‌ कर्मासम्भ- 


वात्‌+तस्मात्‌ कमशरीरयोरन्योन्याश्रयपरिहाराय संवैरेव वादिभिः संसारस्य अनादित्वम्‌ 
रत्वममाका अनुवाद 
खुखादि वैषम्यका ईश्वर चा अविया हेतु हो, ऐसी आइका करके क्रमशः दूषित करते हैं--- 
“न चेश्वरः” इत्यादिसे । विषम उष्टिम कौन कारण है? इसपर कहते हैं---“'रागादे” 
` इत्यादेसे । रागादि ही छेश हैं उनकी वासना कमैअइत्तिके अजुगुण- हे । वासनाओँसे 
साक्षिप्त अयात्‌ प्रर्वीतत हुए कस घस-अवससे मिश्रित होते हैं उनकी अपेक्षोस अविद्या 
इखादि विचित्र सष्टिमे हेतु हे । इसलिए अवियाके सहकारी होनेसे छेश कर्मोका अनादि प्रवाह 
स्वीकार करना चाहिए ऐसा भाव हे । ओर सृष्टि सादि---आदिमान्‌ हो, तो प्रथम शरीरकी 
उत्पात जनन नदा ह, पाऊ दइुका अभाव हे । कन मो हेतु नहीं है, क्योंकि शरीरके पू 


कमका अनव €, इखाचए कम आर शरोरके अन्योन्याश्नयका परिहार करनेके लिए सर्वदा- 
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भाष्य 
दिवं श्रतिस्मृत्योः । श्रुती तावत्‌ “अनेन जीवेनात्मना” (छा० ६।३।२) 
इति सर्गप्रमुखे शारीरमारमाने जीवशब्देन प्राणधारणनिमित्तेनाऽमिलपन्न- 
नादिः संसार इति दशयति । आदिमच्वे तु प्रागनवधारितम्राणः सन्‌ कर्थ 
प्राणधारणनिमित्चेन जीवशव्देन सर्गप्रमुखेडभिलप्येत । न च धारयिष्य- 

तीस्यतोऽभिरूप्येत, अनागताद्धि सम्वन्धादतीतः सम्बन्धो बलीयान्‌ भवति, 
अभिनिष्पन्नत्वात्‌। 'वुर्याचन्द्रमसौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌’ (ऋ०स० १०। 
१९०।३) इति च मन्त्रवणः पूर्वेकरपसङ्कावं दर्शयति । स्मृतावप्यनादि- 
त्वं संसारस्योपरूभ्यते--'न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तो न चादिर्न 

साष्यका अनुवाद 

ऐसा श्रुति और स्मृतिमें उपलब्ध होता दै। श्रुतिमें “अनेन जीवेनात्मना” 
( उस जीवरूप आत्मा द्वारा ) इस प्रकार सष्टिके आरंभमें झारीर आत्मा को प्राण- 
धारण कतो होनेके कारण जीवशव्दसे कहकर संसार अनादि है, ऐसा दिखळाते हैं। 
परन्तु संसार आदिमान्‌ हो, तो पूर्वमें प्राणधारण न करनेपर प्राणधारण निमित्त 
जीवशब्दसे सष्टिके आरंभमें उसका किस प्रकार निर्देश होगा ? “धारयिष्यति? 
( धारण करेगा ) इससे ऐसा निर्देश है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
अनागत संबन्धसे अतीत संबंध अमभिनिष्पन्न—सि द्ध होनेके कारण बलवान है । 
“सूर्याचन्द्रमसौ धाता? ( सूये ओर चन्द्रमाकी धाताने पुवेके अनुसार कल्पना की ) 
यह मंत्रवर्ण पूवै कल्पका सद्भाव दिखलाता है। स्म्रतिमें भी संसार अनादि है, 
ऐसा उपलब्ध होता है--'न रूपमस्येह०? ( यहां उसका वैसा रूप उपलब्ध नहीं 


रत्ममसा 
अङ्गीकार्यमित्याह--न चेति । सगैप्रमुखे सष्टचादी मागनवधारितम्राणोऽपि सन्‌ 
प्रत्यगात्मा भाविधारणनिमित्तेन जीवशब्देनोच्यतामित्यत्रा-न च धारयिष्यतीति । 
“गृहस्थः सदृशीं भायीसुपेयाद्‌” इत्यादावगत्या भाविवृत्त्याश्रयणमिति भावः । 
अस्य संसारदृक्षस्य खरूपं सत्यं मिथ्या वेति उपदेशं विना नोपलभ्यते, ज्ञानं विना- 
रलप्रभाका अनुवाद 
दियाको संसारका अनादित्व स्वीकार करना चाहिए, ऐसा कहते हैं--न च” इत्यादिसे। पूर्वमे 
सश्कि आरंभमें आणधारण नहीं करनेपर भी प्रद्मयात्माको भावी प्राणघारणनिमित्त जीवशब्दसे 
कहो, इसपर कहते दें--“न च घारयिष्यति” इत्यादिसे । “गृहस्थ अपने सहश भायोसे 
विवाह करे! इत्यादिमें अगत्या भविष्य ढृत्तिका आश्रयण किया गया है यह भाव दै । 
इस संसारबक्षका स्वरूप सत्य है या मिथ्या यह उपदेशके विना समझमें नहीं 


११०८ सुत्र [अर रे पाई 


माष्य 
च सम्प्रतिष्ठा) (गी० १५३) इति । पुराणे चाऽतीतानामनागतानां च 
कल्पानां न परिसाणमस्तीति स्थापितस्‌ ॥ २६ ॥ . 
भाष्यका अनुवाद 
होता, उसका अन्त, आदि और मध्य नहीं है )। ` और पुराणोंमें अतीत 
और अनागत कल्पोंका परिमाण नहीं है, ऐसा कहा गया हे ॥ ३६ ॥ 
रत्वप्रभा 

ऽन्तोऽपि नास्ति, नाप्यादिरुपलभ्यते, असत्त्वादेव; न च सम्प्रतिष्ठा-मध्ये स्थितिः 
इृष्टन४खरूपलादिति गीतावाक्यार्थः । संसारस्य अनादित्वेऽपि मिथ्यात्राद्‌ “एक- 
सेवाद्वितीयम्‌!? [छा० ६।२।१] इत्यवधारणसुपपन्नम्‌ । तस्मात्‌ निरवये ब्रह्मणि 
समन्वयाविरोघ इति सिद्धम्‌ ॥ ३६ ॥ (१२) 

रत्वमभाका अनुवाद | 
आता, ज्ञानके विना इसका अंत भी नहीं है, उसका आदि भी उपलब्ध नहीं है, क्योंकि अस्तित्व 
दी नही है; संप्रतिष्ठा--स्थिति भी नहीं है, क्योंकि दृष्टनष्टस्वरूप हैं, ऐसा गीतावाक्यका अर्थ 


है। संसार अनादि दै, तो भो मिथ्या होनेसे 'एकमेचाद्देतॉयमः (एक ही अद्वितीय ) यह 
अवधारण उपपन्न है । इसलिए निदोंष ब्रहममें समन्वयका अविरोध है, ऐसा सिद्ध हुआ ॥३६॥ . 
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[ १३ सर्वधर्मोपपत्यधिकरण ३७] 


नास्ति प्रकृतिता यद्वा निर्गुणस्याउस्ति चास्ति सा । 

शृदादेः समुणस्यव प्रषतित्वोपलम्भनात्‌ ॥१॥ 
अमाविड्ठानताऽस्माभिः प्रतित्वमुपेयते । 

विरुणिऽप्यस्ति जात्यादों सा ब्रह्म प्रकातिस्ततः% ॥२॥ . 


[ अधिकरणसार ] 


सन्देह---निर्गुण प्रकति--उपादानकारण हो सकता है या नहीँ ! 

पू्ेपक्ष-छोक्मे मृत्तिका आदि सगुण ही--उपादानकारण देखे गये हैं। 
इसालिएं निशुण उपादान कारण नहीं हो सकता है । 

सिद्धान्त--ददम भ्रमके अधिष्ठानको प्रकृति कहते हैं, निगुण जाति आदि भी 
प्रकृति है, इसालिए ब्रह्म प्रकृति हो सकता है । 


सर्वधमोपपत्तेश्च ॥ ३७ ॥ 


पदच्छेद--सर्वधर्मो पपत्तेः, च | 

पदार्थोक्ति--सवेधमोंपपत्तेश्व--जगत्कारणत्वसर्वज्ञत्वादीनां सर्वेषां कारण- 
धर्माणां पूर्वोक्तप्रकारेण ब्रक्षण्येवोपपत्तेः निभुणं सदपि जक्षेव जगस्कारणं 
भवितुमर्हति । 

मापार्थ--जगत्कारणत्व, सर्वज्ञत्व आदि सब कारण धर्मोकी पूर्वोक्त प्रकार 
से ब्रह्मम उपपत्ति होनेसे निगुण भी रह्म जगतका कारण हो सकता है । 


0५000 hSDN म RS SF SRE MISSES SOE तक 
% तात्पर्य यद दै कि पूर्वपक्षी कहता दे-_कार्यके आकारसे विकृत--परिणत होनेवाळी वस्तु 
प्रकृति दे। छोकमें सगुण मिट्टी आदि दी प्रकृति देखे गये हैं, इसालिए निरुंण ब्रह्म प्रकृति नहां 
हो सकता । 
सिद्धान्ती कते ऐै--यधपि 'परक्रियतेऽनया प्रक्ृतिःः इस व्युत्पत्तिसे कार्यरूपसे प्कृत-- 
पैरिणत ऐोनेवाली वस्तु दी अङ्कति प्रतीत होती दै, तथापि विकृत होना दो मकारसे संभव होता 
है--जैसे दूध आदि दधी आदिके रूपमें परिणत होते ऐं और जैसे रस्ती आदि सर्प आदि 
- अमके आधिष्ठान हेति हैँ । निगुण ब्रह्म यद्यपि पारिणामी नहीं है तथापि श्रमका आधिेष्ठान तो वह 
हु हो दी सकता है। निगुण जाति आदिमें अमकी अधिष्ठानता देखी जाती है । क्याके महिन 
(ब्राद्यणको देख कर 'यह शुद्द दै! ऐसा अमरूप व्यवद्वार होता हे । इससे निर्गुण बह्म भी प्रकृति 


है यइ सिद्ध हुआ । 


साष्य 
चेतन ब्रह्म जगतः कारणं प्रृतिश्रेत्यस्मिजवधारिते वेदार्थे परेरुप- 
कषिप्तात्‌ विलक्षणत्वादीन्‌ दोषान पर्यहापीदाचाय, इदानीं परपक्षप्रतिपेध- 
प्रधान प्रकरणं प्रारिप्ससान! खपक्षपरिग्रहप्रधान प्रकरणसुपसंहरति। यस्मा? 
दस्सिन्‌ ब्रह्मणि कारणे परिग्द्यमाणे प्रदशितेन प्रकारेण सर्वे कारणधर्मा 
" भांष्यका अनुवाद 
चेतन ब्रह्म जगतका कारण और प्रकृति है, इस निश्चित वेदार्थमें प्रतिपक्षि- 
यों द्वारा छगाये गये विलक्षणत्व आदि दोषोंका आचायेते परिहार किया । अव 
जिसमें परपक्षका निषेध प्रधान है, ऐसे म्रकरणके आरंभ करनेकी इच्छा करते हुए 
( आचार्य ) जिस प्रकरणमें खपक्षका परिम्रह प्रधान है, उसका उपसंहार करते 


रत्वप्रभा ) 
सर्वधर्मापपत्ते्व । निगुणस्य ब्रह्मणो जगदुपादानत्ववादिवेदान्तसमन्वयो 
विषयः, स किं यत्‌ निर्गुण तन्नोपादान यथा रूपसिति न्यायेन विरुध्यते न वेति 
सन्देहे भवत्वीश्वरस्य विषससृष्टिनिमित्तत्वम्‌, तत्मययोजकस्थ कर्मणः सत्त्वान्न तुपा- 
दानत्वस्‌, तद्व्यापकस्य सशुणत्वस्य अभावादिति प्रत्युदाहरणेन प्राप्ते सिद्धान्तसूत्र- 
तात्पर्यमाह--चेतनसिति । विवतेपादानर्वं निर्भुणस्याऽप्यविरुद्वस्‌, अज्ञातत्वस्य 
अमाषिष्ठानत्वप्रयोजकस्य सत्त्वात्‌, सगुणत्वं त्वन्यापकम्‌ राव्दादिगुणेषु नित्य- 
स्वादिग्रमदर्शनादिति भावः । यद्यपि सर्वज्ञत्वं सवैशक्तित्व॑ च लोके कारणधर्म- 
त्वेन अपसिद्धम्‌, तथापि यो यस्य कता स तस्य सर्वस्य ज्ञाता शक्तश्रेति प्रसिद्धम्‌, 
इश्वरस्यापि सर्वकतृत्वश्रवणात्‌ प्रसिद्धयनुसारेणाऽथान्निरतिशयसर्वशञत्वं सर्वशक्तित्वं 
रत्वम्रसाका अनुवाद 

“सर्च घ्मोपपत्तेक्ष”। निर्मुण ब्रह्मको जगतका उपादान कहनेवाला वेदान्त समन्वय विषय है, 

वद “जो निगुण दे, वह उपादान नहीं दै, जैसे रूप', इस न्यायसे विरुद्ध है या नहीं ऐसा सन्देह होनेपर 
ईश्वर विषम सश्टिका निमित्त कारण हो सकता, क्योंकि उसका प्रयोजक कर्म दे, परन्तु उपादान नहीं हो 
सकता, क्योंकि उसके व्यापक सगुगत्वका अभाव है, ऐसा प्रत्युदाहरणसे प्राप्त होनेपर सिद्धान्त सूत्रका 
तात्पर्ये कइते हैं--- चेतनम्‌? इत्यादिसे । विवर्तका उपादानत्व निशुणमें. मी अविरुद्ध है, क्योंकि 
जो अज्ञात है, वह अमके अधिष्ठानका प्रयोजक हो सकता है। सशुणस्त्र तो अव्यापक है, क्‍योंकि 
शब्दादि शुणोंमें नित्यत्वादि अम देखनेमें आता है, यह अर्थ है। यद्यपि सर्वेज्ञत्व और सर्व- 
शक्तिमत्त्व लोकमें कारणरूपसे अप्रसिद्ध है, तो भी जो जिसका कतो है, . वह उस सवका शाता 
है और समर्थ है, यह प्रसिद्ध हैं। ईश्वर भी सवका कतो है, ऐसा श्रुति कइती है। इसलिए 
प्रसिद्धिके अनुसार अर्थात्‌ निरतिशय सर्वशत्व और सर्वशक्तित्व सिद्ध होता है, ऐसा विचार कर 
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Ae 


भाष्य 
उपपद्यन्ते “सर्वज्ञ सर्वशक्ति महामायं च ब्रह्म इति, तस्मादनतिशङ्कनीः 
यमिदमौपनिपदं दशनमिति ॥ ३७ ॥ 


इति श्रीगोविन्दभगवत्पूज्यपादशिष्यशङ्कर भगवत्पूज्यपादकृ ती शारीरक- 
मीमांसाभाष्ये द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पाद; समाप्तः ॥ १ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 
हैं। इस ब्रह्मा कारणरुपसे स्वीकार करनेपर पूर्वोक्त प्रकारसे 'सवैज्ञ 
सवशक्ति०? ( ब्रह्म सवेज्ञ सवेशक्तिमान्‌ महामायायुक्त है ) ऐसे सब कारणधसे 
उपपन्न होते हैं, इसलिए औपनिपद दशेनपर शंका करना ठीक नहीं है ॥३७॥ 


यतिवर श्री भोळेबाबा विरचित शांकरभाष्य भापानुवादर्मे द्वितीय अध्यायका 
प्रथम पाढ समाप्त । 
रत्वग्रभा 
च--सिध्यतीति अभिसन्धायाऽऽह--सर्वञं सर्वशक्तीति । महामायमिति 
कर्तृत्वोपादानत्वकथने सर्वशङ्कापङ्कक्षालनायोक्तम्‌ । तस्मादौपनिषदसिद्धान्ते न 
कश्चिद्‌ दोप इति सिद्धम्‌ ॥३७॥२।१॥ (१३) ॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजका चार्यश्रीमद्गो पारसरस्वतीपूज्यपादरिष्य- 
शऔीरामानन्दभगवत्पादक्तौ शारीरकमीमांसादर्शन- 
भाप्यव्याख्यायां रलम्रभायां द्वितीयस्याध्यायस्य 
प्रथमः पादः समाप्तः ॥ २ ॥ १ ॥ 
रत्वमभाका अंचुवाद्‌ 


कहते हैं “सर्वज्ञं सर्वशक्ति” इत्यादि । ब्रह्म कती और उपादान है, यह कहनेमें सव शंका 
रूपी पंकका प्रक्षालन करनेके लिए “महामायम्‌” ऐसा कहा दै, इसलिए औपनिषद दर्षनमें 
कुछ भी दोष नहीं दे, ऐसा सिद्ध हुआ ॥३७॥ 
यतिवर श्रीभोलिवावा विरचित द्वितीय अध्यायके प्रथम पादका 
रत्नश्रभा भाषाडुवाद समाप्त । 


न 


१३० 
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3» ब्रह्मणे नमः | 


डितीयाध्याये द्वितीयः पादः । 


[ अत्र पादे सांख्यादिमतानां दुष्टस्वमद्नम्‌ ।] 
[१ रचनालुपपत्त्यधिकरण सू० १-१०] 


मधाचं जगतो हेतुर्न वा सर्वे घटादयः । 
अन्विता? सुखदुःखाधैयवो हेतुरतो भषेत्‌ ॥१॥ 

न हेतुर्योग्यरचनाग्रद्वत्यादेरसम्मवात्‌ । | 
सुखाद्या आन्तरा बाह्या घटाचास्तु कुतोडन्वया/* ॥२॥ 


सन्देह--प्रधान जगत्‌ का हेतु है अथवा नहीं ! 

पूर्व पक्ष--चूंकि घट, पर आदि सब पदार्थ सुख, दुःख और मोह से युक्त हैं, 
अतः प्रतीत होता है कि ( सुख-दुःख-मोहात्मक ) प्रधान जगतूका हेत है । 

सिद्धान्त---विचित्र जगत्‌ की रचना और उसमें प्रवृत्तिका संभव न होनेरो 
अचेतन प्रधान जगत्‌्का हेतु नहीं है । सुख, दुःख आदि आन्तर हैं, और घट, पट आदि 
बाह्य हैं, अतः घट, पट आदि सुख-दुःख-मोहात्मक कैसे हो सकते हैं १ 


# तात्पर्य यदद है कि सांख्य लोग वते हैं--सुख्न-दुःख-मोहात्मक प्रधान जगतका कारण 
है, क्योंकि जगतमें सभी पदार्थ सुख-दुःखस युक्त दिखाई देते हैँ । जब घट, पट आदि पदार्थ 
प्राप्त होते दै तब उनसे सुख होता है, क्योंकि उनसे जळ लाना, शरीर आच्छादन आदि कार्यों 
का निर्वाह होता दै। जब उन्हीं घट आदिको कोई चुरा ळे जाता है, तव उभीको वे दुःख देते 
हैं। जिसे जल छाना आदि कार्यों की अपेक्षा नहीं इ, उसे सुख और दुःख नहीं देते, किन्तु केवल 
उपेक्षणायरूपसे स्थित रहते हैं । उपेक्षाका विषय होना दी मोह दै। बैचित्यार्गक 'मुइ” घातुसे 
मोदशब्दकी निष्पत्ति हुई दै, अतएव उपेक्षणीय वस्तुओंमें चित्तवृत्ति नहीं जाती दै । इसलिए सुख, 
दुःख ओर मोइका अन्वय---सम्वन्ध देखनेसे प्रधान प्रकृति दै । 

सिद्धान्ती कइते हं--नहीं, प्रधान जगवका हेतु नहीं दै, क्योंकि देह, इन्द्रिय, पर्वत आदि 
स्वार अवयवसंगठनसे युक्त जगत्‌की रचना करना अभेतन श्रधानकी योग्यताके वाइर दै । 
“यवर . में विचित्र महरू आदि प्रतिनियत कार्यके निर्माता कोई अन्यन्त बुद्धिमान्‌ व्यक्ति दी देख 
जाते.हैं । रचनाकी वात जाने दोजिए। रचनाको सिद्धिके लिए अचेतनकी प्रद्मत्ति भी नहीं दो सकती, 
क्योंकि चेतनसे अनधिषछ्ठित गाड़ी आदिमें अश्यत्ति नहीं देखी जातो । यदि चेतन पुरुषको प्रकृति-- 
अधानका अधिष्ठाता मानें तो पुरुपकी असङ्गताकी हानि होती दे। इससे सिद्धान्त दी चौपट 
होता दै । और जो यह कहा है कि घर, पट आदि सुख, दुःख और मोहसे युक्त दै, यइ कथन भी 
टॉक नहीं है, क्योंकि सुख, दुःख आदि आन्तर हैं भौर घट, पट आदि वाह्य हैं, अतः उनका समन्वय 
हो नहीं हो सकता । इससे सिद्ध हुआ कि प्रधान जगत्‌ का द्देतुन्नद्दी है ॥ 
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रचनानुपपत्तेश्च नानुमानस्‌ ॥ १॥ 
पदच्छेद--रचनानुपपत्तेः, च, न, अनुमानम्‌ | 
पदार्थाक्ति--अचुमानम्‌--*जगत्‌ झुखदुः्खमोहात्मकवस्तुपादानकं तद- 
न्वितरवात्‌ सृदन्वितधरवत्‌! इत्यनुमानसिद्ध प्रधानम्‌, न--न जगदुपादानम्‌ , [कुतः] 
रचनानुपपत्तेः---अचेतनातू सष्टव्यज्ञानशुन्यात्‌ प्रधानात्‌ अनेकाविधविचित्ररचना- 
नुपपत्तेः । च--सुखादीनामान्तरत्वप्रतिप्तेश्व [ तदन्वितत्वं जगतोऽसिद्भम्‌ , 
तस्मान्नाखि सांख्यसिद्धान्तः प्रामाणिकः ] । ॥ 
भाषार्थ--जगतू सुख-दुःख-मोदात्मक वस्तुसे बना हुआ है, छुख-दुःख- 
मोहसे युक्त दोनेके कारण, मिट्टीसे बने हुए मृत्तिकायुक्त घटके समान, इस 
अनुमानसे सिद्ध प्रधान जगतूका उपादान कारण नहीं है, क्योकि स्रश्ब्यके ज्ञानसे 
रहित अचेतन प्रधानसे विविध विचित्र रचनाएँ नहीं बन सकतीं। दूसरी वात यह 
है कि सुख, दुःख आदि आभ्यन्तर हैं उनसे वाह्य जगतका अन्वित होना असिद्ध 
हे, इसलिए सांख्यसिद्धान्त प्रामाणिक नहीं है । 
भाष्य 
यद्यपीदं वेदान्तवाक्यानामेदंपर्ये निरूपयितुं शास्त्र परवृत्तं न तर्कशास्र- 
वत्‌ केवलाभियुक्तिभिः कञ्चित्सिद्धान्तं साधयिएुं दूषयितुं वा प्रवत्तस, 
रत्मभाका अनुवाद 
यद्यपि यह शास्त्र वेदान्तवाक्योका तात्पये निरूपण करनेके छिए प्रदत्त हुआ 
है, तकेज्ञाख की साति केवळ युक्तियोंसे किसी सिद्धान्तका प्रतिपादन करने या 


रत्वम्रभा 
सांख्यतार्किकबौद्धाश्च जनाः पाशुपतादयः । 

यस्य तत्त्वं न जानन्ति तं वन्दे रघुपुनवस ॥ १ ॥ 
ब्रह्मणि सर्वधर्मापपत्तिवत्‌ प्रधानेऽपि तदुपपत्तिस्‌ आशङ्क्य निराचष्टे 
रचनाजुपपत्ते् नानुमानम्‌ । ननु सुसुक्षणां वाक्यार्थनिर्णयप्रतिवन्धनिरासाय 
वेदान्तानां तापपर्य निश्चेतुमिदं शाखम्‌ आरब्धम्‌, तचच निर्दोषतया निश्चितम्‌; 

रत्वमभाका अनुवाद 

साँख्य, नैयायिक, वौद्ध, जैन, पाशुपत आदि जिनके तत्वको नहीं जानते उन रघुपुगव 

( श्रीरामचन्द्रजी ) को में अणाम करता हूँ ॥ १ ॥ ॥ 
नहामें जेसे सव धर्मोकी उपपति संभव है उसी प्रकार प्रधानमें भी सवधर्मोकी 
उपपत्ति सम्भव है ऐसी आशङ्का करके निराकरण करते हें~~''रचनाचुपत्ते्चनानुमानम्‌” । 
यदपि समुक्षओंके वाक्यार्थके निर्णय करनेंसे जो प्रतिबन्धक हें उनके निराकरण 
द्वारा वेदान्तोंके तात्पर्य्यका निगेय करनेके लिए इस शाज्रका आरम्भ किया गयाहै । 


१११४ ब्रह्मसंत्र [ अ० है पा० २ 


भाष्य 

तथापि वेदान्तवाक्यानि व्याचक्षाणेः सम्यग्दर्शनप्रतिपक्षभूतानि सांख्यादि- 
दर्शनानि निराकरणीयानीति तदर्थः परः पादः प्रवर्तते । वेदान्तार्थ- 
निर्णयस्य च सम्यग्दशेनाथत्वात्‌ तन्निणेयेन स्वपक्षस्थापन प्रथमं कृतं तद- 
स्यहितं परपक्षप्रत्याख्यानादिति । ननु मुग्नुक्षणाँ मोक्षसाधनत्वेन सम्यग्द्‌- 
शननिरूपणाय स्वपक्षस्थापनमेच केवलं कहुँ युक्तं किं परपक्षनिराकरणेन 

साष्यका अनुवाद 

किसीको दूषित करनेके लिए प्रवृत्त नहीं हुआ है, तथापि वेदान्तवाक्योंका 
व्याख्यान करनेवालेको सस्यग्दशैनके प्रतिपक्षभूत सांख्य आदि दशैनोंका 
निराकरण करना चाहिए, इसीके लिए यह पाद प्रवृत्त हुआ है। वेदान्तवाक्योंफे 
अर्थका ठीक ठीक निर्णय करनेका प्रयोजन तच्वज्ञानकी प्राप्ति ही है, इसलिए 
निर्णयसे . पहले अपने पक्षकी स्थापना की, क्योंकि अन्य सतफे खण्डन करने 
की अपेक्षा बह अभ्यर्दित--श्रेष्ठ है। परन्तु सुसुक्षुओंके मोक्षप्राप्तिके साधन रूपसे 
तत्त्वज्ञानके निरूपण करनेके लिए केवळ खपक्षका स्थापन करना ही युक्त है, दूसरेके 


रत्नभभा 

ततः परपक्षनिरासातमकोऽयं पादः अस्मिन्‌ शास्रे न सङ्गतः, तन्निरासस्य मुमु- 
द्वनपेक्षितत्वादू इति आक्षिपति--यच्चपीति । परपक्षनिराकरण विना स्वपक्ष- 
स्यैययोगात्‌ तत्‌ कर्तव्यम्‌ इत्याइ--तथायीति । व्हि स्वपक्षखापनात्‌ प्रागेव 
परपक्षभ्त्याख्यान कार्यमित्यत आइ--वेदान्तार्थति । वेदान्ततात्पर्यनिर्णयस्य 
फरुषज्ज्ञानकरणान्तभवादू अभ्य्हितत्वम्‌ । ननु रागद्वेषकरत्वात्‌ परमतनिराकरणं 
न कार्यमिति शकृते--नन्विति । तत्त्वनिर्णयप्रधाना खहिव्यं कथा आरब्धा, 
तत्वनिणेयश्च परमतेषु अश्रद्धा विना न सिध्यति, सा च तेषु आन्तिमूलत्वनिश्चर्य 

रत्वम्रमाका अनुवाद 
क्योकि अन्यमतोंके खण्डन की सुसुछुओंको अपेक्षा नहीं हे ऐसा आक्षेप करते हैं—“यद्यपि' 


इत्मादिसे । पर पक्षका निराकरण किये विना अपना मत स्थिर नहीं हो सकता इसलिए 
परपक्षका निराकरण करना चाहिए ऐसा कहते ह~ ''तथापि” इत्यांदेसे । तव अपने पक्ष 


का स्थापन करनेके पहले परपक्षका खण्डन करना चाहिए था इसपर कहते हें--“वेदान्तार्थ' 
इत्यादि । वेदान्ततात्पर्यका निर्णय सफल तत्त्वज्ञानके साधनोके अन्तत होनेसे श्रेष्ठ है। 


परपक्षके खण्डन से रागद्वेष होता है इसलिए उसका खण्डन नहीं ददि 
७. (सित ड्‌ ए का स डन नदी करना चाहिए ऐसी शङ्का 
तह” पड इलादिसे। इस शाका जो आरम्भ किया गया है, उसका प्रधान फल तत्त्वका 
७ पक निर्ण Se ~ > 
निणेय करना ही हे । और तत्त्वनिणयकी तवतक सिद्धि दोनी काठेन हैं जबतक कि पर मतमें 
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oe 


भाष्य 


प्रविद्वेयकरणेन । बाढमेवम्‌, तथापि महाजनपरिग्रहीतानि महान्ति 
सांझ्यादितन्त्राणि सम्यग्दर्शनापदेशेन परवृत्तान्युपलभ्य भवेत्‌ केषांचिन्मन्द- 
मतीनामेतान्यपि सम्यग्दर्नायोपादेयानीत्यपेक्षा । तथा युक्तिगाढत्व- 
सम्भवेन सर्वक्षभापितत्वाच श्रद्धा च तेषु इत्यतस्तदसारतोपपादनाय भ्रय- 
भाष्यका अनुवाद 
साथ ट्रेप फलानेबाले अन्य मतका खण्डन करनेसे क्या प्रयोजन है ? आपका 
कथन ठीक है, तो मी सांख्य आदि तन्त्र--शास्त्र महाजनों द्वारा परिग्रहीत-- 
स्वीकृत हैं, और तत्त्वज्ञानके निरूपणके व्याजसे प्रवृत्त हुए हैं, उनको प्राप्त 
करके कितने ही मन्दमतियों की यह अपेक्षा हो कि ये भी तत्त्वज्ञानके लिए 
उपादेय--माह्य हें । उसी प्रकार उनमें दृढतर युक्तियॉका होना सम्भव है 
और वे सर्वज्ञसे उपदिष्ट दें, अतएव उनमें मन्दमतियां की श्रद्धा मी 
हो सकती है, इसलिए 'वे शास्त्र असार हैं? ऐसा उपपादन करनेके लिए प्रयत्न 


रत्नप्रमा 

विना न सिध्यति, स चेमं पादं विना नेति स्वसिद्धान्तसंरक्षणार्थत्वात्‌ मधान- 
सिद्धघर्थत्वाद्‌ अयं पादः अस्मिन्‌ शाखे संगत» संगतत्वादू वीतरागेणापि कर्तव्य 
इत्यमिसन्धाय उक्ताङ्गीकारेण समाधत्ते--वाढसित्यादिना । अपदेशेन-व्याजेन, 
मन्दमतीनां तेपु श्रद्धानिमित्तानि बहूनि सन्तीति तन्निरासाय यल्नः क्रियते 
इत्यर्थः । स्वमतश्रद्धापरमतद्वेषौ ठु प्रधानसिद्धयर्थत्वादू अडूगीकृतो, नापि अयं 
द्वेषः, परपक्षलबुद्धधा हि निरासो द्वेषमावहति--न छु तत्त्वनिणेयेच्छया कृत इति 


रत्रप्रभाका अनुवाद 
अश्रद्धा न हो जाय । और अश्रद्धा तवतक नहीं हो सकती जवतक परपक्षोंकी भ्रान्तिमूलकताका 
निश्चय न हो जाय । इस पादके बिना चद निश्चय नहीं हो सकता, इसलिए अपने सिद्धान्तका 
संरक्षण करने और व्रझकी सिद्धि करनेके लिए यह पाद इस शास्त्रमें संगत है । संगत 
दोनेसे वीतरागपुरुषांको भी इसका अध्ययन करना चाहिए ऐसा विचार कर पूर्वोक्तके अंगीकारसे 
समाधान करते हैं--वाढम” इत्यादिसे । अपदेश--व्याज । मन्दमतियॉकी उन दरशेनोंमें 
श्रद्धा होनेके अनेक कारण हे । उनका खण्डन करनेके लिए यह प्रयत्न किया जाता है ऐसा 
तात्पर्य दै। मुख्य सिद्धान्तकी सिद्धिके निमित्त अपने मतमें श्रद्धा और पर पक्षमें द्वेषका 
स्वीकार किया गया दै । परन्तु वास्तवमें यह द्वेष नहीं है। यह दूसरेका पक्ष दे इस घुद्धेसे 
यदि उसका खण्डन किया जाय तो वह देषका कारण हो सकता दै किन्तु तत्त्व निणयकी 
इच्छासे परपक्षका खण्डन द्वेष नहीं हो सकता ऐसा समझना चाहिए । पुनरुक्तिकी शङ्का करते 


१११६ जहत [ जे० २१० रे 


“~ 


भाष्य 

स्यते । नज्ञु ईक्षतेनीशब्दम्‌? (ब० ० ११५), 'कासाच नाजुमानापेक्षा' 
( ब्र० सूर १।१।१८ ) 'एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः (न्न० सर० 
१।४।२८) इति च पूर्वत्रापि सांख्यादिपश्चपतिक्षेपः कुतः, कि पुनः कृत- 
करणेनेति । तदुच्यते-सांख्यादयः स्पपक्षस्थापनाय वेदान्तवाक्यान्य- 
प्युदाहत्य स्वपक्षाजुश॒ण्येनिव योजयन्तो व्याचक्षते, तेपां यद्याख्यानं तद्चा- 
ख्यानाभास न सम्यण्व्याख्यानमिस्येतावत्‌ एवं कुतस्‌ । इह तु वाक्य- 
निरपेक्षः स्वतन्त्रस्तद्यक्तिप्रतिपेधः क्रियते इस्येष विशेषः । 

माष्यका अनुवाद 

किया जाता है। परन्तु 'ईक्षतेनोशव्दम? “कामाच्च नाचुमानापेक्षा' 'एतेत सर्वे 
व्याख्याता व्याख्याताः! इत्यादि सूत्रोसे पूर्वमे भी साख्य आदि पक्षोंका खण्डन 
किया गया है, सो फिर पिष्टपेषण करनेसे क्या लास है ? इसका उत्तर कहते हैं | 
सांख्य आदि अपने अपने सतकी स्थापना करनेके लिए वेदान्तवाक्योंको उद्धृत 
कर स्वपक्षके अनुसार उनकी योजना करते हुए व्याख्यान करते हैं । उनका 
जो व्याख्यान है, वह व्याख्यानका आभास है, सम्यग्‌ व्याख्यान नहीं है, इतना 
ही पूवेसें प्रतिपादन किया गया है. । इस पादमें तो वेदान्तवाक्यां की अपेक्षा च 


रखते हुए खतन्त्ररुपसे उनकी युक्तियोंका प्रतिपेध किया जाता है, पूर्वके प्रतिपेध 
और इस प्रतिपेधमें इतना विशेष है । 


रत्वममा 

मन्तव्यस्‌ । पौनरुक्तं शङ्कते - नन्वीक्षतेरिति । पूर्व सांख्यादीनां अ्रत्यथीनुआ- 
हकतर्कनिरासादू अश्रोतत्वमुक्तस्‌, संप्रति श्रुत्यचपेक्षाः तदीयाः स्वतन्त्रा युक्तयो 
निरस्यन्त इति अर्थभेदात्‌ न पुनरुक्तिः इत्याह--तदुच्यत इति । 

प्रधानस्‌ अचेतनं जगदुपादानमिति सांख्यसिद्धान्तः अन्न विषयः, स कि प्रमाण- 
सूको भ्रान्तिसूळी वा इति सन्देहे “सर्वधर्मोपपतेश्व” इत्युक्तधर्माणां प्रधाने सम्भवात्‌ 

रत्वम्रभाका अनुवाद 

ह---“चन्वोश्षते”” इत्यादिसे पहले सांख्य आकिके शरत्यचुम्राहक तकौका खण्डन कर उनका 
सत अश्रीत ( श्रुतिविरुद्ध ) कहा गया है, अव उनकी श्चुतिकी अपेक्षा न रखनेवाली स्वतन्न 
युक्तियांका खण्डन किया जाता है। इस मकार अर्थभेद--विपयभेद दोनेसे पुनराके नहीं है 
ऐसा कहते ई--“तहुच्यते” इत्यादिसे । अचेतन प्रधान जगत्‌का उपादान कारण है यह 


साख्य सिद्धान्त इस अधिकरणका विषय है । बह प्रमाणमूलक है या भान्तिमूलक है ! ऐसा 
तन्द्‌ र ~ 
ई उपस्थित हेनिपर 'सर्वधमोपत्तेश” इस सूत्रमे कहे गये सब धर्मोका प्रधानम संभव 
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भाष्य 

तत्र सांख्या मन्वन्ते--यथा घटशरावादयो भेदा यृदात्मनाऽन्तरीयमा- 

ना सुदात्मफसामान्यपूर्यका लोके च्टाः तथा सर्व एव चाद्याध्यास्मिका 
मेदाः सुखदुःलमोहातमतयाऽन्वीयमानाः सुखदुःखमोहात्मकसामान्यपूर्यका 
भवितुमर्हन्ति । यत्‌ सुखदुःखमोहात्मक सामान्यं तत्‌ त्रिगुण प्रधानं सृद्द- 

भाप्यका अनुवाद 

सांख्योका यह सत है कि जैसे घट, शराब आदि विकार मिट्टीसे युक्त दोनेके 
कारण मृक्तिकारूप असाघारणवाले कारण हैं, ऐसा लोकमें देखा जाता है, वैसे ही 
सब चाद्य ओर आध्यात्मिक विकार सुखडुःखमोहात्मकतासे युक्त हैं । इससे उनके 
असाधारण कारण सुख, दुःख और भोद्दात्मक ही हो सकते हैं। जो बह सुखदुःख- 


र्त्नभभा 
तदेव उपादानमिति आक्षेपसंगत्या प्रमाणमूलत्वं दयन्‌ पूर्वपक्षमाह--तत्र 
सांख्या इति । स्वसिद्धान्तज्ञानत्य परमतनिरासं प्रति उपजीव्यत्वात्‌ पादयोः 
संगतिः । परमतनिरासात्मकत्वात्‌ सर्वेपाम्‌ अधिकरणानां एतत्पादसंगतिः पूर्वपक्षे 
प्रमाणमूलमतविरोधादू उक्तश्रुलर्थसमन्वयासिद्धिः फलम्‌ , सिद्धान्ते तत्सिद्धिरिति 
आपादं द्रष्टव्यम्‌ । मूलश्रीतसमम्वयदाव्यार्थित्वादू अस्य पादस्य श्रृतिसंगतिः इति 
विवेकः । भिथन्ते इति भेदाः विकाराः, ये विकारा येन अन्विताः ते तत्पकृतिका 
इति च्या्िमाह--ययेति। सवे कार्य छुखदुःखमोद्दात्मकवस्तुप्रङ्कतिकम्‌ , तदन्वित- 
खाद्‌, घटादिवद्‌ , इति अनुमानमाह--तथेति । किमर्थे प्रधानं परिणमते तत्राह- 
रत्नमभाका अनुवाद 
होनेसे प्रपान दी जगतका उपादान कारण हे इस अकार आक्षेप संगतिसे सांख्यसिद्धान्त 
प्रगाणसूलक दै ऐसा दिखलाते हुए पूर्वपक्ष करते हे--““तत्र सांख्या” इत्यादिसे । स्वसिद्धान्तका 
ज्ञान परमतके खण्डन फरनेमें उपजीव्य-आधघारभूत है इससे दोनों पादोंकी संयति जाननी 
घाहिए। इस पादके सव अधिकरण परमत खण्डनात्मक हैं, इसलिए सव अघिकरणोंकी पाद 
संगति है । पूर्वपक्षमँ प्रमाणमूलक सांख्यके विरोधसे ब्रह्मम कद्दे गये धरुखर्थसमन्वयकी असिद्दै 
फळ है और सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फळ हैं ऐसा पादसमाप्ति तक समझना चाहिए । श्रुति- 
समन्वयको दृढ करना इस पादका प्रयोजन है, अतः इस पादकी धुतिके साथ संगति है ऐसा 
विवेक हैं । मिद्यन्ते--जो भिन्न होते हैं इस व्युत्पत्तिते भेदका अर्थ विकार है । जो विकार 
जिससे अन्वित होते है, उनकी अकृति---उपादानकारण वही है ऐसी व्याप्ति कहते दे--““यथा” 
इत्यादिसे । सय कार्य सुख-दुःख-मोहात्मक वस्तुसे वने दे, उससे अन्वित दोनेसे, घट आदिके 
समान, ऐसा अनुमान कहते हैं--“तथा” इत्यादिसे । प्रधान किसळिए परिणामको आम होता 
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भाष्य 
दचेतनं.चेतनस्थ पुरुषखार्थ साधयितुं सवभावेनेव विचित्रेण विकारात्मना 
प्रवतते इति । तथा परिमाणादिभिरपि लिङ्गेस्तदेव प्रधानमनुमिमते । 
भाष्यका अनुवाद 

मोहात्मक सामान्य है, वदद न्रिगुणात्सक प्रधान है, मृत्तिकाके समान चह अचेतन 
पुरुषके भोग और मोक्षरुप अर्थको सिद्ध करनेके लिए खभावसे ही विचित्र 
विकाररूपसे प्रवृत्त होता है । उसी प्रकार कार्यगत परिमाण आदि हिंगोसे उसी 
प्रधानका वे अनुमान करते हैं । 


रत्रमसा 

चेतनस्येति । अर्थः--भोगापवर्गरूपः, तदर्थ स्वभावत एव प्रवर्तते; न तु फेन- 
चित्‌ चेतनेन प्रेय्येते इत्यथैः । तदुक्तम:-“पुरुषाथ एव हेतुन केनचित्‌ कार्यते 
करणम्‌!' ( सां० का० छो० ३१) इति । अनुमानान्तराणि तैरुक्तानि 
स्मारयति--तथेति। उक्तं हि-- 

मेदानां परिमाणात समन्वयाच्छक्तितः प्रवृत्तेश्व | 

कारणकार्यविभागादविभागाद्‌ वैश्वरूप्यस्य |! (सां०का०छो० १५) 
इति। अत्र कारिकायां समन्वयादिति लिङ्ग व्याख्यातस्‌, शिष्टनि व्याख्या- 
यन्ते । तथा हि~ क्षित्यादीनां भेदानां कारणम्‌, अव्यक्तमस्ति, परिमितत्वादू, 
घटवत्‌ । न च हष्टन्ते साध्यवैकल्यम्‌, घटोत्पत्तेः प्रागनमिव्यक्तथटादिरूपकार्य- 
विशिष्टखेन सदः अपि अव्यक्तत्वात्‌। तथा घटादीनां कारणशक्तितः मवृत्ते 

रत्वभाका अनुवाद 

है ६ इसपर कहते हैं--“चेतनस्य” इत्यादिसे । अर्थात्‌ चेतनके भोग और भोक्षरूप प्रयो- 
जनके लिए प्रधान अपने आप प्रदत्त होता है किसी चेतन हारा प्रेरित नहीं किया जाता । 
सांख्यकारिकामें--पुरुषाय एव०” ( भावी भोग और सोक्षरूप पुरुषार्थ ही करणोंको प्रवृत्त 
करता हे, वे किसी चेतन द्वारा अडत नहीं किये जाते ) ऐसा कहा है। सांख्येने जो अन्य 
अजुसान कहे दै उनका स्मरण कराते हे--''तथा” इत्यादिसे। कहा है कि भेदानां परिमाणाव्‌०' 
( विकारोंके परिमाणसे, समन्वयसे, शक्तियोंकी अइत्तिसे, कारणसे कार्यके विभाग होनेंसे उसी 
अकार विचित्र विविध अविभागसे अन्यक्त--प्रधान सिद्ध होता है ) [ यह प्रधानसाधक तकाकी 


सेग्राइक इलोक | इस काके ड पि की 
व्याख्यान किया है SHS '्सन्वयात इस लिङ्गका व्याख्याच हो गया दै । शेषका 
केया अ दै--थिवी आदि भेदोंका कारण अव्यक्त है, क्योंकि वे घर आदिके 

हब परिमित हैं। दृश्ान्तमें भव्य कारण है” इस साध्यका अभाव है ऐसा नहीं कहा 
1 सकता, क्योंकि घटकी उत्पत्तिके पूर्व अभिव्यक्त न हुए घट आदि रुप कार्य विशिष्टलसे - 
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साष्य 
बलेनेवेत (1 ~ 

तत्र बदासः--यदि द्टान्तवरेनेषेतन्निरूप्येत नाऽचेतनं लोके चेतना- 

पका भाष्यका अनुवाद 

ऐसा पूर्वपक्ष होने पर सिद्धान्ती कहते हैं--यदि दृष्टान्तके बळसे ही इसका 

रत्नमभा 

महदादिकायाणामपि कारणशक्तितः प्रवृत्तिः वाच्या, तच्छक्तिमत्‌ कारणम्‌ अव्यक्तस्‌। 
किञ्च, कारणात्‌ कार्यस्य विभागो-जन्म इश्यते । क्षितेः मृत्तिका जायते, ततो घट 
इति । एवमविभागः--परातिङोम्येन प्रयो इश्यते; धटस्य सृत्तिकायां कयः, तस्याः 
क्षितौ, क्षितेः अप्सु, अपां तेजसि इति एतौ विभागाविभागी वैश्वरूप्यस्य--विचिज्नस्य 
भावजातस्य दृश्यमानौ एथक्‌ पक्षीकृती कचित्‌ कारणे विश्रान्तौ, विमागतवाद्‌ 
अविभागत्वाच, मृदि घटविमागाविभागवद्‌ इलथेः | 

सिद्धान्तयति--तत्र चदास इति । किम्‌ अनुमानैः अचेतनप्रकृतिकत्वं 
जगतः साध्यते, खतन्त्राचेतनप्रक्तिकत्वं वा ? आदे सिद्धसाधनता, अस्माभिः 
अनादित्रिगुणमायाज्गीकारात्‌ । द्वितीये घटादिइ्टान्ते साध्यामसिद्धिः इत्याह 
यदीति । खतन्त्रमचेतनं प्रकृतिरिति एतद्दृष्टान्तबळेन तदा निरूप्येत, यदि 
दृष्टान्तः कचित्‌ स्यात्‌, न तु दष्टः कचिद्‌ इति अन्वयः । स्वतन्त्रपदार्थमाह-- 

रत्वभभाका अनुवाद है 

यत्तिका भो अव्यक्त है इसी प्रकार घट आदि कार्योंकी कारणशक्तिसे श्रद्कति हेनिसे महद्‌ 
आदि कार्योकी भी कारणशाकिसे अब्वत्ति कहनी चाहिए। वद शक्ति कारण अव्यक्त है! 
और कारणसे कार्यका जन्म दिखाई देता हे । एंथिवीसे मिठ्ली पदा होती है, मिश्च घट 
होता हैं । इसी प्रकार अविभाग अथात्‌ उत्पत्तिसे उलटे कमसे प्रख्य दिखाई देता हे-- 
घटका मिट्टीमें, मिद्टीका एथिवीमें, शथिवीका जलमें आर जलका तेजमें 
ख्य होता है। इस प्रकार वेश्वरूपके--विचित्र पदार्थसमूहके ये बिभाग और अविभाग 
जो देखे जाते हैं, वे दोनों एथक्‌ एथक्‌ पक्षरूपसे खीङत हैं, वे दोनों किसी एक कारणमें 
विश्रान्त हैं, विभाग और अविभाग होनेसे मृत्तिकामँ घटके विभाग और अविभागके समान 


ऐसा भावार्थ हे । 10. छै हि 
इस प्रकार पूर्वपक्ष कहकर सिद्धान्त कहते ई-- तत्र वदामः” इत्याइस । 


क्या अचुमानेसि जगत, अचेतनप्रक्ठतिक है--जगतकी प्रृति--उपादान कारण--अचेतन है, 
यह सिद्ध करते हो, या खतन्त्र अचेतन इस जगत्‌की प्रति है, ऐसा सिद्ध करते 
हो १ प्रथम पक्ष यदि मानो, तो सिद्धसाधनता दै--जो सिद्ध है उसीको सिद्ध करते 
हो, क्योंकि ईथरसे अधिष्ठित अनादि त्रिशुणात्मक मायाको जगतकी प्रकृतिरृपसे हम भी 
स्वीकार करते हैं। यदि द्वितीय पक्षका ग्रहण करो तो घट आदि च्थन्तोमें साध्य अप्रसिद्ध है, 
ऐसा कहते हैं---यदि”” इत्यादिसे । स्वतन्त्र अचेतन प्रकृति है, इसका रन्तसे तभी निरूपण 
किया जा सकता है, जब कहीं इशान्त हो परन्तु दृष्टान्त कहीं सी दिखाई नहीं देता, ऐसा 
१४१ 
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भाष्य 
नधिष्ठितं स्वतन्त्र किञ्चि दविशिष्टपुरुपार्थनिर्षेतेनससर्थान्‌ विकारान्‌ पिरचयदू 
इष्टस्‌ । गेहप्रासादशयनासनविहारभूम्यादयो हि लोके प्रज्ञावद्भिः शिरिप- 
मिर्यथाकालं सुखदुःखमाप्रिपरिहारयोग्या रचिता इशयन्ते, तथेदं जगद- 
खिल एथिव्यादि नानाकर्मफलोपभोगयोग्य वाह्यम्‌, आध्यात्मिकं च शरी- 
रादि नानाजार्यन्वितं प्रतिनियतावयवविन्यासमनेककर्मफलानुभवाधिष्ठाने 
साष्यका अनुवाद 
निरूपण किया जाय, तो लोकमें स्वतन्त्र--चेतनसे अनधिष्ठित अचेतन विशिष्ट 
पुरुषार्थके साधनमें समर्थ विकारों की रचना करता हुआ नहीं देखा जाता । 
घर, सहल, शयन, आसन, विद्दारभूमि आदि कालके अनुसार सुखकी प्राप्ति 
और इुःखका परिहार करने योग्य पदार्थ बुद्धिमान्‌ शिल्पियांसे रचे गये देखनेमें 
आते हैं, पैसे भिन्न सिन्न क्मेफळके उपभोगके योग्य परथिवी आदि वाह्य जगत्‌ 
और भिन्न भिन्न जातियोंसे युक-असाधारण अवयबॉसे युक्त अनेक कर्मफलोंके 
रत्नमा 
चेतनाधिष्ठितमिति । परकीयस्य साध्यस्य अप्नसिद्धिस्‌ उचस्वा स्मतिपक्षं वक्तु 
यद्‌ विचित्ररचनात्मकं कार्य तत्‌ चेतनाधिष्ठिताचेतनप्रकृतिकम्‌ इति व्याप्तिमाह -- 
गेहेति । इदं जगत्‌ चेतनाधिष्ठिताचेतनप्रङ्तिकम्‌ , कार्यत्वाद्‌ , गेहवदिति प्रयोगः । 
विपक्षे विचित्ररचनानुपपत्तिरूपं त्रोक्तं वाधकतर्क वक्तुं जगतो वैचिब्यमाह--- 
तथेति । बाह्यम-धथिव्यादि भोग्यम्‌ , आध्यात्मिकम्‌ शरीरादि च भोगाधिष्ठानमिति 
विभागः । प्रतिनियतः असाधारणः अवययानां विन्यासो रचना यस्य तद्‌ इत्यर्थः । 
इत्थं विचित्र जगत्‌ चेतनानघिष्ठिता जडग्रकृतिः कथं रचयेत्‌ न कथमपि इत्यर्थः । 
रत्वममाका अनुवाद 


अन्वय है। खतन्त्र पदका अर्थ कहते हैं-“चेतनानधिष्ठितम्‌” इल्यादिसि। सांख्यका साध्य अप्रसिद्ध 
है, ऐसा कहकर देतुका सत्प्रतिपक्ष कहनेके लिए 
अधिष्ठित अचेतनप्रकृतिक है --उसकी प्रकृति 


इत्यादिसे । जगत्‌ दो प्रकारका है, वाझ 
भोग्य है और आध्यात्मिक--शरीर आदि भोगका 
तिनियत--असाधारण है अवयवोंकी रचना जिसकी, उसे 
ऐसे विचित्र जगतकी चेतनसे अधिष्ठित न हुई जड़ 
किसी प्रकार भी रचना नहीं कर सकती-~एऐसा 


प्रतिनियतावयव विन्यास कहते हैं । 
प्रकृति फेस रचना कर सकती है! 


अधि० १ सू० १] शञाङ्करमाप्य-रत्नप्रमा-माषाबुचादसद्ित ११२१ 


भाष्य 
इञ्यमानं प्रज्ञावद्भिः सम्भाविततमेः शिल्पिभि्मनसा5प्यालोचयितुमशक्यं 
सत्‌ कथमचेतर्न प्रधानं रचयेत्‌ | छोष्टपाषाणादिष्वदष्टत्वात्‌ । शदादिष्वापि 
कुम्भकारायधिष्ठितेषु चिशिशकारा रचना इश्यते, तद्वत्‌ ग्रथानस्यापि 
चेतनान्तराधिष्टितत्वम्रसङ्गः । न च सुदाष्युपादानस्वरूपव्यपाश्रयेणेच धर्मेण 

भाष्यका अनुवाद 

अचुभवका अघिष्ठानरूप दश्यमान शरीर आदि आध्यात्मिक जयत्‌, जिसकी 
आलोचना बड़े वड़े बुद्धिमान्‌ शिल्पी मनसे मी नहीं कर सकते, उसकी रचना 
अचेतन प्रधान कैसे कर सकता है ? ढेळे, पत्थर आदि अचेतनोंमें ऐसी शक्ति 
नहीं देखी जाती । हां, मृत्तिका आदिमें भी कुम्भकार आदिसि अधिष्ठित होनेपर 
विशिष्ट आकारवाळी रचना देखी जाती है। इसी प्रकार प्रधानको भी अन्य 
चेतनसे अधिष्ठित मानना पडेगा । मृत्तिका आदि उपादानके स्वरूपका आश्रय 

रलग्रभा 
यत्‌ चेतनानधिष्ठितम्‌ अचेतनं तत्‌ न कार्यकारि इति व्याप्तिमू उक्ततर्कमूलभूतामाह- 
ठोटेति । चेतनाम्रेरितेषु छोष्टादिषु कार्यकारित्वाद्शनाद्‌ इत्यर्थ: | किञ्च, अनादि- 
जडप्रकृतिः चेतनाधिष्ठिता, परिणामित्वात्‌, मृदादिवद्‌ इत्याह--सृदिति । ननु 
मृदादिदष्टान्ते द्वयमपि अस्ति--अचेतनत्वं चेतनाधिष्ठितत्वं चेति । तत्र परिणा- 
मित्वहेतोः अचेतनत्वमेव व्यापकम्‌ मृदाद्स्वरूपत्वेन अन्तरङ्गत्वात्‌, न तु 
ेतनाधिछितत्वं व्यापकम्‌, तस्य स्दादिवाह्मकुलालादिसापेक्षत्वेन बहिरङ्गत्वात्‌, 
तथा च परिणामित्वेऽपि मूलमक्कतेः अचेतनत्वधर्मेणेव योगो न चेतनाथिष्ठितत्वेन 
इत्याशङ्कय निषेधति--न चेति । महानसहृ्टम्तेऽन्तरङ्गस्यापि महानसस्वरूपस्य 

रत्नधमाका अनुवाद 

अधै है [ जगत्‌ खतन्त्र अचेतनका कार्य नहीं है, विचित्र कार्य होनेसे या विशिष्ट रचनात्मक 
होनेस्त, विशिष्ट शिल्पीसे निर्माण किये हुए प्रासाद आदिके समान, ऐसा अनुमान दै] 
जो अचेतन चेतनसे अधिष्ठित नहीं है, वह कार्यकारी नहीं है, उक्त तर्ककी सूलभूत 
इस व्याप्तिको कहते दै---“लोषट” इत्यादिसे । आशय यह कि चेतनसे अधिष्ठित न हुए 
लोट आदियें कार्यकारित्व नहीं देखा जाता दै। और “अनादि? जड़ प्रकृति चेतनसे अधिष्ठित है, 
परिणामी दोनेसे, श्ातिका आदिके समान, ऐसा कहते हैँ-- सद्‌” इत्यादिसे। परन्तु 
शत्तिका आदि इशन्तोमे अचेतनत्व और चेतनाधिछितत्व दोनों हैं, उसमें परिणामित्व इस 
हेतुका अचेतनत्व ही व्यापक है, क्योँके रत्तिका आदिका स्वरूप होनेसे वह अन्तरंग है, 


चेतनाधिष्टितत्व व्यापक नहीं है, क्योकि उसको मृत्तिका आदिसे वाइर रहनेवाळे कुछाल 
आदिको अपेक्षा है, अतः वह वहिरंग हे, इसलिए पारणामित्वसें भी मूल प्रकृतिका अचेतनत्व 
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साष्य 
सूढकारणसवधारणीयस्‌ न वाह्मकुम्भकारादिव्यपाश्रयेणेति किश्चिन्निया- 
सकमस्ति | न चेषं सति किञ्चिद्‌ विरुध्यते, प्रत्युत श्रुतिरनुग्रद्वते, चेतनकार- 
णसमर्पणात्‌ । अतो रचनाइुपपत्तेश्व हेतोर्नाअवेतन जगत्कारणमचुमातव्यं 
भवति । अन्वयादशुपपत्तेश्रेति चशब्देन हेतोरसिद्धिं सपुचिनोति । नहि 
वाह्याध्यात्मिकानां भेदानां सुखदुःखमोहात्मकतया5त्वय उपपद्यते, सुखा- 
भाष्यका अनुवाद 
करके रहनेवाले घसेसे ही मूळ कारणका निश्चय करना चाहिए और वाह्य कुम्भकार 
आदिके आश्रित घ्ैसे मूळ कारणका निश्चय नहीं करन्ना चाहिए, ऐसा कोई 
नियम नहीं है । और ऐसा होनेसे कुळ विरोध मी नहीं आता । चेतनको कारण 
मानने में उलटे श्रुति अनुग्रहीत होती है, क्योंकि वह चेतन कारणका प्रतिपादन 
करती है । इसलिए रचनाकी अजुपपत्तिरूप हेतुसे अचेतन जगत्‌ कारण है, 
ऐसा अनुमान करना उचित नहीं है। अन्वय आदिकी अचुपपत्ति होभेसे 
इस हेलुकी असिद्धिका चशब्दसे समुच्चय करते हैं, क्योंकि बाह्य और आध्या- 
त्मिक विकारोंका सुखडुःखमोदात्मकताके साथ अन्वय उपपन्न नहीं होता, 
टा कज र या ण क यी न कट, 
रत्वप्रभा 
धूमव्यापकत्व नास्ति, तद्‌मिज्चस्य बह्रिङ्गस्यापि वह्नेः तदस्तीति अन्तरङ्गत्वं 
च्यापकस्वे प्रयोजक न भवतीति भावः । किञ्च, यद्‌ अचेतनम्‌ तत्‌ चेतना विष्ठितमेव 
परिणमते-इति अङ्गीकारे वाधकाभावात्‌ प्रत्युत श्रुत्यचुमहाच तथा अङ्गीकार्यमि- 
त्याह--न चेवं सतीति । सुखडु'खमोह्वान्वयाढ इति हेतोः असिद्धिद्योतनाथैः 
सूने चकार इत्याह--भन्वयाधन्नुपपचेश्रेति । न अनुमानं युक्तमित्यर्थः । 
आदिशब्दः परिमाणादिगरहार्थः । शब्दादीनां वाह्मत्वाचुभवाद्‌ आन्तरसुखाद्या- 
रत्वममाका अनुवाद 

धमेसे ही योग है, चेतनाधिष्ठितलवसे नहीं है, ऐसी आशंका करके उसका निषेध करते हैं. 
कवच" इत्यादिसे ! महानसइझन्तमेँ यद्यपि महानसका स्वरूप अन्तरंग है,. तो सी वह धूमका 
व्यापक नहीं है और उससे भिन्न अग्नि वहिरंग है, तो भी वह धूमकी व्यापिका है, इसलिए 
अन्तरात्व व्यापकत्वं प्रयोजकत्व नहीं है, यह भाव है! और जो अचेतन है वढ चेतनाधिष्ठित 
अर ही परिणत होता है, उसके अज्ञीकारमें वाधक नहीं है। उलटा थुतिका भजुमह 
दता है, इसलिए अंगीकार करना चाहिये, ऐसा कहते हे-' न चैवं सति”,इत्यादिसे । 'सुखडुःख- 
तदक जन्वय' इस हेतुकी असिद्धि सूचित करनेके लिये सूत्रमे चकार है, ऐसा कहते हैं- 

अन्वयायडुपपत्तेख” इत्यादिसे । अनुमान युक्त नहीं है, यह अर्थ है। आदि शन्दस 
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साष्य 
दीनां चान्तरत्वमतीतेः, शब्दादीनां चातद्रूपरवश्रतीतेः, तनत्निमित्तवम्रती- 
तेश्च। शब्दाद्यविशेषेषपि च भावनाचिशेपांत्‌ सुखादिविशेपोपलव्धेः । तथा 
परिमितानां भेदानां मूलाङ्इरादीनां संसर्पूर्वकत्बं इष्ट्वा बालह्याध्यात्मि- 

भाष्यका अनुवाद 

क्योंकि सुख आदि आन्तर हैं, ऐसा प्रतीत होता है, और शब्द आदि अतद्रूप 
प्रतीत होते हैं, इसी प्रकार उनके निमित्तरूपसे प्रतीत होते हँ, और शब्द 
आदि विशेषके न होनेपर भी भावना विशेपसे सुख आदि विशेष प्राप्त 
होता है। इसी प्रकार मूढाङ्करादि परिभित विकार संसगेपूर्वक हैं, ऐसा देख- 


रलप्रमा 
स्वकखम्‌ असिद्धम्‌ तन्निमित्तत्वात्‌ च । नहि निमित्तनेमित्तिकयोः अभेदेन योगः 
अस्ति, दण्डघटयोः अदर्शनाद्‌ इत्यर्थः । किञ्च, यदि घटे मृद्ठत्‌ सुखादिकं 
शब्दादी अन्वितं स्यात्‌ तर्हि सरैः अविशेषेण सुखादिकम्‌ उपलभ्येत घटे मृद्त्‌ , 
न तथा उपलब्धिः अस्तीति योग्यानुपरूध्या हेत्वभावनिश्चय इत्याह-- 
शब्दादीति । विषयस्य एकत्वे अपि पुरुषवासनावैचिज्यात्‌ कस्यचित्‌ सुखबुद्धिः 
कस्यचित्‌ दुःखबुद्धिः । कस्यचित्‌ मोहबुद्धिः इश्यते, अतो विषयाः सुखाधात्मका 


न भवन्ति इत्यर्थः। एवं समन्वयादिति हेतुं दूषयित्वा परिमाणादिहेतून्‌ दूषयति-- 
तथेति । बुद्धयादीनां परिमितत्वेन संसर्गपूर्वकत्वसिद्धी संसष्टानि अनेकानि 
सत्त्वरजस्तमांसि सिध्यन्ति एकस्मिन्‌ संसर्गासम्भवात्‌ न ब्रह्मसिद्धिः इति सांख्य- 
रत्नम्रभाका अनुवाद 
परिमाण आदिका ग्रहण करना चाहिए । शब्द आदि वाद्य हैं, ऐसा अज्ञभव होनेसे वे आन्तर 
सुख आदि स्वरूप हैं, यद्द असिद्ध दै, उसी प्रकार शब्द आदि तो सुखादिके निमित्त है, निमित्त 
और नेमित्तिकका अभेदसे सम्बन्ध नहीं होता, क्योकि दण्ड और घटमें अभेद दिखाई नहीं 
देता, ऐसा भावार्थ दै। और घटमें शत्तिकाके समान शब्द आदि सुखादि नित्य अन्वित होते 
तो सबको समान रीतिसे उनमें घुखादिकी प्राप्ति होती, जैसे कि घटमें मृत्तिकाकी सबको 
उपलब्धि होती है, वैसे ही यहाँ भी होती, परन्तु वैसी उपलब्धि नहीं होती । इस योग्य 
अञ्चपलब्धिसे देठुके अभावका निश्चय दता है, ऐसा कहते हैं-“शब्दादि” इत्यादिसे । विषय 
यद्यपि एक ही है, तो भी घुरुषवासनाके वैचित्र्यसे किसीकी उसमें सुखबुद्धि, किसीकी दुःख- 
बुद्धि और किसीकी मोहडादि देखी जाती है, इससे विषयसुख आदि स्वरूप नहीं है, ऐसा 
समझना चाहिए 1 इस प्रकार 'समन्वयात? इस इतुको दूषित करके परिणाम आदि देतुओंको 
दूषित करते हैं-“तथा” इत्यादिसे । बुद्धि आदि परिमित होनेसे संसर्गपूवेक हैं, ऐसा सिद्ध 


आक यो, चो 


होनेपर सँसष्ट अनेक सत्त्व, रज और तम दें, ऐसा सिद्ध होता हे । एकमें संसग न होनेसे 


११२४ बरहमसूत् [ब०२पा०र 
साष्य 


क्ष (1 क ७ 
कानां भेदानां परिमितत्वात्‌ संसर्गप्वेकत्वमजुमिमानस्य सत्त्वरजस्तमसा- 
१ र तः © र ना 
सपि संसगपूर्वकत्वम्सज्भ४ परिसितत्वाविशेपात्‌ । कार्यकारणमावस्तु प्रेक्षा- 
याष्यका अनुवाद 
कर बाह्य और आध्यात्मिक विकार परिसित होनेसे संसगेपूर्वक हैं, ऐसा 
अचुमान करनेवालोंको सत्त्व, रज और तम भी संसगपूर्वक हैँ, ऐसा सानना 
पड़ेगा, क्योंकि उनमें सी परिमितत्व समान है। अपेक्षापूर्वक निमाण किये हुए 
रत्वअभा | 
स्य भावः । किमिदं परिमितत्वम्‌ ? न तावद्‌ देशतः परिच्छेदः, पक्षान्तगेताकाशे 
तस्याभावेन भागासिद्धेः, नापि कारतः परिच्छेदः, सांख्यैः कारस्य अनङ्गीका- 
रात्‌, अविद्यागुणसंसरगेण सिद्धसाधनाञ्च, नापि वस्तुतः परिच्छेदः, सत्त्वादीनां 
परस्परं भिन्नत्वे सत्यपि साध्याभावेन व्यभिचाराद्‌ इत्याह--सच्वेति । यदुक्तं 
कार्यकारणविभागो यत्र समाप्यते तत्‌ मथाननिति। तत्‌ न, ्रह्मणि मायायां वा 
समास्तिसम्भवात्‌। न च यः कार्यस्य विभागः स चेतनानधिष्टिते अचेतने समाप्तः 
इति व्यासिरस्ति सर्वत्र अचेतनेषु चेतनानधिष्ठानद्शनादू इत्याह--कार्येति | 
एतेन अविभागोऽपि व्याख्यातः । यघु यत्‌ परिमितं तद्‌ अब्यक्त- 
रत्वमभाका अनुवाद 
ब्रह्म असिद्ध है, ऐसा सांख्यका आशय हैं। यह परिमितत्व क्या है? परिमितत्वका देशसे 
परिच्छेद, ऐसा अर्थ तो हो नहीं सकता, क्योंकि पेक्षमें अन्तर्गत हुए आकाशम, ऐसे 
परिच्छेदका अभाव होनेसे हेठुमें भागासिद्ध दोष होगा । इसी प्रकार परिमितत्वका अर्थ 
कालसे परिच्छेद, ऐसा भी नहीं हे, क्योंकि सांख्य कालका अङ्गीकार नहीं करता [ पच्चीस 
तत्त्वोसे अतिरिक्त कालका वह अङ्गीकार नहीं करता ] अविद्यागुण संतर्गरूप उपाधिसे कालका 
अङ्गीकार किया है, ऐसा यदि कहो तो सिद्धसाघनता दोष होगा । उसी अकार चस्तुसे परि- 
च्छेद सी परमितलका अथे नहीं है, क्योंकि सत्त्व, आदि परस्पर भिन्न हैं, तो सी साध्यके अभावसे 
NT OP हे--"सत्त्व” इत्यादिसे। और कार्यकारणभाव जिसमें समाप्त होता 
हे, चढ प्रधान हे, ऐसा जो कहा गया हैं वह युक्त नहीं है, क्योंकि बदाम या मायामें इस समापिका 
सम्मन हैं। कार्यका विभाग चतनसे अधिष्ठित न हुआ अचेतनमें समाप्त है, ऐसी व्याप्ति 
नहीं इं, क्योकि सव्र अचेतचसें चेतनका अधिष्ठान देखा जाता है 
इत्यादेसे । इससे सांख्यकारिकाके “अविभाग? । 


प्र एः 4 (1 ts 
सा दहत ६- फाय 
इतुका भी प्रत्याख्यान „हँड भो अत्याख्वान हुआ समझना चाहिए । चाहिए । 
१-इयत्ता, इतना अदेश । 
२-"सब वाह्य और आध्यात्मिक माव अविभक्त ऐ है 358 
विमत्त एसी एक जिनकी च 
परिमित होनिसे, घट आददिके समान” NT 1 भक्ति हे, ऐसे हें, 
? १२ भदक समान” इस घनुमानमें “सव बाह्य और आध्यात्मिक भाव” पक्ष है। 
३-पव पशे 7 रहे किन्तु पक्षके एक देशमें ही रहे वह हेतु भार्गासिद्ध है । 
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“~ 


भाष्यं 
पूर्वकनिर्मितानां शयनासनादीनां दष्ट इति न कार्यकारणभावाद्‌ बाह्याध्या- 
रिमकानां भेदानामवेतनपूर्वकत्वं शक्यं करपयितुम्‌ ॥१॥ 
भाष्यका अनुवाद 
रायन, आसन, आदिका कार्ये-कारणभाव देखनेमें आता है, कारये-कारण- 
भावसे बाह्य और आध्यात्मिक विकार अचेतनप्रकृतिक हैं, ऐसी कल्पना नहीं 
की जा सकती ॥ १॥ 


रत्वमभा 


्रक्कतिपूर्यकम्‌ इति व्याप्त्यन्तरं तस्यापि गुणेषु अनादिषु परिमितेषु व्यमिचारः । 
एतेन सदृशयोः एव प्रकृतिविकारभावाद्‌ अचेतनविकाराणाम्‌ अचेतनमेव प्रतिः 
इति निरस्तम्‌ । चेतनाघिषिताऽचेतनभ्रक्तिकत्वेऽपि साहश्योपपत्तेः | “न विलक्षः 
ताद्‌? (ब्न० सू० २।१।५) इत्यत्र साइञ्यनियमस्य निरस्तत्वाश्व । एवं चेतना- 
घीनकारणशक्तितः कार्यप्रबृत्तिसम्मवात्‌ शक्तितः प्रबृत्तिलिङ्गम्‌ अन्यथासिद्धिम्‌ 
इति भावः ॥ १ ॥ 
रन्नप्रभाका अनुवाद 

जो परिमित है, वह अव्यक्ष--प्रधान अक्कतिवाला है, यह जो दूसरी व्याप्ति सांख्या 


द्वारा कही गई है, उसका भी अनादि परिमित शुणमें व्यमिचार हव! इसलिए सहशका ही 
प्रकृतिविकारभाव दोनेसे अचेतन विकारोंकी अचेतन ही प्रकृति है, इस पक्षका निरसन हुआ 


~ 


समझना चाहिए, क्योंकि चेतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृति लेनेस भी साह्य उपपन्न होता 
है। “न विलक्षणत्वात्‌’ इसमें -सादऱ्य नियमका निराकरण किया गया हे । इस प्रकार चेतनके 
अधीन कारणशाक्तिसे कार्यप्रदत्तिका संभव होनेसे शक्तिसे प्रशत्ति, यदद लिन्न अन्यथासिद्ध हे, 
एसा समझना चादिए ॥१॥ 


प्रवृत्तेश्च ॥२॥ 


पदच्छेद---पवृत्ते', च । 

पदार्थोक्ति--प्रवृत्त'-- अचेतनस्य प्रधानस्य साम्यावस्थामच्युतिरूपभवृत्तेः । 
[ चेतनमन्तरेण ] च--अनुपपत्तेः [ न प्रधान जगत्कारणम्‌ ] । 

भाषार्थ--अचेतन प्रधानकी साम्यावस्थाप्रच्युतिरूप प्रद्नत्तिकी चेतनके विना 
उपपत्ति नहीं हो सकती, इसलिए मी प्रधान जगतूका कारण नहीं हो सकता । 


११२६ ब्रह्मसूत् [अ० हे पा०२ 
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याष्य 
आस्तां तावदियं रचना, तस्सिद्ध्यर्था या प्रदिः साम्यावस्थानात्‌ 
प्रच्युतिः सरजस्तमसामङ्गाब्निभावरुपापचिबिशिएकायो भिग्नुखप्रदृत्तिता 
सापि नाऽचेतनर्य प्रधानस स्वतन्त्रस्योपपद्यते सृदादिष्वदर्शनाद्‌ रथादिपु 
भाष्यका अनुवाद 
इस रचनाको रहने दो, उसकी सिद्धिके लिए जो प्रवृत्ति--सत्त्व, रज 
और तम--गुणोंकी साम्यावस्थासे च्युति, सत्त्व, रज और तमके अंगांगिभावकी 
आपत्ति, विशिष्ट कार्योके उत्पादनमें जो प्रवृत्ति है, वह मी खतन्त्र अचेतन 
प्रधानमें नहीं घट सकती, क्योंकि मृत्तिका आदिमें और रथ आदिमें वह नहीं 
रत्वमभा 

खतन्त्रम्‌ अचेतनं करणत्वेन न अनुमातव्यम्‌, तस्य सृष्ट्यै प्रवृतेः 
अनुपपत्तेः इति चकारेण अनुपपत्तिपदम अनुषज्य सूत्रं योजनीयम्‌ । रचना- 
प्रबृस्यो; को भेद इत्याशङ्य ग्रवृत्तिलरूपमाह--साम्येति । गुणानां किर 
साम्यावस्था तस्वावां ग्रझयः, तदा न किञ्चित्‌ कार्य भवति प्रर्याभावमसङ्गात्‌ „ 
किंतु आदौ साम्यप्रच्युतिरूपं वैषम्यं भवति ततः कस्यचिद्‌ गुणस्य अन्नित्वम्‌ 
उद्भूतत्वेन माधान्ये, कस्यचिद्‌ अङ्गत्वं शेषत्वमिति अङ्गाङ्गिभावो भवति, 
तस्मिन्‌सति महदादिकार्योरपादनास्मिका प्रबृत्ति, तया विविधकार्यविन्यासो रचना 
इति मेद इत्यर्थः । गुणानां मवृत्तिः चेतनाधिष्ठानपूर्विका, प्रवृत्तित्वाद,  रथादि- 

प्रवृत्तिवत्‌ इत्याह--सापीति | विपक्षे खतन्त्रे प्रवृस्यनुपपत्तिः इत्यर्थः । 

रत्नभभाका अनुवाद 

अचेतन-अधान स्वतन्त्ररूपसे कारण है ऐसा अनुमान नहीं करना चाहिए क्योंकि सिके 

लिए उसकी अर्ति उपपन्न नहीं होती है इस प्रकार चकारसे इस सूत्रम पूर्वसूत्रसे 'अचुपपाति' 
पदकी अनुकृत कर सूजको योजना करनी चाहिए अथोत्‌ 'प्रदतेथाबुपपत्तेनोनुमान कारणम्‌' 


( मडृत्तिकी अनुपपत्तिसे प्रधान कारण नहीं है) ऐसी सूत्र योजना है। रचना और प्रवृत्तिमें 
क्या भेद है ऐसी आशंका करके प्रइृत्तिका खरूप कहते हैं-...'साम्य” इत्यादिसे । गु्णोंकी 
साम्यावस्था तत्त्वोंका प्रलय है, उस अवस्थामें कुछ भी कार्य नहीं होता । उस अवस्थामें यदि 
कोई कार्य होने लो तो अलयका ही अभाव मानना पंड़ेणा। आरम्ममें गणोंकी साम्यम्रच्युति- 
खप वेषम्य होता है । तदनन्तर उद्भूत होनेके कारण किसी एक गुणका प्राधान्य और तिरोभूत 
इत हा अन्यशुणोंका अगल-शेषत्व होता है इस तरह ुणोंका अज्ञाह्षिभाव होता है । और 
उचा हन पर महत, अहार इत्यादि कार्योत्पादनरूप अशत्ति होती हे; उस अबृत्तिसे जो विविध 
आेविन्यास होता है वह रचना है। परगति और रचनामें ऐसा भेद है--ऐसा भाव है। 
युणोंकी प्रति चेतनाधिष्ठानपूवेक है, प्रवृत्ति होनेसे, रथादिकी प्रवृत्तिके समान ऐसा कहते है-- 
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भाष्य 
च । नहि सदादयो रथादयो वा स्वयमचेतनाः सम्तश्रेतने! कुलालादिभि- 
रश्वादिभिाऽनधिष्ठिता विशिश्कार्याभिप्वसप्रवूचयों इश्यन्ते, दृष्टाचाडदृष्ट- 
सिद्धिः, अतः प्रबृस्पबुपपत्तेरपि हेतोर्नाऽचेतनं जगत्कारणमनुमातव्यं भवति | 
नतु चेतनसापि प्रवृत्तिः केवलस्य न दृष्टा सत्यमेतत्‌, तथापि चेतन- 
भाष्यका अनुवाद 
देखी जाती । मृत्तिका आदि या रथ आदि स्वयं अचेतन होने से चेतन कुभ्भकार 
आदि या अश्व आदिसे अधिष्ठित हुए विना विशिष्ट कायेकी ओर प्रवृत्तिवाळे नहीं 
देखे जाते और दृष्टसे अदृष्टकी सिद्धि होती है । इसलिए प्रवृत्तिकी अन्ुपपत्तिरूप 
हेतुसे भी अचेतन प्रधान जगतूका कारण है, ऐसा अनुमान करना ठीक नहीं 
है । परन्तु केवळ चेतनकी मी प्रवृत्ति नहीं दिखाई देती | यह ठीक है, तो मी 


रतममा 
केचित्तु मेदानां प्रवृत्तिशक्तिमत्त्वात्‌ चेतनानपिष्ठिताअचेतनप्रकृतिकलमिति शक्तितः 
पवृत्तिः इति छिङ्गं व्याचक्षते। अस्य अपि गुणेषु व्यभिचारः | कार्यत्व- 
विशेषणे च विरुद्धता, प्रवृत्तिशक्तिमत्वे सति कार्यत्वस्य घटादिषु चेतनाषिष्ठित- 
अक्कतिकत्वेन उक्तसाध्यविरुद्धेन व्याप्तिदरीनाद्‌ इति “प्रवृत्तेश्व” इति सूत्रेण 
ज्ञापितम्‌ । ननु ठोके स्वसन्त्राचेतनानां प्रवृत्त्यदशने$पि प्रधाने सा प्रवृत्ति 
सिध्यतु, तत्र आह--दष्टा्चेति । अनुमानशरणस्य तव इष्टान्तं बिना अती- 
न्द्रियार्थसिद्वययोगात्‌ इति भावः। ननु प्रधानस्य प्रवृत्तिं खण्डयता चेतनस्य 
सृष्टी परवृत्तिः वाच्या, सा न युक्ता इति सांख्यः शङ्कते--नन्विति । शुद्धचेत- 
नस्य अवृत्ययोगम्‌ अङ्गीकरोति--सत्यमिति । तर्हि केवलस्य अचेतनस्य 
रत्तमभाका अनुवाद 
“सापि” इत्यादिसे । अथीत्‌ परपक्षमें खतन्त्र अचेतन प्रघातमें प्रवात्तिकी उपपात्ि नहीं है । 
कोई लोग पदार्थोके शक्तिशाली होनेसे चेतनसे अनधिष्ठित अचेतनसे जगत्‌ उत्पन्न हुआ है इसप्रकार 
“शक्तितः प्रवृत्तिः’ इस हेतुकी व्याख्या करते हैं। इसका भी गुणोंमें व्यभिचार हें । 'कार्यत्व' 
विशेषण देनेपर विरोध आता है, क्योंकि अवृत्तिशक्तियुक्त कार्यताकी घट आदिमं उक्त व्याप्तिसे 
विरुद्ध चतनसे अधिष्ठित प्रकृतिकत्वरूपसे व्याप्ति देखी जाती दै ऐसा भ्रवृत्तेश्च' इस सून्नसे 
ज्ञापित दता हे । यदि कोई कहे यद्यपि लेकमें अचेतन पदार्थोमें स्वतन्त्रझूपसे अवृत्ति नहीं 
देखी जाती, तो भी अधानमें वह परवृत्ति सिद्ध हो £ इसपर कहते हे--“इष्ाः्व” इत्यादिसे । तुम 
अजुमानशरण सांख्य हो रष्टान्तके विना तुम्दोरे मतमै अतीन्द्रियवस्तुकी सिद्धि नहीं हो सकती 
ऐसा अभिप्राय है । अधानमें अवृत्तिका निषेध करनेवाले सिद्धान्तीको चेतनमें प्रवृत्ति कहनी 
चाहिए, वह युक्त नहीं दै सांख्य ऐसी शङ्का करता है-“नचु” इत्यादिसि। केवल चतत्में प्रवृत्ति नहीं 
१४२ 
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भाष्य 
संयुक्तस्य स्थादेस्वेतनस्थ प्रवृत्तितंश। न स्वचेतनसंयुक्तय वेतनस्य 
अबृूत्तिदेश । किं पुनरत्र युक्तम्‌ ! यस्मिन्‌ प्रवृत्तिदश तस्य सोत यत्सं- 
मयुक्तस्य दष्टा तस्य सेति । 
.नबु यस्सिन्‌ इश्यते ग्रवृत्तिस्तस्वैच सेति युक्तम्‌, उभयोः प्रत्यक्षत्वात, 
माष्यका अनुवाद 
चेतनसंयुक्त रथ आदि अचेतनकी प्रवृत्ति देखनेमें आती है और अचेतनसंयुक्त 
चेतनमें प्रवृत्ति देखनेमें नहीं आती ! परन्तु यहां क्या युक्त है! जिसमें 
प्रवृत्ति देखी जाती है, उसकी वह प्रबृत्ति हवै या जिसके संयोगसे अचेतनमें प्रदृत्ति 
देखी जाती है, उसकी है? 
पूर्वपक्षी--जिसभें प्रवृत्ति दीखती है वह उसीकी है, ऐसा ही कहना ठीक है, 
क्योंकि प्रवृत्ति और उसका आश्रय दोनों प्रत्यक्ष हैं, परन्तु केवल चेतन रथ 
रत्वमभा 
्रवृत्तिसिद्धिः अन्यथा सष्टयंयोगात्‌, तत्राहइ--तथापीति । केवलस्य चेतनस्य 
अप्रवृत्ते अपि चेतना$वेतनयोः मिथः सम्बन्धात्‌ सृष्टिप्रवृत्तिः इति भावः । इमं 
चेदान्तसिद्धान्तं सांख्यो दूषयति--न त्विति । सर्वो प्रवृत्तिः अचेतनाश्रयैव 
दृष्टा, न तु अचेतनसम्बन्धेनापि चेतनस्य कचित्‌ प्रवृत्ति: इष्टा, तस्मात्‌ न 
चेतनात्‌ सृष्टि: इत्यथैः । मतद्वयं शरुत्वा मध्यस्थः एच्छति--किं पुनरिति। 
यस्मिन्‌ अचेतने रथादौ प्रवृत्ति: इष्टा तस्यैव सा, न चेतनः तत्र हेतुः इति किं 
सांख्यमतं साधु, उत येन चेतनेन :संश्चादिना संयोगात्‌ अचेतनस्य प्रवृत्ति 
तत्युक्ता सेति वेदान्तिमतं वा साधु इति मश्‍नार्थः | सांख्य आह--नन्बिति | 
रत्वमभाका अनुवाद | 
देखी जाती यह खीकार करते है-'सल्मम्‌” इत्यादिसे । तो यद्यपि केवल अचेतनमें प्रवृत्ति सिद्ध 
होगी अन्यथा सृष्टि नहीं होगी १ इसपर कहते है--“तथापि” इत्यादिसे । केवळ चेतनमें प्रवृत्ति 
नहीं होती, तो भी चेतन और अचेतनके परस्पर सम्बन्धसे साशिकी प्रवृत्ति होगी ऐसा अभिप्राय 
है। वेदान्तीके इस सिद्धान्तको सांख्य दूषित करता है--“न तु” इत्यादिसे। सब प्रवृत्ति 
अचेतनके ही आश्रित देखी गई है, परन्तु अचेतनके सवन्धसे भी चेतनमें कहाँ मी प्रवृत्ति 
नहीं देखी जाती, इसलिए चेतनसे सृष्टि नहीं होती ऐसा सांख्यका अभिप्राय है। दोनों मतोँको 
झुनकर मध्यस्थ पूछता ई--ढिं पुनः” इत्यादेसे । अचेतन रथ आदिमें जो अवृत्ति 
देखी जाती दे, वह उसोकी है, उसमें चेतन कारण नहीं है यह सांख्यमत अच्छा है अथवा जिस 
` चेतन अश्व आदिके संयोगसे अचेतनकी प्रवृत्ति होती है उसकी है, यह वेदान्तमत अच्छा है 


` 


यह प्रश्नका अथ इ। सांख्य कहता है-नबु” इत्यादिसे. । उभयोः-दोनोंको अथोद, भवृत्ति 
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भाष्य 


न तु प्रश्‍रयाश्रयत्वेन केवलथषेतनो रथादिवत्‌ प्रत्यक्षः । प्रवूर्याश्रय- 
देहादिसंयुक्तस्यैन तु वेतनस्य सङ्कावसिद्धिः केवलाचेतनरथादिवैलश्षण्यं 
जीवददेहस्य इष्टमिति । अत एव च प्रतक्षे देहे सति दनात्‌ असति 
आष्यका अनुवाद | 
आदिकी भाँति प्रवृत्तिके आश्रयरुपसे प्रलक्ष नहीं है, परन्तु प्रवृत्तिके आश्रय जो देह 
आदि हैं, उनसे संयुक्त होकर ही चेतनके अस्वित्वकी सिद्धि होती है, क्योंकि 
जीवित देहमें केवळ अचेतन रथ आदिसे विलक्षणता दिखाई देती दै। इसीसे 


रत्वप्रमा 
उभयोः प्रवृत्तितदाश्रययोः इत्यर्थः । इृष्टाश्रयेगेव प्रवृत्तः उपपत्तो, अद 
चेतनप्रवृत्तिः न करुप्या इति भावः । आत्मनो5पत्यक्षत्वे कथं सिद्धिः तत्राह- 
प्रवृत्ती ति । जीवदूदेहस्य रथादिभ्यो बैलक्षण्य प्राणादिमत्त्वं लिङ्ग इष्टमिति इत्वा 
चेतनस्य सिद्धिः इति अन्बयः । जीवद्देददः सात्मकः, प्राणादिमत्त्वादू , व्यतिरेकेण 
रथादिवदिति आत्मसिद्धिः इत्यर्थः । देहप्रदतिः स्वाश्रयादू अन्येन ज्ञानवता 
सहभूता, प्रदृत्तिवाद्‌ , रथमवृत्तिवदू, इत्यनुमानान्तरसुचनाय प्रवृत्त्याश्रया इत्युक्तम्‌ , 
सदूभावसिद्धिः एव न प्रवर्तकत्वभू इत्येवकाराथेः । अनुमितस्य सदूभावमात्रेण 
अवृत्तिहेतुत्व सर्वत्र आकारस्याऽपि हेतुखमसङ्गात्‌ इति भावः । आत्मनः 
अप्रत्यक्षत्वे चार्वाकाणां अमोऽपि लिङ्गम्‌ इत्याह--अत एवेति । अप्रत्यक्षतादेव 

रत्वपभाका अनुवाद 


और उसके आश्रयका । जव प्रत्यक्ष दट आश्रयसे ही अवृत्तिकषी उपपत्ति दो सकती है, तव अदृष्ट 
चेतर्नमें म्रवृत्तिकी कल्पना करना ठीक नहीं हे ऐसा तात्पर्य है । आत्माके अप्रत्यक्ष दोनेसे 
उसकी सिद्धि कैसे होती है ? इसपर कहते दैं-“वृत्ति” इत्यादिसे । जीवित देहमें रथ आदिसे 
वैलश्चण्य अर्थात्‌ प्राणका अर्तित्वरूपं हेतु दिखाई देता है इससे चेतनकी सिद्धि द्दोती दद ऐसा 
अन्वय है । जीवित देइ आत्मासे युक्त है, घ्राण आदिसे युक्त होनेसे, व्यतिरेकसे रथ आदिके 
समान, इस अबुमानसे आत्मा सिद्ध होता है यह तात्पर्य है। देहपइति अपने आश्रयसे--देहसे 
अन्य ज्ञानवान्‌, आत्मासे युक्त हे, . अर्वति होनेसे, रधप्रदत्तिके समान, ऐसे अन्य अनुसान को 
सूचित करनेके लिए प्रद्मतिका आश्रय ऐसा कहा है। आत्माका सद्भाव ही सिद्ध होता है 
प्रव्तऋत्व सिद्ध नहीं होता--यह एवकारका अर्थ है । अचुमित आत्माके अस्तित्वमात्रसे यदि 
-रवर्तकत्व सिद्ध हो तो सर्वव्यापक आकाश मौ सबेत्र अंवर्तक होगा ऐसा तात्पर्ये है । आत्मा. 
प्रत्यक्ष दै इसमें चार्वाक का भ्रम भी लिङ्ग है, ऐसा कहते हं--'“अत एव” इत्यादिसे । अत एव- 


चाञ्दशनाद्‌ देहस्यैव चैतन्यसपीति लोकायतिकाः प्रतिपन्नाः । तस्माद- 
चेतनस्येव प्रवृत्तिरिति । हा 

तदभिधीयते । न जूमो यस्मिन्रचेतने अरनुतिरश्यते न तस्य 
सेति, भवतु तस्येव, सा तु चेतनाहुवतीति बूमः । तद्भावे भावात्‌ 
तदभावे चाभावात्‌। यथा काष्ठादिव्यपाश्रयाऽपि दाहअकाशलक्षणा 
विक्रियाउत्तुपलस्यमानापि च केवले ज्वलने ज्वलनादेव भवति, 
तत्संयोगे दशैनात्‌ तद्वियोगे चादशनात्‌ , तडत्‌ । छोकायतिकानामपि 
चेतन एव देहोऽचेतानानां रथादीनां प्रवर्तको इष्ट इत्यविग्नतिपिद्ध 

साष्यका अनुवाद 

जब देहका प्रत्यक्ष होता है, तव चैतन्य दीखता है और जव देहका प्रत्यक्ष नहीं 
होता, तब नहीं दीखता, इसलिए देह ही चेतन है, ऐसा लौकायतिक 
साचते हैं। इससे सिद्ध हुआ कि अचेतनकी प्रवृत्ति होती दै । 

सिद्धान्ती इसपर कहते हैं--जो अचेतनमें प्रबृत्ति दीखती है, वह उसकी नहीं 
है, ऐसा हम नहीं कहते; वह उसीकी हो परन्तु वह होती चेतनसे है, ऐसा 
हम कहते हैं, क्योंकि चेतनके अस्तित्वमें उसका अस्तित्व है और चेतनके 
अभावमें अभाव है, जैसे काष्ठ आदिमें रहनेवाली सी दाह और प्रकाशरूप 
विक्रिया केवळ अन्निमें नहीं देखी ज्ञाती, तो सी होती है असि ही 
से, क्योंकि अभिका संयोग होनेपर वह दीखती है और चियोग होनेपर 
नहीं दीखती, उसी प्रकार चेतनके साथ संयोग होनेपर शरीरमें प्रबृत्ति दीखती 
है और उसके अभावमें नहीं दीखती। चार्वाकोंके सतमें सी चेतन देह ही अचेतन 
चला TT 
इत्यः । देहान्यात्मनः परत्यक्षत्वे अमासम्भवात्‌ इति भावः । दनात्‌, प्रवृत्ति- 
चैतन्ययोः इति शेषः । मवृत्ति मत्याश्रयत्वमचेतनस्यैव इति उक्तमज्गीङत्य चेतनस्य 


प्रयोजकं सिद्धान्ती साधयति--तद्भिधीयते इति । रथादिमवृत्ती अश्वादिचेत- 
नस्य अन्वयव्यतिरेकौ स्फुटौ, ताभ्यां चेतनस्य प्रवर्तकत्वं बा्यानासपि सम्मतम्‌ 
रत्वमभाका अनुवाद 
आत्माके प्रत्यक्ष होनेसे हो । देहसे अन्य आत्मा प्रत्यक्ष हो तो चार्वाकके श्रमका असंभव हो 
जायगा ऐसा अभिप्राय है। 'दशनात के पीछे चैतन्य और प्रवृत्तिका इतना शेष समझना चादिए। 
अचेतन ही प्रति का आश्रय है इस सांख्यो पक्षका अंगीकार करके चेतन प्रवर्तक है 
ऐसा सिद्धान्त करते है--““तदभिधीयते” इद्यादिसे । रथ आदिको प्रहत्तिमें अश्व आरि 
चेतनका अन्वय और व्यतिरेक स्पष्ट है और इस अन्वय व्यतिरेकसे चेतन प्रवर्तक दद 


, आधि० ? तू०२] शाङ्करसाष्य-रतप्रमा-माषाबुवादसहित ११३१ 
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भाष्य 
चेतनस्य प्रवर्तकत्वम्‌ । नु तव देहादिसंयुक्तस्याडप्यात्मनो विज्ञानः 
स्वरूपमात्रव्यतिरेकेण प्रवृत््यन्ुपपत्तेरप्रवर्तकत्वमिति चेत्‌ , न; अयस्का- 
न्तवदू रूपादिवञ्च प्रवृत्तिरहितसथापि प्रवर्तकत्वोपपत्तेः । यथाऽयस्कान्तो 
मणिः स्वयं प्रवृत्तिरहितोऽप्ययसः भ्रवर्तको भवति, यथा वा रूपादयो 
विषयाः स्वयं ग्रहृत्तिरहिता अपि चक्षुरादीनां प्रवर्तका भवन्ति, एवं 
प्रहत्तिरहितो5पीश्वर। सबैगतः समात्मा सर्वज्ञः सर्वेशक्तिश्व सन्‌ सर्व प्रवर्त- 
येदिस्युपपन्नम्‌ । एकत्वात्‌ प्रवत्याभावे प्रवर्तकत्वाजुपपत्तिरिति चेत्‌, न; 
भाष्यका अनुवाद 
रथ आदिका प्रवर्तक माना गया है, इसलिए चेतनके प्रवतैक होनेमें कोई विरोध 
नहीं है। परन्तु तुम्हारे मतमै देहसे संयुक्त भी आत्मा की विज्ञानखरूप- 
मात्रसे अतिरिक्त प्रवृत्तिके अनुपपन्न होनेसे प्रवत्तेकत्व भी अनुपपन्न है ऐसा यदि 
कहो, तो ऐसा नहीं कह सकते, क्‍योंकि छोहचुम्बकके और रूप आदिके समान 
्रृत्तिएहित पदार्थोमें भी प्रवर्तकता देखी जाती है। जैसे छोइचुम्बक स्वयं 
प्रवृत्तिरद्दित होनेपर भी लोहेका प्रवर्तक होता दै अथवा जैसे रूप आदि विषय स्वयं 
रवृत्तिरहित होनेपर भी नेत्र आदिके प्रवर्तक होते हैं। इसी प्रकार प्रवृत्तिरहित 
होता हुआ भी ईश्वर, सर्वव्यापक, स्वोत्मा, सर्वज्ञ और सर्वेशक्तिमान्‌ दोनेसे 
सबको प्रवृत्त करे, यदद युक्त दै। एकत्वके कारण प्रवत्येका अभाव होनेसे 


रतममा 
शत्याह--लौकायतिकानामपीति | यः प्रवर्तकः स स्वयं प्रवृत्तिमान्‌ अश्वादिवदिति 
व्याप्तः आत्मनि व्यापकाभावात्‌ न प्रवर्तकत्वमिति कश्चित्‌ शङ्कते---नन्विति । 
मण्यादौ व्यभिचारात्‌ न व्यापिरिति परिहरति--नेति । वस्तुतः एकत्वेडपि 
कपितं द्वैतं प्रवस्यम अस्तीत्याह--नाविद्येति । अविद्यया कल्पिते नामरूपमपञ्च 


रतलअभाका अनुवाद 
ऐसा बाह्य---चावौंकोंको भी अभो है, ऐसा कहते दैं--“लोकायतिकानाम्‌” इल्यादिसे । 
. जो प्रवर्तक है वह स्वरूपसे प्रबृत्तिमान्‌ है, अश्व आदिके समान, ऐसी व्याप्ति होनेसे आत्माके 
व्यापक न होनेके कारण आत्मा अवतेक नहीं दै ऐसी कोई शङ्का करता है--“नचु” इत्यादिस । 
अयस्कान्तमणि आदिमें व्यभिचार है, अतः जो प्रवर्तक दै, बह स्वरूपसे अवृत्तिमान हे ऐसी 
न्याति नहीं है इस अकार शंका का परिद्दार करते हैं--'न” इत्यादि । वास्तवसे एकता 
होनेपर भी कहिपतद्वैत प्रवत्यं है ऐसा कहते हैं---“न” इत्यादिसे । “अविद्या” अविद्या 
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माष्य 
अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरुपभायावेशवशेना5प इद भत्युक्तलात्‌ । तस्मात 
संभवति ग्रहत्तिः सर्वज्षकारणत्वे न त्वचेतनकारणत्वे ॥ २ ॥ 

भाष्यका अनुवाद 
प्रवर्तकत्व॒अनुपपन्न है, ऐसा यदि कहो, तो यह नहीं कह सकते, क्योंकि 
अविद्यासे कल्पित चामरुपात्मक मायाके आवेशके बढसे उसमें ईश्वरभाव उप- 
पन्न है। ऐसा अनेक बार निराकरण किया जा चुका है। इसलिए सर्वज्ञको 
कारण साननेसें प्रवृत्तिकी उपपत्ति हो सकती है, परन्तु अचेतनको कारण मानने- 
में नहीँ हो सकती ॥ २॥ 


र्त्वभमभा 
त्येव अविद्यारूपया मायया य आवेशः चिदात्मनः कल्पितः सम्बन्धः तस्य वाः 
सामर्थ्यं तेन अन्तर्यामित्वादिकमीश्वरस्य इत्युक्तत्वात्‌ न चोचावसर इत्यर्यः ॥२॥ 
रत्वममाका अनुवाद | 


से कल्पित नामझ्प म्रपञ्चमें उस अविद्यारूप सायासे जो आवेश--चिदात्माका कल्पित सम्वन्ध 
€ =~ ती 

है, उसकी सामथ्येसे इश्वरमें अन्तयोमेत्व आदि युक्त है, अतः भाक्षेपका अवसर नहीं दै 

ऐसा अर्थ है ॥ २ ॥ 


पयोऽम्बुवच्चेत्त्रापि ॥ ३ ॥ 


पद्च्छेद्‌--पयोम्बुवत्‌, च, तत्र, अपि । 

पदारथोक्ति--पयोम्बुवत्‌--यथा क्षीरं वस्सविवृद्धये प्रवर्तते, यथा च जरू 
स्वयमेव खन्दते तद्वत्‌ प्रधानमपि खयमेच प्रवते इति चेत्‌ , [न] तन्रापि-- 
पयोऽखुनोश्च [ परमासैव भेरकः शूयते, 'योऽग्घुतिषठन्‌' इत्यादिशरुते» अत एव न 
प्रधान जगत्कारणम्‌ ]। 

भाषार्थ--जैसे दूध बछडेके पोषणके लिए स्वयं प्रवृत्त होता. है और जैसे 
जळ स्वये वहता है, उसी प्रकार मधान भी स्वयं प्रवृत्त होता है ऐसा यदि कहो, 
तो ऐसा नहीं कद सकते क्योंकि 'योऽपु तिष्ठन! (जो जल्में रहता हुआ) इत्यादि 
थुतियोसे प्रतीत होता है कि जळ आदिमें मी प्रमात्माही प्रेरक है । इसलिए 
मधान जगतूका कारण नहीं है । । " 
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भाष्य 
- ` स्यादेतत्‌, यथा क्षीरमचेतनं स्वभावेनेव वत्सविदद्धथर्थ प्रवर्तते, 
सथा च जलमचेतनं स्वभावेनेव लोकोपकाराय सन्दत एवं प्रधानमचेतनं 
खभाषेनेव पुरुषार्थसिद्धये प्रवर्तिष्यत इति । 
नैतत्‌ साधूच्यते । यतस्तत्रापि पयोग्बुनोश्रेतनाधिष्ठितयोरेव मवृत्ति- 
रित्यबुसिमीमहे) उभयवादिभसिद्धे रथादावचेतने केवरे प्रवृत्यद्शनाद । 
शास्त्रं च “योऽप्सु तिष्ठनः “योऽपोऽन्तरो यमयति' ( वृ० ३।७।४ ) 
'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि प्राच्योऽन्या नद्यः स्यन्दन्ते’ ( चृ० 
३।८।९ ) इत्येवंजातीयकं समस्तस्य छोकपरिस्पन्दितस्येश्वराचिष्ठि- 
ततां श्रावयति, तस्मात्‌ साध्यपक्षनिक्षिपत्वात्‌ पयोऽम्बुवदित्यङुपन्यासः | 
भाष्यका अनुवाद 
पूर्वपक्षी-- ठीक है, जैसे अचेतन दूध खभावसे ही बछडेकी विवृद्धिके 
लिए प्रवृत्त होता है और जेसे अचेतन जळ खभावसे ही छोकोंके उपकारके 
लिए बहता है, वैसे ही अचेतन प्रधानकी भी खभावसे ही पुरुषार्थकी सिद्धिके 
लिए प्रवृत्ति हो सकती है ? 
सिद्धान्ती--नहीं, यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि उन--दूध और जढमै भी 
चेतनसे अधिष्ठित होकर ही प्रवृत्ति होती है, ऐसा हम अनुमान करते हें, 
क्योंकि दोनों बादियॉसे सम्मत रथ आदि केवळ--चेतनसे अनधिष्ठित अचेतनोंमें 
प्रवृत्ति नहीं दीखती । 'यो$प्सु ति्ठन! (जो जळमें रहता हुआ ) 'योऽपोऽन्तरो 
यमयति? (जो जढमै रहनेवाली देवताका नियमन करता हे) 'एतख वा 
अक्षरस्य प्रशासने०” ( हे गार्गि, इस अविनाशीके प्रशासनमें पूर्वदिशाकी तरफ- 
की अन्य नदियां बहती हैं ) इत्यादि श्रृतियां ईश्वर समस्त छोकचेष्टितका अधि- 
छाता है, ऐसा कहती हैं । इसलिए साध्यवान्‌ पक्षमें प्रविष्ट होनेसे “पयोञ्म्बुवत्‌' 


रत्ममभा 

अनादिजडस्य प्रवृत्तिः चेतनाघीना, प्रवृत्तित्वात्‌ , रथादिप्रश्‍त्तिवत, इति स्थितम्‌ , 

तत्र क्षीरादौ व्यभिचारम्‌ आशङ्कय तस्यापि पक्षसमत्वेन उक्तानुमानात्‌ आगमेन 
च साध्यसिद्धः न व्यभिचार इति सूत्र व्याचष्टे-स्यादेदितत्यादिना | 

रत्वभभाका अनुवाद 

अनादि जड़की प्रवृत्ति चेतनके अधीन है, प्रवृत्ति होनेसे, रथ आदिकी पदृत्तिके समान, 

एसी स्थिति दै । उसमें दूघ आदिमें व्यभिचारकी शङ्का करके उसके भी पक्षसम होनेसे उक्त 
अनुमान और आगमसे साध्यके सिद्ध होनेसे व्यभिचार नहीं है, ऐसा सूज्नका व्याख्यान करते 


वेतनायाश्च घेन्या! स्नेहेच्छया पयसः प्रवर्तकत्वोपपत्तेः, वत्सचोपणेन 
च पयस आळृष्यसाणत्यात्‌ । न चाउम्वुनो$प्यत्यन्तमनपेक्षा, निम्नभूम्या- 
द्यपेक्षस्वात्‌ स्यन्दनस्य । चेतनापेक्षख तु सर्चत्रोपदर्शितम। 'उपसंहार- 
दर्शनाञ्चेति चेन्न क्षीरवद्वि' ( त्र० छू० २१२४) इत्यन्न तु वाह्यनिमित्त- 
निरपेक्षमपि स्तराश्रयं काये भवतीत्येतल्लोकच्ष्त्या निदर्शितम्‌। शास्रदष्ट्या 
तु पुनः सर्वत्वेश्वरापेक्षत्वमापद्यमानं न पराणुद्यते ॥३॥ 
भाष्यका अनुवाद 

(दूध और जळके समान) यह व्यभिचार स्थल नहीं है। और चेतन घेनुकी स्नेहे 

से दूध प्रवृत्त हो सकता हे और वछडेके चूसनेसे दूध खिंच जाता है। और 
जळके वहनेमें किसीकी अपेक्षा नहीं है, ऐसा नहीं है, क्योंकि उसे वहनेके 
लिए नीची भूमि आदिकी अपेक्षा है। चेतनकी अपेक्षा तो सवेत्र दिखलाई 
गई है। “उपसंहारदशेनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि' इस सूत्रमै तो वाह्य निमित्तकी 
अपेक्षाके विना मी स्वाश्रय काये होता है, ऐसा लोकदृष्टिसे दिखढाया गया है । 
शालरृष्टिसे तो सवेत्र ईश्वरकी अपेक्षा होती है, इसका अपलाप नहीं किया 
जाता॥ ३॥ | 


रत्नमसा 
साध्यपक्षेति । साध्यवता पक्षेण तुल्यत्वादू इत्यर्थः । अनुपन्यासो--न 
व्यभिचारभूमिरिति यावत्‌ | कीरे प्रवर्तकत्वेन धेन्वादेः सत्त्वाच न व्यभिचार 
इत्याह--चेतनायाश्रेति । उपर्शितम्‌ अनुमानागमाभ्यास्‌ इति शोषः | सूत्रकारस्य 
“क्षीरवद्धि” (० सू० २।१।२४) “तत्रापि? इति च वक्तुः पूर्वापरविरोधस्‌ 
आशय रोकहप्खा शाखहप्ट्या च सूजद्वयमिति अविरोधमाह--उपसंहारेति॥३॥ 
रत्वम्रभाका अनवाद 
इ->“स्यादेतत?” इत्यादिसे । “साध्यपक्ष” इत्यादि । साध्यवाले पक्षके समान होनेसे, यह 
अथ ह । ''अजनुपन्यासः --व्यभिचारस्थर नहीं हे, यह तात्पय हे । और दूधमें घेचु आदिके 
अवत्तक हानस व्यभिचार नहीं हे, एसा कहते ६--“चेतनायाश्व" इल्मदिसे । “उपदार्शितम्‌-- 
सात्र आर अउुमानसं इतना शेष हे । ''उपसंहारदशनन्नेति चेन्न क्षौरवाद्ध” इसमें दधि 
आदिके रूपमे दूध परिणत होता है, उसमें वाह्य साधनकी अपेक्षा नहीं हे, ऐसा कहा गया 
इ आर यहा ता कायमाबसे उपादान स्वरूपसे वाहभूत अधिष्ठाताकी अपक्षा ह, एसा कदा 
गया इं, इस अकार पूवापरविरोधको आरोका करके लोऋद्शेसि और शाज्रदृश्सि ये दो 


सूत्र हैं, इसालेए अविरोध दे, इस भकार शक्काका समाधान करते हैं--“उपसंदार” 
इत्याद्सि ॥.३॥ . . 5 त शि | 


अधि० १ सू० ४] शाङ्करभाष्य-रत्नप्रमा-मापाबुवादसहित ११३५ 


व्यतिरेकानवस्थितेश्रानपेक्षत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद-- व्यतिरेकानवस्थितेः, च, अनपेक्षत्वात्‌ । 

पदार्थोक्ति---च-अपि व्यतिरेकानबखितेः--साङ्घयमते गुणा; साम्येना- 
वस्थिताः मधानं तब्यतिरिकेण सहकार्यन्तरस्यानवस्थितेः, अनपेक्षत्वात्‌--पुरुषस्य तु 
असंगोदासीनत्वेन प्रवृत्तो निवृत्तो वानपेक्षत्वाभ्युपगमात्‌ [न प्रधानं जगत्कारणम्‌] । 

भापार्थ--आर सांख्यमतमें साम्यावस्थापन्न गुण ही प्रधान हें उनसे 
अतिरिक्त कमे आदि कोई सहकारी न होने और पुरुषके असंग तथा उदासीन 
होनेके कारण प्रवृत्ति या निवृत्तिमें अपेक्षाका स्वीकार न होनेसे अचेतन प्रधान 
जगत्कारण नहीं हो सकता | 


भाष्य 
साइयानां त्रयो गुणा; साम्येनावतिष्ठमानाः प्रधानम्‌, न तु तदव्य 
तिरेकेण प्रधानस्य प्रवर्तकं निवर्तक वा किंचिद्‌ वाह्ममपेक्ष्यमवस्थितमस्ति, 
पुरुपस्तूदासीनो न प्रवर्तको न निवर्तक इत्यतोऽनपेक्षं प्रधानम्‌, अनपेक्ष- 
त्वाच कदाचित्‌ प्रधानं ` महदाधाकारेण परिणमते कदाचिन्न परिणमत 
भाष्यका अनुवाद १ 
सांख्योंके मतमै साम्यावस्थापन्न तीन गुण प्रधान हैं, परन्तु उनसे भिन्न प्रधा- 
नका प्रचत्तिक था निवर्तक कुछ बाह्य अपेक्षणीय नहीं है, और पुरुष उदासीन है 
प्रवर्तक या निवर्तक नहीं है, इसलिए प्रधान अपेक्षारहित है और अपेक्षारहित 
होनेसे कभी प्रधान महदू आदि आकारोंमें परिणत होगा और कभी न होगा, 


रत्नप्रमा 

अस्तु प्रधानस्य अपि धर्मादि कर्म पुरुषो वा प्रवर्तकः इति आशङ्कथ सूत्र 

प्रवृत्तम, तब्याचष्टे-सांडयानामित्यादिना। प्रधानव्यतिरेकेण कर्मणः अनवस्थितेः 

पुरुषस्य उदासीनत्वात्‌ कदाचित्‌ सृष्टिभवृत्ति; कदाचित्‌ प्रलय इत्ययुक्तमित्यर्थः । 

कर्मणोऽपि प्रधानात्मकस्य अचेतनत्वात्‌ सदासत्वाच, न कादावित्कप्रवृत्ति 
नियामकत्वम्‌ इति भावः ॥ ४ ॥ 

रत्वमसाका अनुवाद 

धर्म आदि कमै या पुरुष प्रधानका प्रवर्तक हो, इस आशंकाको दूर करनेके लिए यह सूत्र 

अदत्त हुआ दै । उसका व्याख्यान करते दे-"'सांख्यानाम्‌” इत्यादिसे । प्रधानसे अतिरिक्त 

कर्मकरी अवस्थिति नहीं हे, और पुरुष उदासीन है इसलिए प्रधानकी कभी स्टिप्रदत्ति हो और 

कभी प्रलय हो, यह संभव नहीं दै, ऐसा अर्थ है और क्म सी भघानात्मक होनेसे अचेतन है 

और सदा वर्तमान है, इससे वह कादाचित्क प्रवृत्तिका नियामक नहीं हो सकता, ऐसा तात्पर्य हे ॥४॥ 

१४३ 


११३६ ब्रह्मसूत्र ( थ० २ पा०२ 


IIT 


भाष्य 
इत्येतदयुक्तस्‌ । ईश्वरख तु सर्वज्षत्वात्‌ सर्वेशक्तित्वान्महामायत्वाच प्रदत्त्य- 
प्रवृत्ती न विरुध्येते ॥ ४ ॥ 
भाष्यका अनुवाद 
यह अयुक्त है। ईश्वर तो सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ और महामायासे युक्त दै, इस 
कारण उसकी प्रवृत्ति और निवृत्तिमै कोई विरोध नहीं होता ॥ ४॥ 


अन्यत्राभावाच्च न तृणादिवत्‌ ॥ ५ ॥ 


पद्च्छेद--अन्यत्र, अमावात्‌, च, च, तृणादिवत्‌ । 
पदार्थोक्ति--च-अपि, तृणादिवतू--यथा तृणादिकं निमित्ान्तरनिरपेक्ष- 
मेव क्षीररूपेण परिणमते तथेव प्रधानस्यापि परिणामोऽस्तु [ इति चेत्‌ ] न, 
[ कुतः ] अन्यत्राभावात्‌-भे्वादेरन्यत्र . बठीवर्दादौ तृणादेः क्षीरभावस्य 
अभावात्‌ [ अतस्तृणादेः क्षीरीभावेऽस्ति निमित्तम्‌ ] । 
भाषार्थ---और जैसे तृण आदि अन्य निमित्तोंकी अपेक्षाके बिना ही 
दूधके रूपमे परिणत होते हैं, वैसे ही बिना किसी निमित्तकी अधेक्षाके प्रधानका 
भी परिणाम होता है ऐसा यदि कहो, तो ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि गाय 
आदि को छोड़कर बैल आदिमें तृण आदिका दूधके रूपमे परिणत होना नहीं 
देखा जाता, अतएव तृण आदिके दूध होनेमें निमित्त अवश्य है | | 
माध्य 
स्यादेतत्‌, यथा दृणपरलवोदकादि निमित्तान्तरनिरपेश स्वभावादेव 
क्वीराद्याकारेण परिणमत एवं प्रधानमपि महदाद्याकारेण परिणंस्यते इति। 
भाष्यका अनुवाद 
पूर्वपक्षी--जैसे रण, पल्लव, जळ आदि अन्य निमित्तकी अपेक्षाके बिना 
जमावे ही दश भारते रुपमें परिणत हो जाते है, पैसे ही वान सी सह 
रत्नभभा 
पुनरपि इष्टान्तबळात्‌ प्रधानस्य स्वत एव कादाचित्कमवृत्तिः इत्याशङ्कय 
निषेधति सूत्रकारः--अन्यत्रेत्यादिना । प्रच्छति--कथमिति । उत्तर-- 
हे  रख्चममाका अनुवाद 
आर अधान अपने आप ही कमी प्रवृत्त होता हे, दृष्टान्तबरूसे पुनः ऐसी झंका करके सूज्ञकार 


उ ले चे." ८ । इत्यादिसे ce ति ते 
सका निषेध करते हैं-अन्यत्र” इत्यादिसे । पूछते हैं--- कथम्‌” इत्यादिसे । उत्तर कहते 


अघि? ? सू० ५) शाङ्करमाष्य-रत्नग्रमा-मापाबुवादसहितछ ११३७ 


भाष्य, 


कथं च निसित्तान्तरनिरपे्ष तृणादीति गस्यते १ निमित्तान्तरानुपलस्भात । 
यदि हि किंचिनिमित्तणुपलमेमहि ततो यथाकामं तेन तृणाद्युपादाय क्षीरं 
संपादयेमहि, न तु संपादयामहे । तस्मात्‌ स्वाभाविकस्तृणादेः परिणाम- 
स्तथा ग्रथानस्यापि स्यादिति । 

अत्रोच्यते--भवेत्‌ तृणा दिवत्‌ स्वाभाविकः प्रधानस्यापि परिणामो यदि 
तणादेरपि स्वाभाविकः परिणामोऽभ्युपगम्येत, न त्वभ्युपगम्यते, निमित्ता- 
न्तरोपलब्धेः । कथं निमित्तान्तरोपलब्धिः १ अन्यत्रामावात्‌, घेन्वेव हप- 
शुक्त तृणादि क्षीरीमवति न प्रहीणमनइद्दद्युपशुक्तं वा । यदि हि निनि 

भाष्यका अनुवाद 

आदिके रूपमें परिणत हो जायगा । और तृण आदि अन्य निमित्तकी अपेक्षा 
नहीं रखते, यह केसे जानते हो? इससे कि अन्य निमित्तका द्शेन 
नहीं होता | यदि इम अन्य निमित्त प्राप्त कर सकते तो उसके द्वारा इच्छानुसार 
ठण आदि लेकर दूध आदिका सम्पादन कर सकते, परन्तु हम सम्पादन नहीं 
कर सकते, इसलिए तृण आदिका परिणाम स्वाभाविक है, उसी प्रकार प्रधान 
का भी परिणाम हो ? 

सिद्धान्ती--इसपर कहते दैँ--यदि एण आदिका स्वाभाविक परिणाम सी 
माना जाता, तो ठृण आदिके समान प्रधानका भी स्वाभाविक परिणाम माना 
जाता। परन्तु एण आदिका खाभाविक परिणाम नहीं साना जाता, क्योंकि 
अन्य निमित्त उपलव्ध दै । अन्य निमित्त किस प्रकार उपलव्ध है ? क्योंकि 
अन्यत्र अभाव है, कारण कि घेच्ुसे ही उपभुक्त तृण आदि दूधके रूपमें परिणत 
होते हैं, नष्ट हुए या वेळ आदिखे उपसुक्त एण दूघके रूपमे परिणत नहीं होते । 

रत्नमा 


निमित्तान्तरेति । धेन्वादि निमिचान्तरम अस्तीति सिद्धान्तयति-अत्रोच्यत 
इति । प्रहीणं- नष्टम्‌ । यदुक्तम्‌-क्षीरस्य स्वेच्छया सम्पादयितुम्‌ अशक्यत्वात्‌ . 
स्वाभाविकमिति तत्राह--न च यथाकाममिति ॥ ५ ॥ 


रत्वमभाका अनुवाद 
--''निमितान्तर” इस्यादिसे । धेनु आदि अन्य निमित्त हैं, ऐसा सिद्धान्त कहते हैं--- 
“'अत्रोच्यते” इत्यादिसे । प्रहीण-नष्ट । दूध खेच्छासे बनाया नहीं जा सकता इससे खासाविक 
है, यह जो कहा है, उसपर कहते देनन च यथाकामम्‌” इत्यादि ॥ ५ ॥ 
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. भाष्य 
मित्तमेतत्‌ स्याद्वेनुशरीरसम्वस्थादन्यत्रापि तृणादि क्षीरीभवेत्‌। न च यथा- 
कामं सालुषैन शक्यं सम्पादयितुमित्येतावता निर्निमित्तं भवति । भवति हि 
किंचित्कार्यं माइुषसम्पाद्च किंचिद्देवसम्पाधम्‌ | मनुष्या अपि शक्नुवन्त्ये- 
चोचितेनोपायेन दृणाछुपादाय क्षीरं सम्पादयितुम्‌, प्रभूतं हि कषीरं काम- 
यमानाः ग्रस्तं घासं घेवु चारयन्ति, ततश्च प्रभूतं क्षीरं रभन्ते । तस्मान्न 
तृणादिवत्स्याभाविक! प्रधानस्य परिणामः ॥ ५ ॥ 


भाष्यका अनुवाद 


यदि इसमें कोई निमित्त न हो, तो धेनुके शरीरसंबन्धसे अन्यत्र भी तृण आदि 
दुध बन जाय'। और मनुष्य अपनी इच्छानुसार उसको बना नहीं सकते, 
इतनेसे ही दूध निसित्तरहित नहीं होता, क्योंकि कितने ही कार्य मतुष्यसे 
सस्पादन किये जा सकते हैं और कितने ही देवसे । मनुष्य भी उचित उपायसे 
ठण आदिका अहणकरके दूधका सम्पादन कर ही सकते हैं, क्योंकि पुष्कल दूधकी 
कासनावाले पुरुष घेनुको पुष्कळ घास चराते हैं और उससे पुष्कळ दूध प्राप्त करते 
हैं। इसलिए तृण आदिके समान प्रधानका परिणाम स्वाभाविक नहीं है.॥ ५॥ 


अभ्युपगमेऽप्य्थाभावात्‌ ॥ ६ ॥ 
पदच्छेद---अम्युगमे, अपि, अशाभावात्‌ । 


पदार्थोक्ति--अभ्युपगमे$पि--प्रधानस्य स्वतः प्रवृत्त्यम्युपगमेडपि अथै- 
सावात्‌--प्रयोजनाभावात्‌, [ दोषस्तद्वस्थः ] । | 


भाषार्थ--अधानकी खतः प्रवृत्ति माननेपर भी प्रवत्तिका कोई प्रयोजन न 
होनेसे दोष ज्योंका त्यों है । त " 

Ce 

(१) चेलु उपयुक्त एण, प्व आदि स्वमावसे हो--चेतनकी अपेक्षाको बिना दी जैसे 

द मावम परिगत होते हे उसमें भेलुके चेतन्यकी पेक्षा नहीं है, केवळ उपयोगे भेलुको 

प्या है, बैसेदी अधान भो स्वभावसे ही परिणत दोगा चेतनका क्या प्रयोजन है! यह शंकाका 

पल ६। पेसे उपभुक्त तग आदि दूधरूपमे परिणत होते हैं इसमें मिमित्तमात्रका निषेध 

करल ६ या चेतन निमित्त का १ निमित्त मात्रका निषेध तो नहों हो सकता, क्योकि भेतुकी 


क Ba जाढपादि आदि निमित्तान्तरका संभव दै । बुद्धिपूविक कार्य करनेवाला तो 
सवश श्वर वह मी [निमित्त है ऐसा परिहारका तात्पर्य है । न 
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भाष्य 


स्वाभाविकी प्रधानप्रवत्तिने भवतीति स्थापितस्‌, अथापि नाम भवतः 
श्रद्घामतुरुष्यमानाः स्वामाचिकीमेव प्रधानस्य प्रवृत्तिमभ्युपगच्छेम तथापि 
दोपोञ्नुषज्येतेव । कुतः ? अर्थाभावात्‌ । यदि तावत्‌ स्वाभाविकी प्रधानस्य 
प्रवृत्तिन किंचिदन्यदिहापेक्षत इत्युच्यते ततो यथैव सहकारि किंचिन्नापे- 
क्षत एवं पयोजनमपि किंचिन्नापेक्षिष्यते, इत्यतः प्रधानं एरुषस्यार्थं साध- 
यितुँ प्रवर्तत इतीयं प्रतिज्ञा हीयेत । स यदि ब्रूयात्‌ सहकार्येव केवलं नापेक्षते 
न प्रयोजनमपीति, तथापि प्रधानप्रदृत्ते; प्रयोजनं विवेक्तव्यं भोगो वा स्या- 

साष्यका अनुवाद 

प्रधानकी स्वाभाविक प्रवृत्ति नहीं होती, ऐसा स्थिर किया जा चुका है । 
परन्तु आपकी श्रद्धाके अचुसार हम प्रधानकी स्वाभाविक प्रवृत्ति मान भी छ, तो 
, भी दोष आता है। किससे ? प्रयोजनका अभाव होनेसे। यदि प्रधानकी 
प्रवृत्ति स्वाभाविक है और उस प्रवृत्तिमें दूसरे किसीकी अपेक्षा नहीं है ऐसा कहो 
तो जिस प्रकार प्रधानको किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं है, उसी प्रकार किसी 
प्रयोजनकी भी अपेक्षा नहीं होगी, ऐसी अवस्थामें प्रधान पुरुषके भोग तथा 
मोक्षरूप अर्थकी सिद्धिके लिए प्रवृत्त होता है, इस प्रतिज्ञाकी हानि होगी। 
यदि चह ऐसा कहे कि प्रधान केवळ सहकारीकी ही अपेक्षा नहीं रखता 
है, प्रयोजनकी अपेक्षा तो रखता ही दै, तो भी प्रधानकी प्रवृत्तिके प्रयोजनका 


रत्नमभा 


अंस्युपममेऽप्यर्थेति । प्रधानस्य न स्वतः प्रवृत्तिः, स्वतः मवृत्त्यभ्पुपगमे 
पुरुषार्थस्य अपि अपेक्षाभावप्रसंगात्‌ इति एकः अर्थः । तत्र इष्टपत्ति निरखति-- 
इत्यतः प्रधानमिति ! उक्तप्रसंगस्य इष्टत्वे प्रेतिज्ञाहानिः स्यात्‌ इति अर्थः । 
अर्थासम्मवात्‌ न स्वतः प्रवृत्तिः इति अर्थान्तरं शङ्कापूर्वकम आह--स यदीत्या- 


रत्वमभांका अनुवाद 
“अभ्युपगमेऽप्ये” । प्रधानकी स्वतः प्रइत्ति नहीं दै, यदि स्वतः प्रब मानें, तो 
पुरुषाभकी अपेक्षाके अभावका प्रसंग आवेगा, ऐसा एक अर्थ है, उसमें इष्टापत्तिका निरसन 
करते हैं--“इत्यतः प्रधानम्‌” इत्यादिसे । जो प्रसंग कहा, उसको इष्ट मानें, तो प्रातीज्ञाकी 
हानि होगी, ऐसा अर्थ है। “परुषार्थांभावात'का पुरुषार्थके असम्भवसे खतः अनक्ति नहीं है, 
ऐसा दूसरा अर्थ शाङ्कापूर्वेक कहते हैं--“स यदि” इत्यादिसे । यदि भ्रयोजनकी अपेक्षा हो, 
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भाष्य 


दपवर्शो वोभयं वेति । -भोगश्चेत्‌ कीदशोञ्नाधेयातिशयस्य पुरुपस्य भोगो 
भवेत्‌ , अनिसोंक्षप्रसङ्गथ । - अपवर्गेश्रेत्‌ प्रागपि प्रवृत्तेरपवर्गस्य सिद्धस्वात्‌ 
्रवृत्तिरनथिका स्यात्‌ , शब्दाद्यनुपरब्धिप्रसङ्गश्च । उमयार्थताभ्युपगमे$पि 
भोक्तव्यानां प्रधानमात्राणामानन्त्यादनिमाश्चप्रसङ्ग एव । न चौत्सुक्य- 
निवृत्यर्था प्रवृत्तिः, नहि प्रधानस्याञ्चेतनस्यौ त्सुक्य सम्भवति । न च पुरुष 
भाष्यका अनुवाद 
विवेचन करना चाहिये कि भोग उसकी प्रदृत्तिका प्रयोजक है या अपवगे है 
'अथवा भोग और मोक्ष दोनों हैं। यदि पुरुषका प्रबृचिमे भोग प्रयोजक हो तो 
सुख आदि अतिशयरहित पुरुषका भोग किस प्रकार होगा ? और पुरुषके मोक्ष- 
का अभाव भी मानना पड़ेगा । यदि मोक्ष प्रयोजन हो, तो प्रवृत्तिके पूर्वेम भी 
मोक्षक सिद्ध होनेसे प्रवृत्ति निरर्थक हो जायगी और शब्द आदिकी अनुपलब्धिका 
प्रसंग आवेगा । प्रधानकी प्रवृत्ति भोग और अपवगे दोनोंके लिए दै, ऐसा मानें, तो 
सी भोगयोग्य पदार्थो--प्रधानमात्राओंके अनन्त होनेसे सोक्षके ही अभावका प्रसंग 
आवेगा । ओत्सुक्यनिवृत्ति करनेके लिए प्रबृत्ति है, ऐसा नहीं कहा ज्ञा सकता, 


रत्वमरभा 


दिना । प्रयोजनम्‌ अपेक्षितं चेद्‌ वक्तव्यम्‌ इति आह--तथापीति । कूटस्थे 
पुरुषे स्वतः सुखादिरूपस्य अतिशयस्य आधातुम्‌ अशक्यत्वात्‌ अध्यासानञ्गीका- 
रा भोगो न युक्तः। किञ्च, प्रधानप्रवृत्तेभोंगार्थत्वे मोक्षहेतुविवेकख्यात्यभावादनिर्मो- 
क्षप्रसज्ञश्व, अपवर्गीथेत्वे स्वरूपावस्यानरूपसुक्तेः खतः सिद्धत्वात्‌ प्रवृत्तिवैयथ्यैस्‌ , 
भोगाभावप्रसंगश्चेत्यथः । तृतीयं दूषयति--उभयार्थतेति । मीयन्ते भुज्यन्ते 
इति मात्राः--भोग्याः । 


रत्नभभाका अनुवाद 


तो वह कहना चाहिए, इसपर कहते इँ--“तथापि” इत्यादिसे । कूटस्थ नित्य पुरुषमें सुख 
आदि अतिशय का स्वतः आधान नहीं हो सकता और अध्यास का अङ्गीकार न होनेसे भोग 
युक्त नहीं है। | भोग सुखदुःख साक्षात्कारहूप धर्म दै, असंग पुरुषमें उसका सम्भव नहीं है। ] 
और प्रधानप्रशृत्ति ओगार्थक मानें, तो प्रकृति पुरुषके विवेक ज्ञानके अभावसे अनिर्मोक्ष प्रसङ्ग 
आवेग । यदि प्रधानप्रवृत्ति अपवर्गनिमित्तक है, ऐसा मानें तो स्वरूपावस्थानरूप सुक्तिके स्वतः 
सिद्ध दोनेसे प्रवृत्ति व्यय होगी और भोगके अभावका प्रसंग आवेगा, ऐसा अर्थ है। 
तीसरे प्रयोजनका निरसन करते हैं--“उमयार्थता” इत्यादिसे । मात्रा-मीयन्ते भुज्यन्ते इति 
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a a 


भाष्य 
स्य निर्मलस्य निष्कलस्यौत्सुक्यम्‌ । इक्शक्तिसर्गशक्तिवयर्थ्यमयाचेत्मवृत्तिः, 
तहिं दक्शकत्यबुच्छेदवत्‌ सर्भशक्त्यलुच्छेदात्‌ संसाराइुच्छेदाद निर्मोक्षः 
प्रसङ्ग एव । तस्मात्‌ प्रधानख पुरुषार्था प्रश्‍त्तिरित्येतदयुक्तम्‌ ॥ ६ ॥ 
माष्यका अनुवाद 

क्योंकि अचेतन प्रथानमें औत्सुक्य--इच्छाका सम्भव नहीं है, इसी प्रकार 
निर्मळ एवं निष्कल पुरुपमें सी ओत्सुक््य नहीं हो सकता है । प्रधानमें सगैशक्ति 
और पुरुषमें दृक्शक्तिकी सार्थकताके लिए यदि प्रबृत्तिका खीकार करो, तो जैसे 
पुरुषकी च्कशक्ति नित्य है, वैसे ही सगेशक्तिके निय होनेसे तथा संसारका विनाश 
न होनेसे मोक्षका अभाव मानना पड़ेगा। इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके 
प्रयोजनके निमित्त है, यह कथन अयुक्त है॥ ६॥ 


रत्नमभा 


“औत्सुक्यनिवृत्त्यर्थं यथा क्रियासु प्रवर्तते रोकः । 

पुरुषस्य विमोक्षार्थं प्रवर्तते तद्वदव्यक्तस! ॥ (सां०का०क्षो० ५८) 
इति कारिकोक्तं दूषयति---न चेति । औसुक्यम्‌--इच्छाविशेषः, केवळजडस्य 
आस्मनो वा न युक्त इत्यर्थः । अस्ति पुरुषस्य इक्शक्तिः चिद्रूपत्वात्‌, अस्ति च 
प्रधानस्य सर्मशक्तिः त्रिगुणत्वात्‌, तयोः शक्त्योईश्यप्राष्ट विना साथेक्यायोगात्‌ 
प्रधानस्य सुटी प्रवृत्तिरिति चत्‌ । न शाक्त्योनित्यत्वात्‌ सष्टिनित्यत्वापत्तिरित्याह--- 
इक्शक्तीति ॥ ६ ॥ 


रत्व्रमाका अनुवाद 


सात्राः--जिसका भोग किया जाय चे मात्रा हैं, अर्थात्‌ भोग्यपदार्थ “ओत्सक्यनिवृत्त्यर्थ 
यथा क्रियासु” ( जैसे--औत्सुकी निवृत्तिके लिए लोक क्रियाओंमें बृत्त होते हैं, वैसे 
ही पुरुषके मोक्षके लिए अव्यक्त--प्रधान प्रवृत्त होता है ) इस कारिकामें कथित भवृत्तिके 
निमित्त को दूषित करते हैं--“न च? इत्यादिसे । औत्डुक्य-इच्छाविशेष । औत्सुक्य केवळ 
जडमे या आत्मामें युक्त नहीं हैं, ऐसा अथ है । चिद्रूप होनेसे पुरुष में जो इक्शाकि हे, वह इर्य- 
खुष्टिके विना निरर्थक हो जायगी, उसी प्रकार प्रघानमें जो सगंशक्ति हे, वह भी सारिके 
चिना निरथेक हो जायगी, अतः प्रधान की समे भत्ति है ऐसा यदि कहो तो ऐसा नहीं कह 
सकते, शक्तियोंके नित्य होनेसे ष्टिको भी नित्य मानना पंड़ेगा ऐसा कहते हैं--“इक्शक्ति” 
इत्यादिसे ॥६॥ | र 
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DN 


पुरुषाइमवादिति चेत्तथापि ॥ ७ ॥ 


पद्च्छेद्‌--पुरुषाशमवत्‌ , इति, चेत्‌ , तथापि । 

पदार्थो क्ति--पुरुषाइमवत्‌--यथा लोके पङ्गुः पुरुषः स्वयमप्रवत्तेमानो5प्य- 
न्यमन्धं प्रवृत्तिशक्तिमन्तं प्रवत्तेयति, यथा वाऽयस्कान्तोऽइमा सन्निषिमात्रेणाऽयः 
प्रवत्षेयति [ एवं पुरुषः प्रवतैकः ] इति, चेत्‌ , तथापि-प्रधानस्य पुरुषभेयेत्वेडपि 
[ स्वातन्ञ्याभ्युपयमविरोधः, पुरुषस्य प्रवत्तैकत्वे केटस्थ्यहानिरित्यादिदोषाणां 
तादवस्थ्यस्‌ ] । 

भाषाथ--जेसे छोकमे लंगडा आदमी स्वयं चलने फिरने में असमर्थ होता 
हुआ भी गमनशक्तिसम्पन्न अन्धे आदमीको प्रवृत्त करता है और जैसे छोहचुम्बक 
सामीप्यमात्रसे छोहको मवृत्त करता है, उसी प्रकार पुरुष प्रधानका प्रवत्तक है यह 
यदि कहो तो प्रधानको पुरुष द्वारा संचालित होनेवाला मानने पर स्वीकृत 
प्रधानकी स्वतन्त्रताकी हानि और पुरुषकी असंगताकी हानि इत्यादि दोषोंसे छुट- 
कारा नहीं होगा । | 


NNN NN 


भाष्य 


स्यादेतत्‌ , यथा कश्रित्पुरुषो रक्शक्तिसंपनः भवृत्तिशक्तिषिहीनः 
पङ्शुरपरं पुरुष प्रवृत्तिशक्तिसंपन्न चक्शक्तिविहीनमन्धमधिष्ठाय प्रवतेयति, 
यथा वाञ्यस्कान्तोञ्दमा स्वयमप्रवरततेमानो5प्ययः प्रवतेयति, एवं पुरुषः 
प्रधान प्रवर्तयिष्यतीति दष्टान्तप्रत्ययेन पुनः प्रत्यवस्थानम्‌ । 

भाष्यका अनुवाद 

ऐसा हो सकता है। जैसे दरीनशक्तिसस्पन्न किन्तु गसनशक्तिविहीन 
कोई पंशु पुरुष, गमनशक्तिसम्पन्न किन्तु दशैनशक्तिरहित अन्य अन्ध पुरुषके 
कन्धेपर बैठकर उसे प्रवृत्त करता है और जैसे अयस्कान्तमणि--छोहचुम्बक स्वयं 
प्रवृत्त होता हुआ मी छोहेको प्रवृत्त करता है, वैसे ही पुरुष प्रधानको प्रवृत्त 
करेगा, ऐसे ृ्टान्तबलसे सांख्य फिर खड़ा होता है। इसपर कहते हैं--तो 


रत्वप्रसा 
उरुषस्य प्रवर्तकत्व॑ निरस्तमपि इष्ठान्तेन पुनराशङ्कक निषेधति--पुरू- 
रत्वम्रभाका अनुवाद 
उर्पक अवत्तेकत्वका निरसन किया जा चुका है, तो भी इान्तसे फिर आशंका करके 
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पक या पक 


ANN ४.४५.” 


माष्य 
अन्रोच्यते--तथापि नेव दोपान्निर्मोक्षोऽस्ति । अभ्युपेतहानं ताव- 
दोष आपतति प्रधानस्य स्वतन्त्रस्य प्रह्त्यभ्युपगमाद्‌, . पुरुषस्य च 
प्रवर्तकस्वानभ्युपगमात्‌ । कर्थं चोदासीनः पुरुपः प्रधानं प्रवर्तयेत्‌ । पङ्गुः 
रपि द्यन्ध पुरुष वागादिमिः प्रवयति, नेवं एरुषस्य कथिदापि प्रवर्तन- 
व्यापारोऽस्ति, निष्क्रियत्वान्नि्गुणत्वाच। नाऽप्ययस्कान्तवत्‌ संनिधिमात्रेण 
प्रवर्तयेत्‌, संनिधिनित्यत्वेन मवृत्तिनित्यत्वश्रसङ्गात्‌। अयस्कान्तस्य त्वनित्य- 
संनिधेरस्ति स्वव्यापारः संनिधिः, परिमाजनाधपेक्षा चाञ्स्या5स्तीत्यनुप- 
न्यासः पुरुषाइमबदिति। तथा प्रधानस्याऽचेतन्यात्‌ पुरुषस्य चोदासीन्यात्‌ 
भाप्यका अनुवाद 
भी दोषसे युक्ति नहीं है। एक तो स्वीकृत सिद्धान्तकी हानिरूप दोष आता है, 
क्योंकि खतन्त्र त्रधानकी मरवृत्तिका स्वीकार किया है. और पुरुषका प्रवत्तेकत्व स्वी- 
कार नहीं किया गया है। और उदासीन पुरुष प्रधानको किस प्रकार प्रवृत्त करेगा ? 
क्याँकि पंगु भी अन्ध पुरुषको वाणीसे प्रदत्त करता है । इस प्रकार पुरुषमें कुछ 
भी प्रवचन व्यापार नहीं है, क्योंकि वह निष्क्रिय और निगेण है। और लोह 
चुम्वकके समान सन्निधिमात्रसे भी प्रधानको प्रवृत्त नहीं कर सकता; क्योंकि 
उसके नित्य सन्निहित होनेसे परवृत्तिमें निद्यता प्राप्त होगी। [ छोहचुम्बकका 
सामीप्य अनिल है ] अनित्य समीप्यवाले छोहचुम्बकका व्यापार तो अनित्य 
सन्निधि ही है। और उसको परिमाजन-सीधा रखना आदिकी अपेक्षा 
दोनेसे “पुरुषाइमवत? (पुरुष ओर अश्मके समान ) यह सम दृष्टान्वका उपन्यास 


रत्वत्रभा 


षाइमचदिति। धानस्य खातन्ब्यं पुरुषस्यौदासीन्यं चाऽभ्युपेतं त्यज्यते इति वदन्‌ तं 
सांख्यं प्रत्याइ--कथ्चेति | पुरुषस्य परिस्पन्दः प्रयल्नगुणो वा नासीति चक्तु हेतु- 
द्वयस्‌ । प्रधानपुरुषयोनित्यत्वादू व्यापित्वाच नित्यः सन्निधिः, अशमनस्तु परिमार्जन- 
खुजुत्वेन खापनमनित्यसन्चिधिश्वेति व्यापारो5स्तीत्यनुपन्यासः, समदृष्टान्तोपन्यासो 
रत्वभभाका अनुवाद 
उसका निषेध करते हैं---''पुरुषाइमवादिति” इत्यादिसे । प्रधानको स्वतन्त्रता और पुरुषकी 
उदासीनताका जो स्वीकार किया है, उसका त्याग देगा, ऐसा कहते हुए सांख्यके प्रति कहते हे-- 
“कर्थ च इत्यादिसे । पुरुषमें पारिस्पन्द या अयत्नभुण नहीं हैं, ऐसा कहनेके लिए दो 
हेतु ' कहते दे । प्रधान और पुरुषके नित्य और व्यापक होनेसे उनकी सन्निधि नित्य है, 
लोहचुम्बककी तो परिसाजेन ऋजुझूपसे स्थापन और अनिस सन्चिघि व्यापार है, 
१४४ 
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भाष्य 
वृतीयस्य च तयोः संबन्धयितुरमावात्‌ संबस्थातुपपत्तिः । योग्यतानिमित्ते 

CRN ha © ७ 
च संबन्धे योग्यतानुच्छेदादनिर्मोक्षप्रसङ्गः । पूर्ववचेहा5प्यर्थांभावो विक- 
ल्पयितव्य। । परमास्मनस्तु स्वरूपव्यपाश्रयसौदासीन्ये सायाव्यपाश्रये च 
प्रवतकत्वसित्वस्त्यतिशयः ॥ ७॥ 

भाष्यका अनुवाद 

नहीं है। उसी प्रकार प्रधान अचेतन है और पुरुष उदासीन है और उन दोनों 
का सम्बन्ध करानेवाला तीसरा कोई नहीं है, इसलिए संवन्ध अनुपपन्न हो 
जायगा और उनकी योग्यतानिमित्तक सम्बन्ध मानें, तो योग्यताके अनुच्छेदसे 
अनिर्मोक्षका सङ्क आचेगा । और पूर्वके समान यहां भी प्रयोजनके अभावके 
विकल्पोंका विचार करना चाहिए । परमात्मा तो स्वरूपके आश्रयसे उदासीन है 
और मायाके आश्रयसे प्रवत्तेक है, ऐसा अतिशय है ॥ ७॥ 


रत्नयभा 
न भवतीत्यर्थः । ननु चिळडयोद्रेष्ट्हरयभावयोग्यता5रित, तया तद्भावः सम्बन्ध 


इत्यत आह---योग्यतेति | चिजाउत्वरूपाया योग्यताया नित्यत्वात्‌ सम्बन्धनित्यत्वा- 
पत्तिरित्यर्थः । यथा सतन्त्रमधानप्रवृत्तिपक्षो भोगोऽपवर्मः उभयं वा फलमिति 


विकरप्य दूषितः, एवं पुरुषाधीनप्रधानप्रदृत्तिपक्षोईपि फलाभावेन दूषणीय इत्याह 


पूर्ववच्चेति । सिद्धान्ते परमात्मन उदासीनस्य कथं प्रवर्तकल्वमित्याशइयाह--- 
परमास्मेति । सांख्यमते उभयं विरुद्धम्‌ , सत्यत्वात्‌ , असन्मते कल्पिता- 
कर्पितयोरविरोध इत्यतिशयः || ७ ॥ 
° रत्वम्रसाका अनुवाद 

इसलिए समद्छान्तका उपन्यास नहीं है, ऐसा अर्थ हे । यदि कोई शंका फरे कि चित्‌ 
ओर जम दरष्दुभाव और इश्यभावकी योग्यता है, [प्रधान अचेतन है, अतः उसमें दृश्यरूप 
योग्यता है और पुरुष चेतन है, अतः उसमे इष्ट्रूप योग्यता है] इसलिए उक्त योग्यतानिमित्तक 
सम्बन्ध होगा, इसपर कहते हे--“योग्यता” इत्यांदेसे । चिद्रूप और जडत्वरूप योग्यताके 
नित्य होनेसे सम्बन्ध भी नित्य मानना पड़ेगा और उससे मोक्षके अभावका असह आवेगा, 
यहद अथ हें! जसे प्रधानकी अन्रृति स्वतन्त्र है, इस पक्षको प्रइत्तिका भोग, या अपनये या 
उभय प्रयोजक है, ऐसा विकल्प करके दूषित किया है, वैसे ही पुरुषके अधीन 
अधानअह्ृत्ति है, यह पक्ष भी प्रयोजनके अभावसे दूषणीय है, ऐसा कहते हैं--“ पूर्ववच्च” इत्यादिसे। 
परन्तु वेदान्तम उदासीन परमात्मा श्रवत्तक केसे है १ इसपर कहते हैं--“परमात्मा” 
इत्मादिसे । सांख्यमतमें उदासीन और प्रवत्तेकत्व दोनों सत्य होनेसे 


~ O अ 
अक” निदान दोनेसे विरुद्ध हैं और | 
हमारे मतमे--वेदान्ता अकल्पित और कल्पित होनेसे विरोध नहीं है । 'अतिशय' 
-- 'साख्याभिमतपुरुषात्‌? इतना 


~ तचा शोष स्‌ सपना ख्यिके ठ % ३ क 
इस मकार विशेष है ॥ ७॥ सझना चाहिए। स पुरुषसे वेदान्ताके पुरुषमें 


कट कक, 
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- अबड्विब्ानुपपतेश्र ॥ < ॥ 


पदच्छेद--अन्वित्वानुपपत्तेः, च । 

पदार्थाक्ति--च--अपि, अक्लित्वानुपपत्तेः--परस्परानपेक्षणां गुणानां 
साम्यावस्थाम्रच्युत्यभावेनाज्ञाड्गित्वानुपपत्तः [ न प्रधानस्य प्रवृत्तिः भवितुमर्हति ) 

भाषाथै--एक दूसरेकी अपेक्षा न रखनेवाले युणोंकी साम्यावस्थाके नाशके 
विना अङ्गाङ्गिभावकी उपपत्ति न होनेसे प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती । 

भाष्य 

इतश्च न प्रधानस्य प्रहत्तिरवकल्पते, यद्धि सत्त्वरजस्तमसामन्यो- 
न्ययुणम्रधानभावपुत्सूज्य साम्येन स्वरूपमत्रेणावस्थानं सा प्रधानावस्था; 
तस्यामवस्थायामनपेक्षस्वरूपाणां स्वरूपपणाशमयात्‌ परस्परं प्रत्यङ्गाङ्गिमा- 
वालुपपत्तेः । वाह्यस्य च कस्यचित्‌ क्षोषयितुरमावाद शुणवेषम्यनिमित्तो 
महदाद्युरपादो न स्यात्‌ ८ ॥ 

साष्यका अनुवाद 

इससे भी प्रधानकी प्रइत्ति नहीं हो सकती, क्‍योंकि सत्त्वगुण, रजोगुण 
और तमोगुण इन तीनों गुणोंकी परस्पर शुणप्रधानभावको छोड़कर सास्यसे- 
केबळ स्वरूपमात्रसे जो स्थिति है बह प्रधानावस्था है। उस अवस्थामें परस्पर 
अपेक्षारहित सत्त्व आदि शुणोंके खरूपके नाश होनेके भयसे परस्पर अङ्गाङ्गिभाव 
नहीं बन सकता और उनमें क्षोभ उत्पन्न करनेवाले किसी वाह्य पदार्थका अभाव 
होनेसे गुणोंकी विषमतासे उत्पन्न होनेवाले सहत्‌ आदि की उत्पत्ति 
नहीं होगी ॥ ८ ॥ 

रत्वप्रसा 

किं प्रधानावस्था कूटस्थवत्‌ नित्या उत विकारिणी ! आथे दोषमाह---तस्या- 
मिति । अङ्गाङ्गिभावे साम्यस्वरूपनाशः स्यात्‌, ततः कौटस्थ्यभङ्ग इति 
मयादङ्गाङ्यित्वानुपपत्तेः रुष्टयनुपपत्तिरित्यर्थ:। द्वितीयं दूषयति--वाद्यस्येति । 
चिरकारुस्थितस्य साम्यस्य च्युतौ निमित्तं वाच्यम्‌, तन्नास्तीत्यर्थः ॥ ८ ॥ 

रत्गम्रभाका अनुवाद 

क्या प्रधानको अवस्था कूटस्थके समान नित्य दे अथवा विकारशीळ है। प्रथम 
पक्ष॑में दोष कहते दे-“तस्याम” इत्यादिते । अधात्‌ अङ्गाङ्गियाव होनेपर साम्यखरूप 
का नाश होगा और साम्यस्वरूपके नाश होनेसे कूरस्थताका भंग होगा इस भयसे 
अङ्गाङ्गिसाम्वकी अचुपपत्ति होनेसे छष्टिकी अजुपपत्ति हो जायगी । दूसरे पक्षको दूषित 
करते हैं--“वाह्मस्प” इयादिसे । चिरकालसे स्थित साम्यावस्थाके नाशके लिए कोई निमित्त 
कहना चाहिए, परन्तु वह कदा नहीं गया हे, ऐसा सावार्थ है॥ ७ ॥ _ 
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अन्यथाजुसितो च ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ॥ ९ ॥ 


पदच्छेद--अन्यथा, अनुमितौ, च, ज्ञशक्तिवियोगात्‌ । 

पदार्थोक्ति--[ न वयमनपेक्षस्वभावान्‌ गुणाननुमिमीमहे किन्छु] अन्यथा- 
प्रकारान्तरेण गुणानन्योन्यसापेक्षान्‌ । अनुमितो--एवमनुमाने सति [ न प्राणुक्त- 
दोषप्रसक्तिः इति चेत्‌, न, ] ज्ञशक्तिवियोगात--गुणानां ज्ञानशक्तिरहितत्वात्‌, 
[ स्वतः प्रवृत्युभावेनाउन्न ज्ञित्वानुपपत्तेः कार्यानुदयस्तदवस्थः ]। 

भावाथ--हम अनपेक्ष गुणोंका अनुमान नहीं करते, किन्तु प्रकारान्तर- 
से परस्पर सापेक्ष गुणोंका अनुमान करते हैं। ऐसा अनुमान करनेपर पूर्वोक्त 
दोष नहीं आता ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि वैसा अनुमान करनेपर मी गुणों- 
भें ज्ञानशक्तिके अभावसे अपने आप साम्यावस्थासे च्युति नहीं होनेसे परस्पर 
अङ्गाङ्किमाव नहीं हो सकता ऐसी स्थितिर्म कार्यकी उत्पत्ति नहीं हो सकती 
अत; पूर्वोक्त दोष ज्योंका त्यो है । 

| भाष्य 

अथापि स्यादन्यथा वयमनुमिमीमहे यथा नायमनन्तरो दोपः प्रस- 
ज्येत । नह्मनपेक्षस्वमावाः कूरस्थाथाऽस्माभिर्भुणा अभ्युपगम्यन्ते, प्रमा- 
णाभावात्‌ । कार्यवशेन तु गुणानां स्वमायोऽभ्युपणम्यते, यथा यथा 

भाष्यका अनुवाद ` 

पूवैपक्षी--जिस प्रकार यह पूर्वोक्त दोष प्राप्त न हो, उस प्रकार हम अनुमान 
करते हैं। हम शुणोंको निरपेक्षस्वभाव कूटस्थ नहीं मानते, क्योंकि पेसा 
माननेम कोई प्रमाण नहीं दै । कार्यके अनुसार शुणोंका स्वभाव साचा जाता 


रत्नभभा 
गुणानां मिथोडनपेक्षस्वमावत्वान स्ततो वैषम्यमित्युक्तम्‌, तत्र हेल्वसिद्धिमा- 
शङ्कय सूत्रकारः परिहरति--अन्यथेति । अनपेक्षस्वमावाद्‌ अन्यथा सापेक्षत्वेन 
शुणानामनुमानात्‌ पूरवसूत्रोक्तो दोषो न प्रसज्यते । न चेवमपसिद्धान्तः कार्यौनुसारेण 
रद्दभभाका अनुवाद 
सर्व आदि गुण परस्पर अपेक्षा नहीं रखते, अतः उनमें अपने आप विषमता--साम्या- 


वस्वाका नाश नहीं होता ऐसा पछि कहा जा चुका हे । उसमें 'अनपेक्ष भावत्वाद्‌? इस हेतुकी 
असिद्धिकी आशङ्का करके सूत्रकार उसका परिहार करते है-_“'अन्यथा” इत्यादिसे । अनपेक्ष 
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भाष्य 
कार्योत्पाद उपपचते तथा तथैषां खभावो5भ्युपगम्यते, चलं गुणवत्त- 
मिति चास्त्यभ्युपगमः । तसात्‌ साम्यावस्थायामापे पैपम्योपगमयोग्या एच 
गुणा अवतिष्ठन्ते इति । 
एवमपि प्रधानस्य ज्ञशक्तिवियोगाद्रचना्ुपपच्यादयः पूर्वोक्ता 
दोपास्तदबस्ा एव । ज्ञशक्तिमपि तबुमिमानः ग्रतिवादित्वाचिवर्तेत, 
चेतनमेकमनेकग्रपश्चस्य जगत उपादानमिति ब्रह्मवादप्रसज्ञात्‌ । वैप- 
म्योपगमयोग्या अपि गुणा) साम्यावख्ायां निमित्ताभावान्ञेव वेषम्यं 
भजेरन्‌, भजमाना वा निमित्ताभावाविशेपात्‌ सर्वदेव वैपम्यं भजेरन्निति 
प्रसज्यत एवायमनन्तरोऽपि दोपः ॥ ९ ॥ 
साप्यका अनुवाद 
है जैसे जैसे कार्योकी उत्पत्ति की उपपत्ति होती है वैसे वेसे गुणॉंका स्वभाव साना 
जाता है, शुणोंका स्वभाव चञ्चल है ऐसा स्वीकार किया गया है । इसलिए वे 
साम्यावस्थामें भी वेपस्यप्राप्तिके योग्य रहते हैं । 
सिद्धान्ती -इस प्रकार अनुमान करनेपर भी प्रधानमें ज्ञानशक्तिका अभाव 
होनेसे रचनाकी अनुपपत्ति आदि पूर्वोक्त दोप अ्योंके लां ही रहते हैं, उनका 
परिहार नहीं होता । यदि सांख्य प्रधानमें ज्ञानशक्तिका भी अघुमान करे तो 
वह प्रतिपक्षितासे ही निवृत्त हो जायगा, क्योंकि एक चेतन अनेक प्रपञ्चरूप 
ज्ञगतका उपादानकारण है इस ब्रह्मबादका प्रसङ्ग आवेगा । वैषस्यप्राप्तिके 
योग्य भी गुण साम्यावस्थामें निमित्तके अभावमें चिपमताको नहीं आप होंगे । 
यदि वे वैषम्यके भाजन होने छागे तो निमित्तके अभावकी तुल्यता होनेसे 
सर्वदा वैपस्यके भाजन होंगे, इस प्रकार पूर्वोक्त दोपकी प्राप्ति रह ही जाती है ॥९॥ 
SR एपमा i 
गुणखभावस्वीकारादिस्ाह--चरूं गुणवत्तमिति । पूर्वतूत्रोकताज्ञित्वानुपपत्तिदोषा- 
भावमड्गीकृत्य परिहरति--एवमधीति । कार्या ज्ञानशक्तिकर्पने ब्रह्मवादः 
स्यादित्यर्थः | अङ्गीकारं त्यजति--बैपम्येति । ॥ ९ ॥ 
रत्नश्रमाका अनुवाद 
स्वभावसे अन्यथा--विपरात अर्थात्‌ सापेक्षरूपसे यु्णोक्रा अजुसान करनेपर पूरवेसूत्रसें उक्त 
दोष नहीं आता । ऐसा अच्ुमान करनेपर सिद्धान्तकी हानि भी नहीं होती क्योंकि कार्यके 
अनुसार झुणस्वभावका अंगीकार किया गया है ऐसा कहते है-““चळं युणबृत्तम्‌” इत्यादिसे । 
पूवेसज्ञमें उक्त अज्ञात्षिभावकों अनुपपात्तिकृप दोपका अभाव जो वादाने दिखलाया हे उसका 
एक क्षणभरके लिए खीकार कर परिद्दार करते इँ--“एवसपि” इत्यादिसे । तात्पर्य यह कि 
कार्यके लिए ज्ञानशक्तिकी कल्पना करनेपर बहवादकी आराति दो जायगी । पूर्वोक्त अङ्गीकारका 
त्याग करते दैं-- “वैषम्य” इत्यादिसे ॥ ९ ॥ 
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विप्रतिषेधाबासमज्ञसस्‌ ॥ १० ॥ 


पदच्छेद--विप्रतिषिधात्‌ , च, असमञ्जसम्‌ । 

पदार्थोक्ति--च--अपि, विप्रतिषेधात-- सांख्या हि कचित्‌ महतः पञ्चत- 
न्मात्रसृष्टिं प्रतिजानन्ति कचिदहङ्कारात्‌ , कचिद्‌ दशैन्द्रियाणि कचिद्‌ ज्ञानेन्द्रि 
याणि त्वगिन्द्ियेन्तर्भीव्य संपैन्द्रियाणीति परस्परविरोधात्‌ , असमञ्जसम्‌ 
साख्यमतमसंगतस्‌ , [ तस्मात्‌ सांख्यसिद्धान्तो आन्तिमूछ इति निर्विवादम्‌ ] । 

भाषार्थ--सांस्यलोग कहीं महत्से पञ्चतन्मात्राओंकी सुष्टिकी प्रतिज्ञा करते 
हैं तो कहीं अहङ्कारसे, और कहां दश इन्द्रियोंकी प्रतिज्ञा करते हैं तो कहीं 
ज्ञनेन्द्रियोंका स्वगिन्द्रियमें अन्तर्भाव करके सात इन्द्रियाँ हैं ऐसा कहते हैं, इस 
प्रकार विरोध होनेसे सांख्यमत सुसंगत नहीं है । इससे सिद्ध हुआ कि सांख्य- 
सिद्धान्त भ्रान्तिमूलक है । 


भाष्य 
प्रस्परविरुद्वशाय साँख्यानामञ्युपगसः । कचित्‌ सप्रेन्द्रियाण्यजुक्रा- 
मन्ति, कचिदेकादश, तथा कचिन्महतसन्मात्रसर्गग्रुपदिशन्ति, कचिद- 
हङ्कारात्‌ , तथा क्वचित त्रीण्यन्तःकरणानि वर्णयन्ति क्कचिदेकमिति । प्रसिद्ध 
माष्यका अनुवाद 
सांख्याँका सत परस्पर विरुद्ध है। वे कहीं सात इन्द्रियां गिनाते हैं कहीं 
ग्यारह, वैसे ही कहीं सहत्से तन्मात्राओंकी उत्पत्तिका उपदेश करते हैं कहीं अहं- 
कारसे, और कहीं अन्तःकरण तीन बताते हें ( मन, बुद्धि और अहंकार ) और 


छ रत्यग्रमा 
सूत्र व्याचष्टे--परस्परेति । त्वड्मात्रमेव ज्ञानेन्द्रियमेकमनेकशडदा दिज्ञान- 
कारणं पञ्च कर्मेन्द्रियाणि मनश्चेति सपेन्द्रियाणि, ज्ञानेन्द्रियाणि पञ्च कर्मेन्द्रियाणि 
पञ्च मनश्रेत्येकादश, बुद्धिरहङ्कारो मन इति त्रीणि, एकमिति बुद्धिरेव । एवं पूर्वा- 
रत्नमभाका अनुवाद 

“परस्पर” इत्यादिसे सूजका व्याख्यान करते हैं। [ कहींपर ] केवल एक त्वक्मात्र ही 
शानेन्द्रिय है उसीसे शब्द, स्पर्श आदिका ज्ञान होता हे, पाँच कमेन्द्रियाँ, और एकं मन इस 
भकार झुर मिलाकर केवल सात इन्द्रियों सानी गई हैं, [ कहीपर ] पाँच शानेन्द्रियाँ, पाँच 
कमैन्द्रियाँ ओर मन इस प्रकार ग्यारह इन्द्रियों सानी गई हैं, [ कहींपर ] बुद्धि, अहंकार और 
सन ये तीन और [कहांपर ] केवल बुद्धि ही सानी गई है। इस प्रकार पूर्वापर विरोध 
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भाष्य 


एव तु श्रृत्येथरकारणवादिन्या विरोधस्तदलुवर्तिन्या च स्मृत्या। तसाद- 
प्यसमञ्जसं सांख्यानां दशेनमिति । 

अन्राह-नन्वौपनिपदानामप्यसमञ्जसमेव. दर्शनं तप्यतापकयो- 
जीत्यन्तरभावानस्युपगमात्‌ । एकं हि बल्ल सर्वात्मकं सर्वस्य प्रपञ्चस्य 
कारणमभ्युपगच्छतामेकस्यैवाऽऽत्मनो विशेपौ तप्यतापकौ न जात्यन्तरभू- 

साष्यका अनुवाद 

कहीं एक बुद्धि । ईश्वरको जगतका कारण वतानेवाली श्रुतिसे आर उसीका 
अनुकरण करनेवाली स्मृतिसे इनका विरोध तो प्रसिद्ध ही है। इसलिये भी 
सांख्याका मत अयुक्त है । 

पूर्वपक्षी--वेदान्तदरीन भी अयोग्य है, क्‍योंकि उसमें मी तप्य अर्थात्‌ 
दुःखका भोय करनेवाला जीव भोर तापक अर्थात्‌ जीवको दुःख देनेवाला संसार 
इनमें भेदका स्वीकार नहीं किया है । वेदान्तमें एक ही ब्रह्म सबकी आत्मा है 
और सव प्रपश्चका कारण दै । इसके अनुसार तप्य और तापकरूप जो जीव 
और संसार हैं, वे एकही आत्माके विशेष होते हैं, इसलिए इनमें जातिका भेद 


रत्वमभा 


परविरोधादिति व्याख्याय श्रुतिस्मृति विग्रतिषेधाचचि्यर्थान्तरमाह--प्रसिद्ध इति । 
तस्मादू-भ्रान्तिमूलत्वात्‌ सांख्यशाखल, तेन निदोपवेदान्तसमन्वयस्याऽविरोष इति 
सिद्धम्‌ । खमताऽसामञ्जस्यमसहमानः सांख्यः प्रत्यवतिष्ठते- अत्राहेति । तप्य।- 
जीवः, तापकः--संसारः, तयोभेंदानङ्गीकारत्‌ छोकप्रसिद्धस्तप्यतापकभावो ढुप्येत 
इत्यर्थेः। विवृणोति--एकं हीति। तथा च मेदन्यवहारलोप इति असमञ्जमिरयर्थः | 
ननु तयोरुपादानैक्येऽपि मिथो मेदोऽसत्येव, यथा एकवहृयात्मकयोरोप्ण्यप्रका- 
रत्रमभाका अनुवाद - 
होनेसे [ सांख्य सिद्धान्त ठोक नद्दी है ] ऐसी व्याख्या करके श्रुत और स्पतिके विरोधसे भी 
[ बह ठीक नहीं है ] ऐसा अर्थान्तर कहते हैं--““प्रिद्ध”” इत्यादिसे । इससे सिंद्ध हुआ कि 
साख्यशाल भान्तिमूलक हे, अतएव उससे निर्दोष वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है यह सिद्ध 
हुआ। अपने मतके असामजस्को सहन न करता हुआ सांख्य विरोध . करता है---“अन्नाइ” 
इत्यादिसे । तप्य--जीव और तापक--संसार, इन दोनोंका भेद न माननेते लोकप्रसिद्ध तप्य- 
तापकभाव ही छप्त हो जायगा ऐसा भाव है। इसीका विवरण करते हैं--..“एक हि” इत्यादिसे 
ऐसा होनेसे भेद्‌-व्यवद्दारका छोप हो जायया, इसलिए यह ठीक नहीं है ऐसा आशय है। 


११५० पसून [अ०९ पा०९ 


ee Pe EN PE 


साष्य 
ताविस्यभ्युपगन्तव्यं स्यात्‌ । यदि चेतौ तप्यतापकावेकस्यात्मनो विशेषौ 
स्यातां स तास्यां तप्यतापकाभ्यां न निर्धुच्यत इति तापोपशान्तये सम्य 
ग्द्शैनयुपदिशच्छास्नमनर्चक स्यात्‌ । न ह्योष््यप्रकाशधर्मकस्य प्रदीपस्य 
तदवस्थस्येव ताभ्यां निर्मोक्ष उपपद्यते । योऽपि जलतरह्नवीचीफेनाइ- 
पन्यासः, तत्रापि जलात्मन एकस्य वीच्यादयो विशेपा आविर्मावतिरोभा- 
वरूपेण नित्या एवेति समानो जलात्मनो वीच्यादिभिरनिमोक्षः । प्रसि- 
द्यं तप्यतापकयोर्जीत्यन्तरभावो लोके । तथाहि--अर्थी चार्थश्चा- 
भाष्यका अनुवाद 
नहीं है, ऐसा मासना पड़ेगा। जीव और संसार यदि एक ही आस्माके 
विशेष हैं, तो इस अवस्थामै आस्माकी जीवभावसे और संसारभावसे 
निवृत्ति नहीं हो सकती इससे तापकी निवृत्तिके लिए सम्यग्‌ ज्ञानका 
उपदेश देनेवाले शास्त्र व्यर्थ हो जायंगे; क्‍योंकि उष्णता और प्रकाश 
जो दीपकके धर्म हैं, उनसे वह दीपक कमी सी अलग नहीं हो सकता । 
जछके तरंग, खहरें, झाग आदिके उदाहरणोंमें भी एक ही जळके तरंग आदि 
विशेष कमी प्रगट और कभी विलीन रहनेके कारण निल ही हैं, इसलिए उनकी 
सी जलसे एथकृता नहीं होती । परन्तु जीव और संसारकी मिन्नता जगते 
रला 
शयोः, अतो न व्यवहारछोप इत्याशङ्कय वहेरिव ताभ्यामात्मनो मोक्षो न 
स्यादित्याह--यदि चेत्यादिना । ननु सत्यपि धर्मिणि खभावनाशो मोक्ष 
उपपद्यते, सत्येव जले वीच्यादिनाशदर्शनादित्याशङ्कय दृष्टान्तासिद्धिमाह--- 
योऽपीति । किञ्च, भेदाङ्गीकारेऽपसिद्धान्तः, अनङ्गीकारे छोकग्रसिद्धिबाघ 
इत्याह--प्रसिद्धश्रेति । अर्थो ह्ाजेनाऽछामादिना अर्थिनं तापयतीति तापकः 
रत्वभभाका अनुवाद 
उनके उपादानके ऐक्य होनेपर सी परस्पर भेद है ही। जैसे एक चढिसे उत्पन्न हुए 
दाह और प्रकामं भेद है । इसलिए व्यवहारका लोप नहीं है ऐसी आशंका करके जैसे दाह 
ओर प्रकाशसे वहिका छुटकारा नहीं होता वैसे ही आत्माका तप्यतापकमावसे मोक्ष नहीं ह्दोगा 
ऐसा कहते हैं--“यदि च” इत्यादिसे । मीके रहते हुए भी स्वभावनाशरूप मोक्ष हो सकता 
है, जलके रहते हुए भी तरंग आदिका नाश देखा जाता है ऐसी आशंका करके दष्टान्तकी 
असिद्धि कहते द--“योऽपि” इत्यादिसे। और भेदका स्वीकार करनेपर सिद्धान्तकी दानि 
होती है भेदका अंगीकार च करनेपर लेक प्रसिद्धिका वाघ होता है ऐसा कहते हें- सिद्धय” 
इत्यादिसे । अथे उपाच, अलाभ आदिसे अर्थको सन्ताप देता है अतः तापक है । अर्थी 


शाङ्करभाष्यरत्नप्रभामापानुवादसहित 


ब्रह्मसूत्र 


के प्रथमाष्यायकी विपय-पःची-- 
विषय | 
उपोद्धात [ पु० १-५९ ] 

अध्यासपर आक्षेप ००० 
अध्यासका लक्षण 

आत्मामें अध्यास हो सकता है पि 
अध्यासमें प्रमाण ३ 
प्रस्तुत शाके विषय और प्रयोजन 


जिज्ञासाथिकरण १।१।१।१ [ पृ० ६०-९४] 


अथातो ब्रह्मजिशासा १।१।१।१ 
सूत्रात अथ शब्द आनन्तर्येरूप अर्थका प्रतिपादन करता है 
आचन्तयका अवधिभूत पूण कारण 
्रह्मजिज्ञासा पद्का समास 
पष्ठी कर्मवाचक ही है 
जिज्ञासा पदका अवयवार्थ-कथन 
अ्रह्म-प्रसिद्धिका निरूपण . 
ब्रह्मके स्वरूपमें मतभेद 

जन्माद्याविकरण १।१।२।२ [ पृ० ९५-१२१] 
जन्माद्यस्य यतः १।१।२।२ ड 
द्वितीय अधिकरणका सार 
जन्मादि पदका समास 
द्वितीय सूजके अथेका विवरण ॥ 
बृद्धि आदि भावषिकारोंका जन्म आदि तीनोंमें अन्तभीव-कथन 
जगतकी सृष्टि ईश्वरसे ही होती है 
सूत्रसें अनुमान उपन्यस्त नहीं है 
तके श्रुतिका सहायक नहीं है । 20६ 
द्वितीय सूत्रका विषयवाक्य वा 
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स्वाप्ययात्‌ १।९।५।९ ००० २६२ ¬ १ 
श्रुति आत्मामें सब चेतनाका ळय कहती है, अतः आत्मा सतशब्द- 

वाच्य तथा जगत्कारण है |; . = २६२-८ 
गातिसामान्यात्‌ १।१।५।१० . ५ » २१६६ ¬ १ 


सब वेदान्त चेतनको ही जगत्कारण बतलाते हैं, अतः चेतन ही 


विषय ए० पं० 
अतत्वाच्च १।१।५।११ अन २६८ - १ 
सर्वज्ञ रह्म ही जगत्कारण है, इस विषयका सप्रमाण उपपादन... २६८-८ 

आवन्दमयाधिकरण १।१।६।१२-१९ [१० २७०-३१२] 
षष्ठ अधिकरणका प्रथम वर्णकसार «५. २७० -७ 
षष्ठ अधिकरणका द्वितीय वर्णकसार ... २७०-१५९ 
अग्रिम सूत्र ( आचन्दमयोऽभ्यासात्‌ ) की रचनापर आक्षेप ... २७१-२ 
उक्त आक्षेपका समाधान ००० २७१-६ 
उपासनाओं तथा उनके फढोंका भेद २७४ ¬ ५ 
आत्मा यद्यपि वस्तुतः निरतिशय है, तो भी विद्याके तारतम्यसे 

सातिशय भासता है ... २७६-७ 
आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ १।१।६।१२ 29 ३७९ -. १ 
आनन्दमयशब्द्के अर्थभें संशय ५३ जहर २ 
आनन्द्सय अमुख्य आत्मा है ऐसा पूर्वपक्ष ,.. २८००४ 
वुत्तिकारके मतसे समाधान २८१- ७ 
प्रियशिरस्त्व तथा शारीरत्व आदि उपाधिसंबन्धसे कल्पित हैं २८५-२ 
विकारदान्दाश्चोति चेन्न प्राचुर्यात्‌ १।१।६।१३ २८६ - १ 
मयद्‌ प्रत्यय विकाराथैक दोनेके कारण आनन्दमय परमात्मा नहीं 

हो सकता है ऐसा पूर्वपक्ष २८६ - ११ 
मयद्‌ प्राचुयोर्थक है ... २८७-२ 
तद्धेवुव्यपदेशाचच १।१।६।१४ ,.. २८८-१ 
ब्रह्म आनन्दका हेतु है, अतः मयट्‌ प्राचुयोर्थक है oe रेट 2 
मान्त्रवाणकसव च गीयते १।१।६।१५ क्त २८९ - १ 
प्रकरणसे भी आनन्दमय अहम है ... २८९ - १० 
नेतरोऽनुपपत्तेः १।१।६।१६ २९१ - १ 
कामयितृ्ल आदि धर्म जीवमें सम्भव नहीं है, अतः आतन्द्सय जीव 

नहीं है २९१-९ 
भेदव्यपदेशाच्च १।१।६।१७ २९२ ~ १ 


श्रुति जीव और न्रह्मका भेद कहती है, अतः आनन्दसय जीव नहीं है २९२ - ९ 
कामाच नानुसानापेक्षा १।१।६।१८ २९५ - 


श्रुति आनन्दसयको कामयिता कहती है, अत; प्रधान आनन्द्सय नहीं है २९५ - १० 
अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति १।१।६।१९ २९६ = १ 


( ५ ) 
विषय प्रछ पंक्ति 
आनन्दमयको जाननेवाळा आनन्दमय ही हो जाता है इस प्रकार 
ज्ञाता और ज्ञेयका अभेद कहा गया है, अतः प्रधान 


अथवा जीव आनन्दमय नहीं है ... २९६ - १२ 
“आनन्दमय जीव है” इस मुख्य सिद्धान्तका प्रतिपादन ... २९७-८ 
अन्नमय आदिके समान आनन्दमय भी ब्रह्म नहीं है ... २९९-२ 
ब्रह्म आनन्द्मयका अवयव है [ पूर्वपक्ष ] ३०० - ३ 


'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इस वाक्यमें स्वप्रधान ब्र्मका ही उपदेश है ३०१-२ 
आनन्दप्रचुरता बरहममें नहीं हो सकती है, बरह्म प्रतिारीर भिन्न नहीं है 

और आनन्दपदका ही अभ्यास है, अतः आनन्दमय त्रह्म नहीं है ३०३-७ 
सिद्धान्तमतफे अनुसार 'आनन्दमयोऽभ्यासात' इत्यादि सून्नोंकी ब्याख्या ३०९ - २ 


अन्तराषिकरण १।१।७।२०, २१ [ पृ० ३१३-३२५ ] 
सप्तम अधिकरणका सार टी ३१३ ~ ६ 
अन्तस्तद्वमापदेदात्‌ १।१।७।२० ३१३ - १६ 
य एपोऽन्तरादित्ये' इत्यादि श्रृतिमें प्रतिपादित पुरुप जीव है [पूर्वपक्ष] ३१६ - २ 
उक्त पू्ेपक्षका खण्डन और वह पुरुप परमेश्वर है ऐसा प्रतिपादन ३१८-३ 


मेदब्यपदेदाच्च १।१।७।२१ ३२४ -. १ 
अन्य श्रतिमें आदित्य आदि जीवोंसे भिन्न अन्तर्यामी कहा गया है 
अतः आदित्यस्य और अक्षिस्थ पुरुष परमात्मा है ... ३२४ - ११ 
आकाशापिकरण १॥१।८।२२ [१० ३२६-२३४] 
अष्टम अधिकरणका सार ३२६ ~ ६ 
आकाशस्तर्लिङ्गात्‌ १।१।८।२२ ३२६ - १५ 
“आकाश इति होवाच’ इस श्रुतिमे स्थित आकाशपद भूताकाशपरक है 
इस पूचपक्षका खण्डन कर सिद्धान्तका प्रतिपादन 528 ३२७~ २ 
प्राणाधिकरण १।१।९।२३ [ए० ३३५-३४३] 
नवम अधिकरणका सार ३३५ - ६ 
अत एव प्राणः १।१।९।२३ ३३६ - १ 


“घ्राण इति होबाच' इस श्रुतिमें प्राणपद्‌ चायुचिकारका वाचक है 
इस पूर्वेपक्षका निरसन कर बह “परमात्मचाचक है ऐसे सिद्धान्तका 
प्रतिपादन ३३६ - ९ 
ज्योति्ररणाधिकरण १।१।१०।२४-२७ [पृ. २४४-३ ७२] 
दशम अधिकरणका सार ३४४ -: ६ 
ज्योतिश्चरणामिधानात्‌ १।१।१०।२४ ३४५ - १ 


( ६ ) 
विषय 
अथ यदतः परो दिवो ज्योतिः? इत्यादि श्रुति सें आदित्य आदि 
-ही ज्योति है [पूर्वपक्ष] 
ज्योतिःशब्द नह्मवाचक है [सिद्धान्त] 
छन्दोभिधानान्नेति चे० १।१।१०।२५ ४ 
“गायत्री वा इदं? इस पूर्ववाक्यमें गायत्रीछन्दका अभिधान है 
उक्त वाक्यमें बरह्म ही प्रकृति है 
भूतादिपादव्यपेदसोपपत्तेश्चेवम्‌ १।१।१०।२६ 
पूर्वेवाक्यमे भूत, एथिवी आदि पाद कहे गये हैं इससे भी ब्रह्म 
ही मृत है 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोभयस्मिन्नविरोधात्‌ १।१।१०।२७ A 
धदिवि' “दिव: इन शञ्दोमें विभक्तिका भेद होतेपर भी प्रातिपदिक 
“य? शब्दके एक होनेसे.जह्मकी प्रत्यभिज्ञा होती है 


मतर्दचाविकरण १।१।११।२८-३१ [प° ३७३-३९८] 


एकादश अधिकरणका सार 

प्राणस्तथाबुयसात्‌ १।१।११।२८ 

“प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ इस श्रुतिमें ग्राणशञ्द्के अर्थमें संशय 
प्राण ब्रह्म है 

न वक्डुरात्मोपदेशादिति १।१।११।२९ 

आण इद्र है इस पूर्वेपक्षका कथन 

उक्त पूर्वेपक्षका निरासपूर्वेक प्राणका नह्मत्व प्रतिपादन 
शास्तरइष्य्या तूपदेशो वामदेववत्‌ १।१।११।३० 


पुं० पं० 
३४६ - ५ 
३५२ ¬ ६ 
३६० ¬ १ 
३६० ¬ २० 
३६२ - २ 
३६७ ¬ १ 
३६७ ¬ ११ 
३७० ¬= १ 
३७० - १९ 
३३७ - ६ 
३७४ ¬ १ 
३७५ - ५ 
३७६ - ६ 
३७९ ¬ १ 
३७९ - १४ 
३८१-५ 
३८४ - १ 


'प्राणोऽस्मि' इस वाक्यका इन्द्रपरत्वनिरासपूर्वक प्रह्मपरत्व व्यवस्थापन ३८४ - ११ 


जीवमुख्यप्राणरिङ्गान्नोति० १।१।११।३१ 


३८६ - १ 


जीवके तथा सुख्यम्राणके।ळङ्ग होनेसे घाणवाक्य बरह्मपरक नहीं हो सकता ३८६ - २३ 


प्राणचाक्यको ब्रह्मपरक न साननेमें अनुपपत्ति, साननेमें उपपत्ति तथा 
जीव और सुख्यप्राणपरत्वका निरास 

बृत्तिकारमतसे सूत्रके सिद्धान्त भागका व्याख्यान 

ग्रथमाध्यायके प्रथम पादकी समाप्ति 


सर्वनप्रसिद्धवविकरण १।२।१।१-८ [पृ० १९९-४२६] 


उक्तानुवादपूदेक द्वितीय और तृतीय पादके आरस्सका प्रयोजनकथन 
ह्वितीय पादके प्रथम अधिकरणका सार 
सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ १।२।१।१ 


३८९ = २ 
३९६ - ८ 


३९८ - ११ 


३९९ - ५ 
४०१ - ६ 
४०२ ¬ १ 


( ७ ) 
विपय त 
मनोमयत्र आदि धर्मोंसे जीव उपास्य है [ पूर्वपक्ष ] 
मनोसयत्व आदि धर्मोसे ब्रह्म ही उपास्य है [ सिद्धान्त ] 
विवक्षित शुणोपपत्तश्च १।२।१।२ 
वेदर्मे विवक्षित सत्यसङ्कर्पत्व आदि शुण ब्रह्ममें ही उपपन्न होते हैं, 
अतः ब्रह्म ही उपास्य है 
अनुपपत्तेस्ठु न झञारीरः १।२।१।३ 
विवक्षित सत्यसङ्कल्पत्व आदि गुण जीनमें नहीं हैं 
कमकतृव्यपदेशाच १।२।१।४ 
श्रुति नह्मको आप्य जीवको प्राप्तिकती कहती है, अतः जीव मनो- 
मयत्व आदि शुणविशिष्ट नहीं है 
विशेषात्‌ १।२।१।५ 
अन्य श्रतिमें ब्रह्म तथा जीवके वाचक शब्द भिन्न-भिन्न कहे गये 
हैं, अतः ब्रह्म ही सनोमयल आदि शुणोंसे युक्त है ,.. 
स्मृतेश्व १।२।१।६ त 
शारीर और परमात्माका भेद्विवेचन 
अभकाकस्त्वात्तद्यपदेशा च ० १।२।१।७ 
हृदय अल्प है जीव सी सूक्ष्म है, अतः हृदयमें रहनेवाला जीव है 
इस पूवपक्षका निरसनपूर्वक हृदयस्थ परमेश्वर है ऐसा 
सद्ष्टान्त प्रतिपादन 
संमोगप्रातिरिति चेन्न वैशेष्वात्‌ १।२।१।८ 
त्रहममें सोगकी प्राप्ति होगी [ पू्वेपक्ष ] 
उक्त पृव॑पक्षका निरसन 


अनूषिकरण १।२।२।९-१० [० ४२७-४३२] 


द्वितीय अधिकरणका सार 

अत्ताचराचर ग्रहणात्‌ १।२।२।९ 

अततुवाक्यमं प्रतीयमान अत्ता अभि है [ पूर्वपक्ष ] 

उक्त अत्ता परमेश्वर है [ सिद्धान्त ] 

मकरणाचच १।२।६।१० ०४४ 

प्रकरण तथा लिह्ठसे भी सिद्ध होता है कि उक्त अत्ता परमेश्वर है 
उहामावश्ाधकरण १।२।३।१ १,१२ 

रतीय अधिकरणका सार 

युद्द प्रावेष्टावात्माना हि० १।२।३।११ 


[ १० ४३३-४४८ 


( ८ ) 
विपय ह... 
तं पिवन्तो' इस वाक्यमें प्रतीयमान पानकताओंमें संशय ... 
उक्त संशयपर आक्षेप 


उक्त आक्षेपका निरसन हा 
पानकर्ता बुद्धि और जीव हैं [ पूर्वपक्ष | क 
पानकती जीवातमा और परमात्मा हैं [ सिद्धान्त ] हक 


विशेषणाच्च १।२।३।१२ 

श्रत्युक्त विशेषण भी जीव और परमात्मामें ही संगत होते हैं 
सुपणी' इस संत्रमें भी जीव और परमात्मा ही प्रतिपाद हैं 

हवा सुपणो' यह मंत्र इस अधिकरणका विषय नहीं है 


अन्तराधिकरण १।२।४।१३-१७ [पु० ४४९-५६८] 


चतुर्थ अधिकरणका सार ति 
अन्तर उपपत्तेः ११२।४।१३ > 
अक्षिस्थ पुरुष छायात्मा है [ पूर्वपक्ष ] 
अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर है [ सिद्धान्त | य 


स्थानादिव्यपदेशाच, १।२।४।१४ 


अन्य प्रथिवी आदि स्थान एवं नाम और रूप परमेश्वरके कहे गये हैं 


अतः तेत्र भी परमेश्वरका स्थान हो सकता है 
सुखावेशिष्टामिधानादेव च १।२।४।१५ 22 
अक्षिस्थातमें सुखविशिष्ट न्रह्मका उपदेश है भा 
भुतोपनिषत्कगत्याभिघानाच १।२।४।१६ 
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अनवारिथतेरसंमवाच्च १।२।४।१७ 
छायात्मा या विज्ञानात्मा अथवा देवतात्मा अक्षिस्थ 
पुरुष नहीं हो सकते हैं 01 
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प्रधान अन्तयाँमी हो सकता है [ पूर्वपक्ष ] 
उक्त पूर्वेपक्षका निरसन 
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सप्तम अधिकरणके विषयबाक्यका प्रदर्शन 

जाठराभि या भूताभि अथवा अग्न्यभिमानी देवता 
वैश्वानर है [ पूर्वपक्ष ] 

वैश्वानर परमात्मा है [ सिद्धान्त ] 

स्मर्यमाणमनुमानं स्यादिति १।२।७।२५ 

स्स्तिसे भी प्रतीत होता है कि वैश्वानर परमात्मा ही है 
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वैश्वानर परमात्मा नहीं हो सकता [ पूर्वपक्ष ] 
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श्रुतिका समन्वय क्र 
अनुस्मृतेबांदरिः १।२।७।३० he 
उपर्युक्त विषयमे चाइरि आचार्थके सतका प्रदर्शन र 
सम्पत्तेरिति जेमिनिस्तथाहि दर्शयाति १।२।७।३१ FE 
उपर्युक्त विषयमें जैमिनि आचार्यके मतका प्रदर्शन Fo 
आमनन्ति चेनमास्मिन्‌ १।२।७।३१ Ee 
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परमात्माका प्रकरण है, अतः जीव उनका आधार नहीं है... 
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“हा सुपणो' इस संत्रसे भी सिद्ध होता है कि यु, सू आदिका 
आधार जीव नहीं है 
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भूताकाश दहर नहीं हो सकता 


जीव वहर नहीं हो सकता uh 
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विपय 

प्रह्मपुरशच्दमें 'त्रह्म! शब्द परत्रहाका अभिधायक है 

अन्तर्व्तिपदार्थोके साथ ब्रह्म ध्येय है 

गतिशन्दास्वाँ तथाहि इष्ट० १।३।५।१५ 

गति और त्रह्मलोकशव्दसे भी दहर परत्रह्म है 

धृतेश्व महिम्नोऽस्या० १।३।५।१६ 

धृतिसे भी दहर परमेश्‍वर ही है 

सिद्धेश्च १।३।५। १७ 

आकाशशब्द्‌ त्रहममें रूढ है अतः दहराकाश ब्रह्म ही हे 

_ इतरपरामशात्‌ स इाति०१।३।५।१८ 

वाक्यशेपमें जीचका भी परामशे है, अतः जीव दहराकाश हे 

उपाधिपरिच्छिन्न जीव दहर नहीं हो सकता 

उत्तराचेदार्विभूत० १।३।५।१९ 

अंपहतपात्मत्व आदि धर्म जीवमें भी प्रजापतिवाक्यसे प्रतीत होते हैं, 
अतः जीव दहर हो सकता है 

अपहतपाप्मत्र आदि धमे ब्रह्मभूत जीवके कहे गये हैं ति 

जीवका शारीरसे समुत्थान और स्वरुपसे अभिव्यक्तिका आच्षेपसमा- 
धानपूवक निरूपण ४ 

“एतं तेव ते' इसमें “एतत! पदसे परमात्माकी अनुबृत्ति है, यह कहने 

वालोंके मतका निराकरण ' भ्र 

कठेत्व, भोक्तृत्व आदि जीवका रूप पारमार्थिक है, ऐसा माननेवालोंके 
सतका निराकरण 

सून्रोंमें जीवेश्वरभेदके प्रतिपादनका अभिप्राय 

अन्यार्थश्च परामशे १।३।७।२० 

दृहरवाक्यशेषमें जीवका परामर्शे परमेश्वरे द्योतनके लिए है 

अस्पभ्ृतेरिति० १।३।७।२१ 

परमेउरमें भी अस्पत्व उपपन्न है 
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षष्ठ अधिकरणका सार 
अनुकृतेसस्थय च १।३।६।२२ 


न तत्र सूर्यो भाति’ इस शतिमें “तत्‌? पद्से प्रतिपाद्य कोई तेजस्वी 
पदाथ हे [ पूवेपक्ष ] >. 
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उक्त श्रतिमें 'तत! पद्प्रतिपाथ त्रह्म ही है 


उक्त श्रतिके चौथे पादमें स्थित सवशच्दको जगन्सात्रवाचक मानकर 


व्याख्यान 
आपि च स्मर्यते १।३।६।२ ३ 


स्मृतिमें भी अन्यसे अभास्य एवं सवका भासक परमात्मा ही 


कहा गया है 


प्रमिताधिकरण १।३।७।२४,२५ [ ए० ६५०-६५८ | 


सप्तम अधिकरणका सार 

शब्दादेव प्रमितः १।३।७।२४ 

अङ्कुछमात्र पुरुप जीव है [ पूर्वपक्ष ] 
अङ्खुष्ठमात्र पुरुष ब्रह्म ही है [ सिद्धान्त ] 
हृचपेक्षया तु० १।३।७।२५ 


शा्रके अधिकारी त्रैवर्णिक हैं, मलुष्योंके अङ्कछमात्र हृदयमें 


रहनेके कारण परमेश्वर अङ्गुएमात्र कहलाता है 


देवताधिकरण १।३।८।२६-३३ [ पृ० ६९९-७२८ 


अष्टम अधिकरणका सार 

तदुपर्यपि वादरायण:० १।३।८।२६ 

ब्ह्मविद्यामें देवता आदि भी अधिकारी हैं 

विरोधः कमंणीति चेन्ना० १।३।८।२७ 

देवताओंका शरीर मानने पर कर्ममें विरोधका प्रतिपादन 
उक्त विरोधका परिहार 

एक देवताके अनेक शरीरयोगसें स्मृतिप्रामाण्य 
"अनेकप्रतिपत्तेदेशनात? इस सूत्रभागका दूसरा व्याख्यान 
शब्द इाति चेन्नातः० १।३।८।२८ 

शब्दस विरोधका प्रदशन 

उक्त विरोधका परिहार 

पूवांपरविरोधकी शङ्का 

शब्द और अर्थके सम्बन्धका नित्यत्वकथन 

शब्दार्थ जाति है 

शब्द जगतका उपादानक्रारण नहीं हे 

शब्द्स जगतकी उत्पत्तिमें प्रमाण 

स्फोट ही शब्द है, वणे शब्द नहीं है 


पृष्ठ पंक्ति 
६४३-७ 
६४३ - २ 
६४९ - १ 
६४९ - १० 
६५० - ६ 
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६५२ - ३ 
६५३ ~ ६ 
६५४ - २३ 
६५५ न्ह 
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६७४ - २ 
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विषय 
वर्णोसे अर्थज्ञान नहीं हो सकता 
वर्ण ही शब्द हैं 
वर्णवेचित््य असिव्यजकवैचित्यनिसित्तिक है 
वर्णभेदज्ञान ध्वनिकृत है *** 
स्फोटको कल्पना व्यथ है ‘°+ 
“एक पढ्‌ है? यह चुद्धि वर्णविपयक ही है 
अनेक भी एक चुद्धिके विषय होते हैं 
क्रसविशेषसे पदविशेषका ज्ञान होता हे 
स्फोटकल्पनामें गौरवप्रदशेन 
अत एव च नित्यत्वम्‌ १३८२९ ee 
प्रपंचका जनक होनेसे वेद चित्य है ‘++ 
समाननामरूपत्वा० १।३।८।३० ००० 
सहाप्रकय एवं नूतन सष्टिके श्रतिस्टतिसिद्धि होनेके कारण शब्दमें 
अविरोध नहीं कहा जा सकता * 
शब्द्मं अनिरोधकी उपपत्ति 
कल्पान्तरमें पूर्वकरपके पदार्थोका अनुसन्धान नहीं हो सकता है 
हिरिण्यगर्भ आदिको पूर्वेकल्पके व्यवद्दारका अदुसन्धान हो सकता है 
ऋषि भी अकृष्ठक्ञानवाब्‌ हैं 
सृष्टि पूवर्ष्टिसजातीय ही होती हे 
नाम और रूप पूर्वसजातीय ही हैं, इस विषयमें श्रतिस्पृतिरूप 
भ्रसाणोंका प्रदर्शन 
मध्वादेष्वसम्भवादन० १॥३॥८1३ १ 
देवता आदिका विद्यामें अधिकार नहीं है--जैमिनि आचार्ये 
सतका प्रदशन 
ज्याताष भावाच्च १ ।३।८।३२ 
आदित्य आदि शब्द अचेतनवाचक हैं, अतः देवताओंका शरीर 
च होनेसे विद्यामें अधिकार नहीं हे 
भावं घु बादरायणोऽस्ति हि १।३।८।३३ 
निरुंणत्रहमविदयामें देवताओं का अधिकार है 
आदित्य आदि शब्द चेततवाचक हैं 
मंत्र और अर्थवादका स्वार्थमें सी प्रामाण्य है 
देवता ध्येय होनेसे भी शरीरी नि 
इतिहास और पुराण भी देवताओंको शरीरी कहते है 
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बिषय पु० पं० 
योगशाखसे भी सिद्ध है कि देवता शरीरी हैं ,..  ७२७-५ 
अपशूद्राविकरण १।३।९।३४८ [ए० ७२९-७४५] 
नवम अधिकरणका सार ट ७२९ - ६ 
झुगस्य तदनादरश्रवणात्‌० १।३।९।३४ डा ७३० - १ 
शूद्रका भी विद्यामें अधिकार है [पूर्वपक्ष] ,.. ७३० - १२ 
शुद्रका विद्यामे अधिकार नहीं है [सिद्धान्त] ७३२-५ 
“अह हारे त्वा शूद्र! इस श्रुतिम उक्त शूद्वशव्द अधिकारी क्षत्रिय में 
समन्वित है ३ ७३५ - २. 
क्षत्रियत्वगतेश्रोतरत्र० १।३।९।३५ वि ७३७ - १ 
जानश्रति जातिशूद्र नहीं दै ,.. ७३७-११ 
सस्कारपरामत्राचद्‌० १।३।९।३६ रै ७३९ - १६ 
विद्याके अधिकारीके लिए उपनयन संस्कार आदि कहे गये हैं, 
झट्का अधिकार नहीं है ..,. ७४४०-२ 
तदभावनिधारणे च प्रइचेः १।३।९।३७ ७४२ - १ 
गौतमकी प्रवृत्तिरूप लिङ्गसे भी झाद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है ७४३-२ 
श्रवणाध्ययनार्थप्रति० १।३।९।३८ ७४३ - (७ 
शूद्रके लिए वेदश्रनण आदिका निषेध है इससे भी शूद्र अधिकारी 
नहीं है ७४४-२ 


कम्पनाविकरण १।३।१०।३& | पु०७४६-७५३ ] 
दशम अधिकरणका सार 


७४६ - ६ 
कम्पनात्‌ १।३।१०।३९ ७४७ - १ 
एजति’ चाक्यमें कथित प्राण चायु है [ पूर्वपक्ष ] ७४८-५ 
उक्त प्राण ब्रह्म ही हे | सिद्धान्त ] ७५० ~ २ 


ज्यातिराविकरग १।३।११।४० [पृ० ७५४-७५३] 
ग्यारह अधिकरणका सार 


७५४ - ६ 

ज्योतिदंशनात्‌ १।३।११।४० ७५५ - १ 
प्रजापतिविद्यावाक्यगत ज्योतिःशब्द भूतासिका वाचक है. 

[ पूवपक्ष ] . ७५६-३ 

उक्त ज्योतिःशब्द नह्मवाचक हे [ सिद्धान्त ] ७५७ - ३ 


अथन्तिरत्वव्यपदेशाविकरण १।३।१२।४१ [ {० ७६०-७६३ ] 
बारहवें अधिकरणका सार ००, ७६०-६ 
आकाशो्थान्तरत्वादे० १।३।१२।४१ i ७६१.१ | 
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विपय 
आकाशो वै नाम' इस श्रुतिमें उक्त आकाशशब्द भूताकाशका 
वाचक है [ पर्वपक्ष ] 
उक्त आकाशशाब्द त्रह्मका वाचक है [ सिद्धान्त ] 


सुपुप्त्युत्कान्त्यधिकरण १।३।१३।४२, ४३ [ पृ० ७६४-७७२ ] 


तेरहवें अधिकरणका सार 
सुपुप्त्युत्कान्ययोभेदेन १।३।१३।४२,४३ 


योऽयं विज्ञानमयः? इस श्रुतिमें कथित विज्ञानमय जीव है [ पूर्वपक्ष ] 


उक्त विज्ञानमय ब्रह्म है [सिद्धान्त] 

पत्यादिशन्देम्यः ९।३।१३।४३ 

उक्त श्रतिमें पति आदि शब्द होनेसे उसमें प्रतिपाद ब्रह्म ही है 
प्रथमाध्यायके तृतीय पादकी समाप्ति 


पृष्ठ पंक्ति 
७६१ ¬ १३ 
७६२-४ 


आजुमानिकाधिकरण १।४।१।१७ [पृ० ७७३-८१३] 


चतुर्थं पादके प्रथम अधिकरणका सार 

पूर्वेसंद्भकथनपूर्वेक अमिमम्रन्थके निर्माणका प्रयोजन कथन ... 

आचुमानिकमप्येकेषा ० १।४।१।१ RR 

काठक श्र॒तिमें पठित अव्यक्तशब्द प्रधानवाचक होनेसे प्रधान 
अशब्द नहीं दै [ पूवेपक्ष ] 

उक्त अव्यक्तशन्द प्रधानवाचक नहीं है, किन्तु शरीरका वाचक है 

उक्त श्रुतिगत 'महत्‌'शब्द हिरण्यगर्भकी बुद्धिका वाचक है 

उक्त श्रुतिमें जीवत्रह्मक्यज्ञानकी विवक्षा है 

सूक्ष्म तु तदईत्वात्‌ १।४।१।२ ड 

अव्यक्तशव्दसे सूक्ष्म शरीर विवक्षित है ह 

तदधीनत्वादर्थवत्‌ १।४।१।३ a 

जगतकी पूवोबस्थाके परतंत्र होनेसे प्रधानकारणवादकी प्रसक्ति 
नहीं है 

अव्यक्त आकाश आदि शब्दोंसे श्रुतिमें निर्दिष्ट है 

अव्यक्तात महतसे श्रेष्ठताकी शरीरमें कल्पना है 

बृत्तिकारके मतसे दोनों सून्रोंका व्याख्यान 

उक्त व्याख्यानका निराकरण 

शेयत्वावचनाच १।४।१।४ 

श्रुतिम अव्यक्त ज्ञेय नहीं कहा गया है 

वदतीति चेन्न प्रोशो० १।४।१।५ 
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विपय 

अग्रिम बाक्यमें प्रधान ज्ञेय कहा गया है [पूर्वपक्ष । कि 

उस वाक्यमें परमात्मा ज्ञेय कहा गया है, प्रधान नहीं [सिद्धान्त 

त्रयाणामेव चेव० १।४।१।६ 

अभि, जीव और परमात्माका ही प्र्न तथा उपन्यास है, 
प्रधान अव्यक्तपद्वाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है ... 

जीवप्रभ और परमात्मप्रश्न भिन्न भिन्न हैं या एक है ? [शङ्का] 

एक ही प्रश्न है [समाधान] 

जीव और ईश्वरमें भेद होनेसे प्रश्नभेद है 

जीव और प्राज्ञका प्रमाणप्रद्शनपूर्वक अभेद-कथन 

उक्त विषयमें युक्तिप्रदशेन 

दृष्टान्तप्रद्शनपवेक उपाधिकृत धर्मभेदसे वस्तुभेदज्ञान एवं उपाधि- 
नाशसे वस्तुस्वरूपप्रापिकथन 

महहच्च १।४।१।७ 

महतरच्दके समान अव्यक्तशब्द चैदिकप्रयोगमें प्रधानवाचक नहीं 
हो सकता 


चमसाधिकरण १।४।२।८--१० [ए० ८१४-८२५] 


दूसरे अधिकरणका सार 
चमसवदावशेषात्‌ १।४।२।८ 
अजादाब्द प्रधानका बाचक होनेसे प्रधान अशच्द नहीं है [पूवेपक्ष] 


अजाशब्द प्रधानका वाचक नहीं हो सकता है [सिद्धान्त] 
ज्योतिरूपक्रमा तु० १।४।२।९ 


तेजोबन्नात्मक प्रकृति अजाशब्दवाच्य है 
कल्पनोपदेशाच्च० १।४।२।१० 

तेजोबन्नात्मक प्रकृतिमें अजात्व सादृश्यसे कल्पित है. 
“अजामेकाम्‌? इस मंत्रमें चेत्रज्ञमेदका प्रतिपादन नहीं है. 


संख्योपसंग्रहाधिकरण १।४।३।११-१३ [७० ८२६-८४५] 


तीसरे अधिकरणका सार 

न सङ्कयोपसङ्ग्रहादपि० ११४।३।११ ८ 

यस्मिन्‌ पञ्च पश्चजना: इस मन्त्रमें कथित संख्याके सांख्यमतके 
तत्त्वोंकी प्रतिपादिका होनेसे प्रधान श्रुतिप्रतिपाद्य है [पूरवपक्ष] 


eve 


उक्त पूवेपक्षका निरसनं 
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विषय पु० पं० 
संख्याके पश्चविंशतिसे अधिक होनेसे भी सांख्यके तत्त्वोंका 

असिधान नहीं है ०२२ ८३६-२ 
'पञ्च पथ्चजना:” इसका वास्तविक अथे `. ८३७-३ 
प्राणादयो वाक्यसेयात्‌ १।४।३।१२ ३५ ८३८ ¬ २० 
उक्त पाँच पश्चजनोंका प्रतिपादन ८ ८३९-२ 
मतान्तर-कथन 2 २. ८४२-४ 
सूत्रतात्पय ,.. ८४३-२ 
ज्योतिबैकेपामसत्यन्ने १।४।३।१३ क ८४४ - १ 
काण्वमतसें प्राण आदि पांचमें अन्नके स्थानमें ज्योतिहै ... ८४४ - ८ 


कारणत्वाविकरण १।४।४।१४,१५ [ पृ० ८४६--८६१ ] 
चौथे अधिकरणका सार 


सा ८४६ = ६ 
- कारणत्वेन चाकाशादियु० १।४।४।१४ Fe ८४७ - १ 
सुधिवैचित्र्यम्रशेन ... ८४९-१ 
कार्यवैचि्य होनेपर भी कारणस्वरूपसें वैचित्र्य नही है ... ८५१-७ 
सष्टयादिका कथन त्रह्मप्रतिपादनाथ है ... ८५५-४ 
समाकषीत्‌ १।४।४।१५ 2 ८५७ - ७ 
कारणस्वरूपविषयक विरोधका परिहार ,., ८५७-१६ 
वालाक्यधिकरण १॥४॥४) १६-१८ | ८६९--८७७ ] 
जगद्वाचित्वात्‌ ११४।५।१६ ४०३ ८६३ =~ १ 


'यो वै वाळाके' इस श्रुतिमें उक्त कती प्राण है [ पूर्वपक्ष ] ... ८६३ - १३ 
उक्त कतो जीव है | पूर्वपक्ष ] 


त ८६५ -२ 
वह. कतो ब्रह्म है [ सिद्धान्त ] ८६६-७ 
जीवमुख्यग्राग ० १।४।५।१७ हि ८७१ - १ 
वाक्यरोषगत जीवलिंग एवं मुख्यप्राणलिंगसे प्राप्त जीव और 

2२५ भ्रहणका परिहार ०२३ ८७१ - १३ 
अन्याथै तु ० ४५१८ ८७३ - १३ 
उक्त वांक्यमें जीव परामर्श अन्याथेक है ०. ८७४-२ 


वाक्यान्वयाधिकरण १[४।६।१६-२२ [ पृ० ८७८-८९९ 1 
षष्ठ अधिकरणका सार  टॅ७८-६ 


वाक्यान्वयात्‌ १॥४॥६॥१९ ८७९ = ९ 


“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः' इत्यादि श्रुविमें उपदिष्ट आत्मा जीव है 


[ पूवेपक्ठ ] २२, ८८०-५ 


( १३ ) 


पृष्ठ पंक्ति 


विषय 
उक्त आत्मा परमेश्वर है [ सिद्धान्त ] ८८९०७ 
प्रतिशतिद्वेकिज्ञ १।४।६।२० ८८५-१ 
उक्त श्रतिगत जीवोपक्रमके विषयमें आइमरथ्य आचार्यका मत ८८५-९ 
उत्तभिष्यत एवं० १।४।६।२१ ८८६ ¬ १ 
उक्त विषयमे औडुछोमि आचायका मत ८८६ ¬ १० 
अवस्थितेरिति १।४।६। ८८७ - ९० 
उक्त विषयमें काशकृत्ल आचार्यका सत ८८८-२ 
काशकृत्् आचार्यका मत ही उपादेय है ८८९-८ 
एतेम्यो भूतेभ्यः इस श्रुविमें जन्म और नाश कडे गये हैं 
ऐसा आक्षेप एवं उसका समाधान ८९९ ¬ ९ 
जीव और परमात्माका भेद केवल उपाधिनिमित्तक है, पारमार्थिक 
नहीं है ... ८९५ 
भेदको कल्पना करनेवालोंके सतमें दोष ९८- 
प्रकृत्यधिकरण १॥४॥७)९३-९७ [ पु० ९००-६१५ ] 
सप्तम अधिकरणका सार ,.,  ९००- ६ 
प्रकृतिश्व प्रतिश० १॥४७२३ ९०१ ¬ १ 
ब्रह्म जगतका केवळ निमित्तकारण है | पूर्वपक्ष ] ०२ ९०२०२ 
अहा जगतका उपादानकारण भी है [ सिद्धान्त ] ९०४ - ४ 
कुछ शुतियोंमें कथित प्रतिज्ञा और इृष्टान्तका प्रदशन ९०४ - ६ 
“यतो वा इमानि' इस श्रुतिमें पंचमी प्रकृत्यर्थक है ९०७-२ 
अभिष्योपदेशाञ्च १।४।७।२४ ९०९ .. १ 
श्रत्युक्त चिन्तन भी आत्माको कतो और प्रकृति कहता है ९०९ - ९ 
साक्षाञ्चामयाग्ननाद्‌ १।४।७।२७ ९१० ~ १ 
श्रुतिमें महासे उत्पत्ति और न्रह्ममें रय कथित है, इसलिये ब्रह्म 
उपादान कारण भी है ९१० ~ ११ 
आत्मकृत्तेः परिणामात १।४।७।२६ ९११- १ 
तदात्मानं? इस श्रुतिमें आत्मा उभयकारण कहा गया है ९११-. १० 
योनिश्च हि गीयते १।४।७।२७ 
शरुते ब्रह्म योनिशन्दसे कहा गया EE 6 
कहा गया है, इसलिए प्रकृति भी है ... ९१३.२६ 
मथमाच्यायक चतुर्थपादकी समाति 
इति 


———— 


अच्युतग्रन्थमालसे प्रकाशित पुस्तकोंका सूचीपत्र 
( क ) विभाग 
१-भगवन्नामकौमुदी--[ भगवनामकी महिमाका प्रतिपादक अनुपम ग्रन्थ ] 
मीमांसाके धुरन्धर विद्वान्‌ . श्रीलक्ष्मीधरकी कृति, अनन्तदेवरचित 'प्रकाश' 
टीकासहित । सम्पादक-आचार्यवर गोस्वामी दामोदर शास्त्री | 
पृ० सं० १५०, मू---आ. १० 
२-भक्तिरसायन---[ भक्तिस्वरूपका परिचायक अत्युत्तम ग्रन्थ] यतिवर 
श्रीमधुसूदन सरस्वतीरचित प्रथम उल्ळासमें ग्रन्थकाररचित शेष दो उल्लासोमें 
आचार्यत्रर गोस्वामी दामोदर शास्त्री रचित टीकासे विभूषित | सं०--आचार्यवर 
गोस्वामी दामोदर शास्री | पृ० सं० १७०, मू.-आ. १२ 
९-शुल्वसत्र--[ कात्यायनश्रीतसून्नका परिशिष्ट अंश ] वेदाचार्यं पं० विद्याधर 
गौड़की बनाई हुई सरल्दृत्तिसहित | सं०-वेदाचार्य विद्याधर गौड़ । 
पृ० सं० ६०, मू.--आ. ४ 
४-कात्यायनश्रौतसूत्र--[ इसमें दर्शपूर्णमाससे लेकर अर्मेष, पितृमेधपर्यन्त 
कितने ही यज्ञौकी विधियां साङ्गोपाङ्ग वर्णित हैं ] महर्षि कात्यायनप्रणीत, 
वेदाचार्य पं० विद्याधर गौड़ द्वारा रेचित सुसरळ बृत्तिसे अलंकृत । सं०--वेदाचार्य 
विद्यांधर गौड़ । पृऽ सं० ठगमग १०००, मू. -रु. ६ 
५-प्रत्यरूतत््वचिन्तामणि--( प्रथम भाग ) [ झाङ्करमाष्याचुसार वेदान्तका 
सुसरळ पद्यमय ग्रन्थ ] श्रीसदानन्द न्यासविरचित, अन्थकाररचित सरळ संस्कृत 
रीकासद्दित । सं०--साहिव्याचार्य श्रीकृष्ण पन्त शास्त्री । 
ए० सं० ३४०, मू. रु. २ 
६-भक्तिरसास्तसिन्धु- भक्तिरससे परिपूर्ण यह अन्य सचमुच पीयूषसिन्धु है] 
श्रीरूप गोस्वामीप्रणीत, श्रीजीव गोस्वामीप्रणीत दुर्गमसङ्गमनी टीकासहित । 
सं०-आचार्यवर गोस्वामी दामोदर शास्त्री । ए० सं० ६२५, मु०~र्‌०३ 
७-प्रत्यकतत्त्वचिन्तामणि--(द्वितीय भाग) पृ० से० ४५० मू०-र. २ आ. ४ 
<-तिथ्य्क--[ तिथियोंके निर्णय आदिपर अपूर्व एबं प्रामाणिक ग्रन्थ ] श्रीदिबाकर 
` विरचित । सं०साहित्याचार्य श्रीकृष्ण पन्त शास्री । 
प० सं० ३४०, मू०-रु० १ आ9 ८ 


[ ३ ) 
९-परमार्थसार--[ वेदान्तका अति प्राचीन ग्रन्थ ] श्रीपतञ्जलि भगवानकी 
कृति, प्राचीन टीका तथा टिप्पणीसे विभूषित । सं०---न्यायव्याकरणाचार्य 
श्रीसूयनारायणशुक्त । ` पृ० सं० १००, मू-आ. ६ 
१०-प्रेसप्चन-- श्रीकृष्णमक्तिसे सरावोर चैतन्य-सम्प्रदायका अपूर्व अन्ध ] 
भक्तवर रसिकोतेसकी कृति तथा अदूमुतप्रणीत टीकासे अलंक्कत । 
सं०-साहिल्याचाय श्रीकृष्ण पन्त शास्री । पृ. सं. २३०, मू--र.१ 
(ख ) विभाग 

१-खण्डनखण्डखाद्य--कवितार्किकरिरोमणि श्रीहषरचित, पंडितवर श्रीचण्डी- 

प्रसाद शुक्त विरचित भाषानुवादसे विभूषित । 
पृ० सं० ४३५ ( वड़ा आकार ) मू--र, २ आ. १२ 
२-काशी-केदार-माहारम्य--[ ब्रह्मैवर्तपुराणान्तर्गत ] साहिह्यरक्षन पं० श्री- 
विजयानन्द त्रिपाठीद्वारा विरचित भाषानुवादसहित । सं०-साहिसाचार्य 
श्रीकृष्ण पन्त शास्त्री । पृ० सं० २६५६०४, मू.-रु. २ आ. ८ 
३-सिद्धान्तविन्दु--( वेदान्तका प्रमेयवहुल अपूर्वं अन्ध ) आचार्यप्रवर 
्रीमधुसूदन सरस्वतीविरचित, भाषानुवाद तथा टिप्पणीसे विभूषित । 
सं०-साहित्याचारय श्रीकृष्ण पन्त शास्री । पृ० सं २८०, मू. रु. १ आ. ६ 
७-श्रकरणपश्चक- भगवान्‌ शाङ्कराचार्यके आत्मवोध, प्रौढानुभूति, तत्त्वोपदेश 
आदि ५ प्रकरण-अन्योंका भाषानुवादसहित संग्रह । सं०-सादिव्याचायै 
श्रीकृष्ण पन्त शादी । पु० सं० १३१, म्‌.-आ. ८ 

यनत्रस्थ ग्रन्थ-- 

१ षदसन्दर्भे, विविध टीकाओंसे विभूषित । 


मिलनेका पता-- 


( १ ) अच्युतग्रल्थमाला-कार्यालय, काशी । 

( २ ) गीताग्रेस, गोरखपुर । 
Ere" 

सोट-अच्युतमन्थमालाके स्थायी आहकोको उक्त सभी पुस्तकें पौन मूल्यपर ' 


दी जाती की हें । अच्युत? मासिक पत्रके स्थायी ग्राहक ( ख ) विभागके स्थायी आइक 
समझे जायेंगे । 


अच्युतके उद्देश्य ओर नियम 
उद्देश्य--. 


सनातन-धसैकी उन्नति करनेवाले उत्तमोत्तम प्राचीन संस्कृत-्रन्थोका भाषा- 
` चुबाद प्रकाशित कर जनतामें ज्ञान और भक्तिका प्रचार करना इसका उद्देश्य हे । 
त ति 


प्रबन्ध-सम्बन्धी नियम-- 
० (१) “अच्युत! प्रतिमास पूर्णिमाको प्रकाशित होता है । 


(२ ) इसका वार्षिक मूल्य भारत के लिये ६) रु० और विदेशके लिये ८) रु० 
है। एक संख्याका मूल्य ।!) है । 


(३ ) ग्राहकोंको मनीआडंरद्वारा रुपये भेजनेमें सुविधा होगी। वी० पी० द्वारा 
मंगानेसे रजिस्टरीका व्यय उनके जिम्मे अधिक पड़ जायगा । 


( ४) मनीआडंरसें रुपये भेजनेवाळे ग्राहक सहाशयाको कूपनपर रुपयोंकी 
तादाद, रुपये भेजनेका मतलव, अपना पूरा पता, नये घाहकोंको “नये 
ग्राहक' ओर पुराने प्राहकोंको अपना आहक-नम्बर स्पष्ट अक्षरोंमें लिख 
देना चाहिये । 

(५) उत्तरके लिये जवावी पोस्टकाड या टिकट भेजना चाहिये । 


(६) जिन महाशयोंको अपना पता वदलवाना हो, उन्हें कायोलयको पता 
वद्ळवानेके विपयमें पत्र लिखते समय अपना पुराना पता तथा प्राहक- 
नम्बर लिखना नहीं भूलना चाहिये । 


व्यवस्थापक 
अच्युत-ग्रन्थमाला-कार्यालय, 
छलिताघाट, बनारस । 
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| विश्वानि देव सवितर्डरितानि.परासुव । 
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